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Het  eerste  deel  van  onze  Nieuioe  Bijdragen  op  het  gebied 
van  Godgeleerdheid  en  Wijsbegeerte  is  voltooid.  Deed  het 
0118  leed  om  redenen,  gelegen  in  de  omstandigheden  van  onzen 
toemnaligen  nitgever,  deze  Nieuwe  Bijdragen  te  moeten  los- 
maken yan  onze  Bijdragen  op  het  gebied  van  Godgeleerdheid 
en  Wijsbegeerte  {Eerste  Bed  Rotterdam  E.  H.  Tassemeijer 
i867)  wg  verheugen  ons,  te  meer  sinds  wg  hier  in  éénen 
werkkring  verbonden  zijn,  in  de  gedachte,  dat  wij  de  gelegenheid 
hebben  de  vrachten  onzer  stadiën  te  blijven  vereeiligen  en 
vertronwen,  dat  het  tweede  deel  dezer  Nieuwe  Bijdragen  wat 
minder  traag  zal  verschijnen,  dan  met  het  eerste  het  geval  was. 

intosschen  ligt  het  nu  evenmin  als  vroeger  in  ons  plan  een 
geregeld  tydschrift  aan  het  belangstellend  publiek  aan  te  bieden. 
Yan  tgd  tot  tgd  wenschen  w{j  in  stokken  van  onbepaalden 
omvang  te  geven,  wat  w^*  hebben,  in  bescheidenheid  ons  vleiende 
met  de  hoop,  dat  onze  arbeid  niet  onnut  zal  bevonden  worden. 
Het  zg  ons  vergund  aan  allen,  die  een  vriendelijk  woord  van 
waardeering  aan  een  of  ander,  dat  in  dit  deel  is  vereenigd, 
gewgd  hebben,  onzen  dank  te  betaigen. 


J.  CRAMER. 
Gbohinoen,  ^    jj    LAMERS. 

3  September  1877. 
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ANTHROPO LOGISCHE  STUDIËN 


Dr.  G.  H.  TiAMKHB. 


I. 

Oud  en  nimw  uit  dm  eiryd  ttisêchen  Spiritudisme  en 
Materialisme. 

Hoe  men  ook  over  den  aard  en  het  wezen  der  men- 
schelijke  nataur  moge  denken,  men  erkent  in  haar  in  elk 
ge?al  eene  dubbele  rij  van  verschijnselen.  Naast  de  werk* 
zaamheid  van  het  dierlijke  organisme  vertoonen  zich  in  den 
mensch  de  teekenen  van  een  leven,  dat  men  vruchteloos 
zoekt  bij  eenig  ander  wezen,  dat  hem  op  aarde  omringt. 
De  leer  van  den  mensch  splitst  zich  das  van  zelve  in  twee 
deelen,  en  al  verklaart  men  ook  de  psychische  verschijn- 
selen zoo  goed  als  de  overige,  welke  aan  het  menschelijke 
leven  behooren,  nit  het  stoffelijk  organisme^  niemand  wei- 
gert toch  de  anthropologie  in  somatologie  en  psychologie 
te  verdeden.  Deze  onderscheiding  kon  echter  in  de  weten- 
schap eerst  gemaakt  worden,  nadat  men  op  die  psychische 
verschijnselen  in  den  mensch  de  aandacht  gevestigd  had. 
De   school  der  Ionische  wijsgeeren  iu  het  oude  Griek  en« 
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landj  die  de  natnur,  of  liever  een  harer  elementen,  ver- 
schillend gekozen,  als  het  wezen  der  dingen  beschouwde, 
kon  onmogelijk  licht  doeii  opgaan  over  het  inwendige  leven 
des  menschen.  Zij  ha3  nie^  ié  onderzoeken,  in  welfir  ver- 
band beide  reeksen  van'  verschijnselen  in  den  mensch 
tot  elkander  staan,  dewijl  zij  de  noodzakelijkheid  nog 
niet  had  erkend,  waarom  men  zulk  een  verschil  van 
levens-uiting  zoude  aannemen.  Zelfs  voor  Anaxagoras, 
die  zich  gedrongen  zag  in  zijne  gedachten  op  te  klim- 
men tot  een  wezen  boven  de  stof  verheven,  bleef 
het  onderzoek  naar  den  aard  der  verschillende  werkzaam* 
heid  van  den  mensch  onnoodig,  zoolang  hij  niet  zulk  een 
boven  de  stof  verheven  wezen  in  den  mensch  zelven  erkende. 
Dit  geschiedde  in  de  school  van  pythaooras  bij  aanvang 
en  reeds  meer  en  duidelijker  in  die  der  eleaten.  Paeme- 
KiDES  begon  de  wereld  der  zinnen  te  scheiden  van  die  des 
geestes  en  de  tegenstelling  van  stof  en  geest  was  daarmede 
erkend.  Maar  wat  zoo  dikwerf  geschiedde,  gebeurde  ook 
hier :  men  ging  van  het  eene  uiterste  in  het  andere  over 
en  had  men  vroeger  de  oogen  gesloten  gehouden  voor  de 
onstoffelijke  wereld,  thans  dreigde  zeng  van  elea,  in  over- 
drijving van  het  stelsel  van  parmenides,  der  natuur,  als 
het  geheel  der  eindige  dingen,  vaarwel  te  zeggen,  om  zich 
eener  ijdele  metaphysica  in  de  armen  te  werpen.  Ook  langs 
dien  weg  kon  men  geene  verklaring  der  nu  eenmaal  ge- 
maakte tegenstelling  tusschen  geest  en  stof  verwachten. 
Tegenover  die  eenzijdige  beschouwing  verrees  lbücippus,  de 
vader  der  atomen-leer,  met  de  verklaring,  liever  de  ge 
dachte  aan  een  hooger  wezen  geheel  ter  zijde  te  stellen^ 
dan  zich  de  wereld  der  zinnen,  welke  zich  voor  zijn  oog 
vertoonde^  te  laten  ontrukken  en  wat  leücippus  nog  ondui- 
delijks  overliet  werd  weldra  met  klaarheid  in  het  licht  ge- 
steld door  DEMOCRiTüSj  die  der  ziel  haren  oorsprong    aau' 


Digitized  by 


Google 


wees  in  ondeelbare  fijne  siofdeelen,  met  het  beginsel  der 
beweging  bedeeld.  Alweder  was  de  beschouwing  eenzijdig 
en  de  mensch  scheen  andermaal  voor  de  verklaring  van  zijn 
eigen  wezen  terug  te  deinzen,  om  op  nieuw  zich  te  wen- 
den tot  het  gebied  van  de  wereld  der  stof.  Daar  verheft 
zich  ter  goeder  ure  sogratës^  als  herschepper  der  Qrieksche 
wijsbegeerte:  de  kennis  van  den  mensch  werd  wéér  als 
hoogste  doel  der  wijsbegeerte  gepredikt  en  de  praktische 
behoefte  werd  gevoeld  om  door  zelfkennis  heerschappij  te 
erlangen  over  het  geheel  der  natuur.  Bij  zoodanig  gevoel 
van  behoefte  kon  het  onderzoek  naar  het  inwendige  leven 
van  den  geest  niet  achterwege  blijven.  In  de  school  van 
PLA.TO  vond  zij  op  merkwaardige  wijze  bevrediging,  in  die 
▼an  AHisTOTBLÉs  werden  de  beginselen  der  Socratische  wijs- 
begeerte nader  ter  toetse  gebracht.  Zoo  was  de  grondslag 
gelegd  der  wijsbegeerte  van  den  geest  en  geene  vernieuwde 
verheffing  der  atomistiek  in  het  stelsel  van  epicurüs  noch 
ook  de  herleving  van  de  beginselen  der  Ionische  w^'sgeeren  in 
de  school  der  Stoicijnen  kon  van  den  Qriekschen  bodem 
de  gedachten  verdringen  door  socrates  daar  nedergelegd. 
Maar  in  de  stelsels  van  plato  en  aristq^elbs,  den  roem 
van  Griekenland,  was  ook  de  wijsbegeerte  van  geheel  de 
oude  wereld  verzameld.  De  Aomeinen  namen  de  wijsheid 
der  Qrieken  over  en  het  Neo-Platonisme  had  weinig  oor- 
spronkelijks.  Het  lag  in  de  richting  der  nieuw-platoni- 
sche wijsgeeren  eene  metaphysische  poging  te  doen  ter  ver- 
binding van  geest  en  stof^  en  het  was  hun  streven  niet 
bet  gebied  van  een  van  beide  of  beide  te  zamen^  afzon- 
derlijk en  opzettelijk  te  betreden.  De  tijd  der  middeneeu- 
wen kwam  en  wij  staan  voor  het  gebouw  der  scholastiek, 
waarin  Thomisten  en  Scotisten  elkander  de  heerschappij 
betwistten.  Het  was  de  tijd^  waarin  men  in  eenen  nacht 
van  duistere  voorstellingen  verkeerende,  overal  inwendigen 
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strijd  en  botsing  Tan  de  meest  tegenstrijdige  belangen  ont- 
dekte en  bij  dit  alles  slechts  één  e  eenheid,  die  der  Boomsch- 
Eatholieke  hiërarchie,  eene  eenheid,  welke  enkel  hare  be- 
stendiging vond  in  de  onderwerping  van  het  denkend 
verstand  aan  het  vastgestelde  geloof  der  kerk. ')  Men  mpcht 
in  waarheid  van  die  tijden  getuigen,  dat  men  soms  niet 
weet,  of  men  bij  de  beschouwing  daarvan  zich  meer  zal 
verwonderen  over  het  kinderspel  zelfs  der  meest  ontwik- 
kelde mannen,  dan  over  het  overleg  der  geestelijke  macht, 
welke  met  ijzeren  dwang  wist  te  heerschen.  Yan  eene  wijs- 
begeerte, aan  zulke  banden  gelegd  laat  zich  weinig  oor- 
spronkelijks  verwachten,  allerminst  op  anthropologisch  ge- 
bied, waar  elke  nieuwe  ontdekking  den  toestand  ondrage- 
lijker maken  kon.  Het  was  de  taak  der  scholastiek  de 
stellingen  der  wetenschap  in  overeenstemming  te  brengen 
met  de  leer  der  kerk,  maar  dikwerf  bracht  zij  het  niet 
verder,  dan  dat  zij  de  kerkleer  bracht  onder  wetenschap- 
pelijken  vorm.  De  tegenstelling  tusschen  geloof  en  weten- 
schap vinden  wij  terug  in  al  de  eeuwen  der  scholastiek 
en  toen  zij  eindelijk  tot  het  besluit  kwam,  dat  die  tegenstel- 
ling niet  was  op  te  heffen  en  haar  Nominalisme  en  Rea- 
lisme beide  waren  moegestreden  was  haar  einde  gekomen, 
maar  tevens  tot  eene  nieuwe  ontwikkeling  de  weg  gebaand. 
Die  ontwikkeling  lag  reeds  in  haar  eigen  boezem  besloten. 
Plato  en  aristotblbs  waren  bij  afwisseling  hare  leidslie- 
den  geweest,  maar  die  wijsgeeren  der  oudheid  hadden  haar 
naar  haar  einde  geleid.  Een  nieuwe  geest  was  mede  door 
het  onderzoek  der  ouden  ontwaakt  en  niet  langer  vermocht 
de  kerk  de   stemmen  te  smoren,   die  zich  allerwege  voor 


^)  Zie  BAcfiMAKM.  Fan  der  Verwandsdutfï  der  Fhysik  und  der  Psy^^ 
chologie,  Herausgegeben  von  der  Societüt  der  Künste  tmd  WieeenschafUn 
in  Utrecht,  18S1.  8.  64. 
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eene  zelfstandige  beoefening  der  wetenschap  deden  hooren 
BooBSiUB  BACO  sprak  reeds  in  den  aanvang  der  IS^eeenw 
die  overtniging  nit  en  toen  men  plato  en  akistoteles  niet 
me^  in  den  spiegel  der  Spaansche  Arabieren^  maar  in  hnnne 
eigene  taal  en  in  hun  eigen  licht  leerde  kennen,  stonden 
een  aantal  mannen  op,  geestelijken  zoowel  als  leeken,  die 
de  ijdelheid  der  scholastiek  aanwezen  en  voor  eene  betere 
wetenschap  oog  en  hart  openden.  Wij  noemen  slechts  den 
kardinaal  nicolaas  van  cüsa,  pigus  van  laRANDULA,  theo- 

PHEASTÜS      PABACEL8ÜS,     BBRNABDINÜS     TELE8IÜS.      Geen    Van 

deze  kon  echter  eene  beslissende  verandering  teweeg  bren- 
gen. Die  eer  was  voor  baco  van  vebulah  weggel^d,  den 
vader  der  natuurwetenschap.  Vódr  hem  was  zij  eene  ver- 
zameling van  vreemde  onderstellingen,  veelmeer  uit  de  be- 
spiegeling dan  uit  de  ervaring  geput,  het  werk  der  fantasie, 
meer  dan  der  wetenschap.  Hij  heeft  haar  op  den  weg  der 
ervaring  geleid  en  in  zijn  Organon  haar  eene  nieuwe 
methode  aangewezen.  Wij  kunnen  de  vraag  hier  niet  be- 
slissen, of  hij  ook  een  geopend  oog  had  voor  de  wetenschap 
van  den  geest,  noch  onderzoeken  of  het  in  zijne  bedoeling 
lag,  de  methode,  welke  hij  aanprees  bij  de  behandeling  der 
natuur,  ook  op  het  gebied  der  geestelijke  wetenschap  ge- 
volgd te  zien.  Dit  is  zeker,  dat  de  bloei  der  physiologie 
van  hem  dagteekent,  in  haren  wijd-uitgestrekten  omvang 
en  de  wetenschap  der  stof  ging  met  moedigen  tred  voor- 
waarts op  het  pad,  door  hem  gebaand.  Maar  hoe  was  het 
intusschen  met  de  geestelijke  wetenschap  gesteld?  De  scho- 
lastiek had  haar  weinig  heil  aangebracht,  de  richting  van 
BACO  strekte  zich  althans  niet  met  voorliefde  naar  haar  uit. 
Er  moest  een  andere  baco  opstaan  om  het  recht  der  gees- 
telijke wetenschap  te  bepleiten  en  hare  beginselen  te  stellen. 
Wat  BACO  was  voor  de  natuur-philosophie,  dat  zoude 
PBSCAKTES  zijn  voor  de  bespiegelende  wijsbegeerte.  Hij  mag 
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den  eernaam  dragen  Tan  tweeden  hervormer  der  wijsbe- 
geerte. Hij  had  de  stelsels  der  vroegere  wijsgeeren  door- 
loopen,  en  vond  overal  strijd,  overal  tegenspraak.  Naar 
zekerheid  zoekende  verkreeg  hij  enkel  de  zekerheid^  der 
overjtuiging,  dat  alle  menschelijk  weten  onzeker  is.  Alleen 
het  zelfbewustzijn  scheen  hem  iets  zekers  te  zijn.  De  mensch 
is  een  denkend  wezen,  en  in  dat  denken  ligt  het  beginsel 
van  het  ware  zijn.  Dat  beginsel  is  onstoffelijk  en  het  be- 
staan van  eenen  zuiveren  geest  is  daarmede  erkend.  Door 
deze  leer  te  verkondigen  is  D£SCART£6  de  vader  van  het  Spi- 
ritnalisme  geworden.  Hij  handhaafde  het  afisonderlijk,  zelf- 
standig bestaan  der  ziel,  afgescheiden  van  het  ligchaamen 
verklaarde  de  onmiskenbare  betrekking  tusschen  beide  uit 
eene  onmiddelijke  Goddelijke  tusêchenkomet.  God  is  volgens 
hem  de  oneindige  Oeest^  maar  valt  toch  als  zoodanig  onder 
dezelfde  wezens-categorie  met  den  eindigen  menschelijken 
geest.  Hij  staat  buiten  de  wereld  en  legt  naar  vrijmach- 
tige  beschikking  het  verband  tusschen  de  stof  en  het  gees- 
telijke wezen.  Hierin  lag  blijkbaar  de  fout  van  zijn  stel- 
sel. Indien  God  geheel  buiten  de  wereld  bestaat  en  tot  de 
stof  uit  eigen  aard  even  weinig  in  betrekking  treedt,  als 
der  menschen  geest,  dan  is  zijne  werking  op  die  stof  niet 
minder  onbegrijpelijk,  dan  die  van  onzen  eigenen  geest 
zoude  zijn,  naar  de  beginselen  van  dit  stelsel.  Welke  ge- 
breken echter  het  stelsel  van  descartes  ook  mogen  ontsie- 
ren, het  blijft  zijne  waarde  behouden  voor  de  speculatieve 
wijsbegeerte,  wier  recht  door  hem  erkend  werd.  Naast 
DESCARTES  staat  op  dit  gebied  malebranche,  de  schep- 
per van  het  Syetema  cauearum  occasionalium.  Ook  hij 
erkende  den  geest  en  zocht  de  eenheid  der  geesten  in  den 
Goddelijken  Geest  zelven.  God  is  volgens  hem  de  oorzaak 
van  elke  beweging,  welke  door  den  eindigen  geest  niet  in 
het  organisme  des  ligchaams  kan  worden  voortgebracht.  De 
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eindige  geest  kan  slechts  de  aanleiding  gevende  oorzaak 
wezen,  door  van  zijnen  wil  te  doen  blijken.  God  let  daarop 
en  wekt  de  verlangde  beweging  in  het  ligchaam.  Zoo  is 
het^ook  omgekeerd;  als  het  ligchaam  zekeren  indruk  teweeg 
wil  Jbrengen  in  den  geest,  maakt  God,  dat  de  geest  dien 
ontTangt.  Zoo  lost  zich  alles  op  in  den  Goddelijken  Geest 
en  eene  rechtstreeksche  werking  tusschen  ligchaam  en  geest 
blijft  geheel  ter  zijde  gesteld.  Deze  theorie,  welke  in  het 
occasion alisme  van  OEULn^K  volkomen  gemaakt  werd,  staat 
in  de  rij  der  pogingen  tot  verbinding  van  ligchaam  en  ziel 
naast  die  van  desoabtes,  maar  reikt  in  dit  opzicht  verder  dan 
de  cartesiaansche,  dat  zij  de  vrije  werking  van  ligchaam 
en  geest  tot  haar  recht  laat  komen  in  het  uiten  van  den  wil. 
Op  het  gebied  der  speculatieve  wijsbegeerte  verdient 
vooral  SPIKOZA  onze  aandacht.  Diep  doorgedrongen  in 
het  stelsel  van  desoartes  vond  hij  echter  daarin  zijnen 
wensch  en  zijne  gedachte  niet  bevredigd  of  uitgedrukt. 
Descabtbs  had  eenen  oneindigen  Geest  aangenomen  en  alzoo 
buiten  de  'natura  naturata  eene  natura  naturans  erkend, 
maar  de  beschuldiging  kon  hij  onmogelijk  ontgaan,  dat  hij 
een  dualisme  predikte  van  stof  en  geest,  enkel  door  ge- 
dwongen band  samengebonden.  Spinoza  zocht  beide  in 
ionerlijken  samenhang  te  stellen  en  drukte  zijne  gedachte 
uit  in  de  stelling,  dat  het  begrip  van  uitgebreidheid  en 
uitbreiding,  hetwelk  onder  de  stoffelijke  dingen  te  huis  behoort 
en  de  denkkracht,  welke  den  geest  eigen  is,  geene  tegen 
elkander  overstaande  zelfstandigheden  zijn,  maar  slechts  ver- 
schillende wijzen,  waarop  zich  eene  en  dezelfde  zelfstan- 
digheid openbaart.  De  mensch  is  volgens  spinoza  één  in 
wezen,  maar  dat  wezen  openbaart  zich  in  den  dubbelen 
vorm  der  stoffelijke  en  geestelijke  ontwikkeling.  De  wijs- 
begeerte was  intusschen  al  meer  en  meer  speculatief  ge- 
worden en  de  methode  van  BAob  werd  nog  weinig  in  de 
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wetenschap  des  geestes  gevolgd.  In  Engeland  zoude  zich 
het  eerst  de  invloed  van  bago's  empirische  wijsbegeerte 
doen  gevoelen.  Daar  zien  wij  thomas  hobbes  optreden 
met  beslisten  afkeer  van  alle  bespiegeling,  het  werk*  der 
verbeelding,  een  ijdel  spooksel,  dat  door  nauwkeurig  ver- 
nieuwd onderzoek  der  natuur  moest  worden  weggedreven. 
De  natuur  alleen  kan  volgens  hobbes  het  voorwerp  zijn 
van  de  w  ijsgeerige  wetenschap  en  die  natuur  bestaat  slechts 
uit  ligchamelijke  wezens.  Buiten  deze  zich  nog  eene  af- 
zonderlijke geestelijke  wereld  te  denken  scheen  hem  het  uit- 
vloeisel toe  van  louter  bespiegeling.  Lijnrecht  stond  hij 
dus  tegenover  het  spiritualisme  der  cartesiaansche  richting. 
Maar  hij  was  slechts  devoorlooper  der  nieuwere  empirische 
school.  LocKE  trad  weldra  te  voorschijn  met  zijn  empirisch 
onderzoek  over  het  verstandelijk  wezen  der  menschen.  De 
voorstellingen  des  verstands  beschouwt  locke  als  voortge- 
bracht door  de  bewegingen  des  ligchaams  en  zonder  eigen- 
lijk de  vraag  aan  te  roeren  of  de  zoogenaamde  vermogens 
der  menschelijke  ziel  aan  stoffelijke  of  onstoffelijke  krachten 
doen  denken,  laat  hij  duidelijk  genoeg  in  zijn  stelsel  uit- 
komen, dat  er  bij  hem  geene  andere  dan  de  stoffelijke 
wereld  bestaat.  Zoowel  in  Prankrijk  als  in  Engeland  werd 
zijn  woord  gretig  opgevangen.  Men  had  te  lang  in  de  on- 
zekerheid der  bespiegeling  rondgedwaald  om  niet  te  wen- 
schen,  dat  men  wéér  in  het  rijk  der  werkelijkheid,  in  den 
kring  van  waarneembare  feiten  verplaatst  werd.  Maar  in 
Duitschland  verhief  zich  met  alle  kracht  een  machtige  stem 
tegen  locxe.  Het  was  die  van  Leibkitz.  Hij  kon  zich 
niet  verklaren,  hoe  alle  gedachten  van  den  menschelijken 
geest  enkel  konden  worden  afgeleid  uit  de  beweging  en 
wisseling  der  stof.  De  zinnen  konden  alleen  de  voorwer- 
pen der  natuur,  waarin  de  begrippen  van  ruimte  en  tijd 
gelden,  waarnemen;  zij  konden  alleen  de  indrukken  opne- 
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men,  door  de  buitenwereld  verwekt,  maar  hoe  konden  —  zoo 
vroeg  LEiBKiTZ  —  de  hoogere  begrippen  van  den  geest^  die 
nergens  elders  in  de  natuur  gevonden  worden,  door  de  zin- 
nen 'oorden  begrepen?  Die  begrippen  moesten  aangeboren 
zijn^  voortbrengselen  eener  eigene,  afzonderlijke,  zelfstan- 
dige werkzaamheid  der  ziel.  Zoo  redeneerde  leibnitz.  Ook 
hl]  scheidde  echter  geest  en  stof  zoo  van  elkander,  dat  hij 
weder  tot  eene  verbindingstheorie  de  toevlucht  moest  nemen. 
Het  was  bij  hem  eene  harmonia  praestabilita,  welke  de  ziel 
aan  het  ligchaam  verbond.  Deze  leer  vond  reeds  bij  het 
leven  van  lsibnitz  ernstige  tegenspraak.  Stahl  verhief, 
onder  anderen,  daartegen  zijne  stem,  aandringende  op  de 
erkenning  van  de  eenheid  van  het  menschelijke  organisme,  i) 
Het  systeem  van  leibkitz  werd  door  woo  verder  ontwik- 
keld. Deze  laatste  inzonderheid  wees  aan  het  spiritualisme 
zijne  eigene  plaats  aan  in  de  rij  der  wetenschappelijke  vor- 
men^  en  terwijl  het  empirisme  van  locke  op  Franschen 
bodem  overgebracht,  langzamerhand  het  karakter  van  het 
vulgaire  materialisme  aannam,  stonden  tegen  de  verdedigers 
der  laatstgenoemde  richting  altijd  mannen  over,  die  een 
bijzonder  gebied  van  den  geest  erkennende,  elke  poging 
bestreden,  die  aangewend  werd  ter  eenzijdige  verheffing  der 
stof  met  uitsluiting  van  den  geest.  Intnsschen  ging  men 
aan  beide  zijden  tot  uitersten  over.  Wat  er  van  het  Mate- 
rialisme in  het  laatst  der  vorige  eeuw  in  Frankrijk  vooral 
geworden  is,  is.  genoegzaam  bekend.  Het  gevaar  van  het 
Idealisme  ligt  voor  de  deur  van  den  Spiritualist.  De  oudere 
TiCHTB  heeft  het  probleem  niet  kunnen  oplossen,  dat  hem 
door  zijn  eigen  sdelsel  gegeven  was,  in  de  vraag,  hoe  het 
bqzondere  ooit  uit  het  algemeene  zoude  kunnen  afgeleid 
worden,  hoe  het  zelfstandig  bestaan  van  eene  afzonderlijke 


^)  Zie  CABüS,  Psy8ch4.  Zur  EnhoieklungsgtackkhU'  der  Seele.  8.  20. 
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ziel  ooit  zoude  kunnen  geacht  worden  te  volgen  uit  de 
stelling,  dat  er  eene  algemeene  geestelijke  realiteit  bestaat. 
De  pogingen  van  schelling  en  hboel  om  een  gezuiverd 
idealisme  te  grondvesten  schijnen  alle  te  stranden  op  de 
kli  p  van  het  pantheïsme.  Door  hunne  volgelingen  is  bpven- 
dien  menige  stelling  gepredikt,  welke  even  goed  door  den 
Materialist,  als  door  den  Idealist  zoude  kunnen  aanvaard 
worden,  zoodat  de  vraag  naar  de  onderlinge  verwantschap 
van  beide  volstrekt  niet  ongepast  kon  geacht  worden.  En 
wat  bepaaldelijk  de  psychologische  voorstellingen  betreft, 
in  deze  school  gevormd,  al  wil  men  buiten  rekening  laten, 
dat  het  zuivere  begrip  eener  zelfstandige  ziel  eigenlijk  ver- 
vliegt, als  zij  als  „das  innerliche  des  Leibes^'  met  het  lig- 
chaam  volkomen  vermengd  wordt,  het  bezwaar  blijft  toch 
altijd  bestaan,  dat  dezerzijds  aan  de  beschouwing  der  psychi- 
sche levensverschijnselen  in  verband  met  en  in  onderscheiding 
van  de  stoffelijke  verrichtingen  niet  de  noodige  aandacht  ge- 
wijd werd.  Maar  wij  wilden  hier  —  zonder  in  bijzonderheden 
te  treden  —  alleen  eene  korte  schets  van  de  ontwikkeling  der 
wijsbegeerte  geven,  opdat  het  ons  voor  den  geest  sta,  op  welken 
grondslag  de  anthropologen  van  lateren  tijd  hebben  voortge- 
bouwd. Terecht  merkt  lotzb  in  den  aanvang  zijner  Medicinische 
Psychologe  op,  dat  men  bij  dit  onderwerp  minder  met  de  voort- 
brengselen van  eigendommelijke  persoonlijke  meeningen  te 
doen  heeft,  dan  met  de  afdrukken  van  traditioneele  beschou- 
wingen. Dezelfde  bewijzen,  die  vroeger  geleverd  werden,  vin- 
den wij  in  onzen  tijd  dikwerf  terug  op  beiderlei  gebied, 
dat  der  spiritualisten,  zoowel  als  der  materialisten,  en  wij 
hebben  op  richtingen  meer  dan  op  persoonlijke  eigenaardighe- 
den te  letten.  Bij  alle  overeenkomst  echter,  die  er  valt  op  te 
merken  tusschen  den  strijd  van  vroegere  eenwen  en  dien 
van  dezen  tijd  over  het  verband  van  geest  en  stof  zijn  er  op 
anthropologisch  terrein  punten  van  belangrijk  verschil  aan 
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te  wijzeD.  Vooreerst  zal  niet  licht  meer  iemand  herhalen 
wat  GÖTHE  aan  sömmerino  schrijvende  *)  beweerde^  dat  name- 
lijk de  philosoof  niets  weet  van  de  ziel  en  dat  de  phy- 
sioloog  nooit  van  haar  moest  spreken.  Groote  belangstel- 
ling vordt^  altoos  betrekkelijk,  aan  de  psychologie  in  onze 
dagen  gewijd.  De  verplaatsing  der  anthropologische  strijd- 
vragen naar  een  ander  gebied,  dan  waar  zij  vroeger  geplaatst 
werden,  heeft  daarop  ongetwijfeld  grooten  invloed  geoefend. 
Voor  zoo  verre  de  onderscheiding  gold  van  wijsbegeerte  der 
natunr  en  des  geestes  werd  de  anthropologie  bijna  uitslui- 
tend tot  de  laatstgenoemde  gebracht,  ja  zelfs  werd  zij  door 
velen  geheel  bniten  den  kring  der  wijsgeerige  wetenschap 
geplaatst,  en  onder  de  deelen  der  systematische  theologie 
opgenomen.  Dat  is  na  geheel  anders  geworden.  De  beoe- 
fenaars der  natnnr-wetenschap  hebben  in  den  mensch  het 
waardigste  voorwerp  hunner  nauwkeurige  onderzoekingen 
erkend;  men  heeft  de  dwaling  der  vorige  tijden  ingezien 
en  in  plaats  van  uit  de  hoogte  van  metaphysische  begrip- 
pen den  mensch  naar  willekenr  te  vormen,  heeft  men  hem 
gadegeslagen,  zoo  als  hij  in  zijn  veelzijdig  leven  zich  openbaart. 
Men  heeft  alzoo  het  bekende  woord  van  oöthe  behartigd: 

Greift  nnr  hinein  ins  volle  Menschenleben : 
£in  jeder  lebt  \  nioht  vielen  ist  't  bekannt 
Und  WO  ihr  's  packt,  da  ist  *8  interessant. 

Die  nieuwe  wending  in  de  anthropologische  wetenschap 
geeft  eene  schoone  hoop  voor  de  toekomst.  Eerst  op  den 
w^,  dien  men  nu  bewandelt,  zal  men  de  belangrijke  vraag 
naar  des  menschen  wezen  tot  beslissing  kunnen  brengen, 
zoo  het   wetenschappelijk   onderzoek   maar   ooit  ten  dezen 


^)  Savuel  THOMAS  VOM  BÖMHEBixo*s    Lebêu  und    Verhhr   wit    seinen 
Zeügénoisen  (von  budolpb  waoneb)  Leipzig  1844,  s.  20. 
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aanzien  gesloten  kan  worden.  Wij  weten  wel,  dat  na  een- 
maal de  phjsiologen  zich  met  de  ziel  nadrukkelijk  bezig- 
houden, de  materialistische  zienswijze  meer  en  meer  veld 
wint.  Maar  wij  weten  ook,  dat  het  materialisme  vaii  den 
nieuweren  tijd  vormen  heeft  aangenomen,  waarin  het  beter 
dan  vroeger,  als  ridderlijk  strijder  in  het  strijdperk  kan 
toegelaten  worden,  en  bovendien  het  verschijnsel,  dat  wij 
bespreken,  kan  ons  toch  geene  te  groote  bekommering 
baren.  Al  had  büdolph  wagnbr  gelijk,  toen  hij,  schrij- 
vende over  de  schepping  des  menschen  en  de  sdfêlandigimd 
der  ziel,  meende  dat  de  poging  om  de  psychologie  in  de 
natuur- wetenschap  op  te  lossen  het  waarschijnlijk  streven 
der  eerstvolgende  tijden  zoude  zijn,  nog  zouden  wij  altijd 
hoogen  prijs  blijven  stellen  op  de  nauwkeurige  waarneming 
van  het  physisch  organisme  des  menschen.  Maar  wij  vree- 
zen niet,  dat  de  psychologie  zal  wijken  voor  eene  bekrom- 
pene  physiologie.  De  hoop  vervult  ons,  dat  de  natuur- 
wetenschap, aan  haar  beginsel  getrouw,  geen  enkel  ver- 
schijnsel des  levens  onopgemerkt  zal  laten,  en  waar  zij 
voor  de  verschijnselen,  welke  zij  waarneemt,  geene  voldoende 
verklaring  kan  vinden  in  de  wetten  en  krachten  der  stof 
het  oor  zal  leenen  aan  hen,  die  voor  die  verschijnselen 
een  beginsel  erkennen,  buiten  de  stof,  een  beginsel,  dat  zij 
eerbiedigen  moet.  Geene  eenzijdige  wetenschap  kan  zich 
voortdurend  handhaven,  de  waarheid  herneemt  hare  rechten 
en  waar  zij  te  langer  werd  verdrongen,  treedt  zij  te  krach- 
tiger aan  het  licht.  Men  vergete  ook  niet,  dat  de  mate- 
rialistische strijdvraag  op  het  gebied  der  anthropologie  in 
samenhang  staat  met  de  belangrijkste  vraagstukken,  waar- 
over de  geesten  heden  ten  dage  verdeeld  zijn.  Openbaring 
van  alle  gedachten  en  ontwikkeling  van  alle  krachten  heeft 
in  dezen  ook  meer  dan  een  bijzonder  anthropologisch  be- 
lang.   Krachtigei  dan  immer  te  voren  doet  het  materialisme 
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zich   gelden^   maar  oneindig  rijker  werden  ook  de  studiën 
door  hunne  tegenstanders  aan  de  psychologie  gewijd. 

Belangrijke  onderzoekingen  zijn  gedaan,  sints  lüdwig 
FfiüESBACu  zich  in  zijne  verhandeling :  under  den  Ducdwnus 
ven  Leib  und  Sede,  Fleisch  und  Geut  als  volslagen  materialist 
deed  kennen.  In  dat  opstel  wordt  de  materialistische  stel- 
ling krachtig  en  helder  uitgesproken.  Het  verschgnsel  van 
het  zelfbewustzijn  meent  hij  te  kunnen  verklaren  uit  het 
subjectieve  karakter^  dat  elke  beschouwing  van  ons  zelven 
draagt.  Het  voorstellings-vermogen  levert  hem  niet  de 
minste  zwarigheid  op ;  zenuwwerking  en  hersenproces  maken 
tot  ons  eigendom,  wat  de  zinnen  vóór  ons  geplaatst  heb- 
ben* Het  denkvermogen  is  hem  eene  organische  werkzaam- 
heid niet  minder  dan  ieder  ander  verschijnsel  in  ons  na- 
tuurlijk leven.  Een  bewijs  daarvan  vindt  hij  in  de  wijze, 
waarop  ons  denkvermogen  werkt.  De  gedachten  zijn  pro- 
dacten,  soms  gedurende  eene  reeks  van  jaren  geworden, 
ook  door  een  versneld  organisme  eensklaps  in  het  leven 
geroepen.  De  tegenstelling  van  ligchaam  en  geest  is  zelfs  — 
zoo  meent  hij  —  logisch  niet  houdbaar.  Alle  tegenstellin- 
gen lossen  zich  op  in  ééne  zelfde  wezens-categorie.  Maar 
welke  categorie  kan  men  opgeven,  waarin  deze  tegenstel- 
ling hare  oplossing  vindt  P  Stelt  men  er  eene,  de  begrip- 
pen zelve  van  ligchaam  en  geest  worden  daarbij  prijsge- 
geven. Daarenboven  in  de  theorie  moge  men  die  tegen- 
stelling aannemen,  in  de  practijk  verloochent  men  haar. 
Wij  lezen  de  werken  van  eenen  schrijver  en  bewondering 
vervult  ons  voor  zijne  talenten  en  achting  voor  zijnen  per- 
soon en  tochl  wij  meenen  dien  man  niet  te  kennen  vóór 
wij  hem  persoonlijk  met  onze  oogen  aanschouwen.  Zóó 
hebben  wij  reeds  zijnen  geest  met  zijn  ligchaam  vereenzel- 
vigd. En  waarom  —  zoo  vraagt  fbübrbach  verder  —  die  afkeer 
van  het  materialisme?   Waarom  met  mond  en  pen  bestre* 
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den,  wat  men  huldigt  in  het  leven  ?  Is  het  niet  omdat  men 
hnivert  de  wording  der  gedachten  te  verbinden  aan  het 
samenstel  der  hersenen,  die  men  niet  anders  dan  bij  lijken 
heeft  aanschouwd?  Men  ziet  die  hersenen  als  object  der 
waarneming  in  het  geopende  lijk  en  kan  zich  de  voorstel- 
ling niet  vormen  van  het  hersengestel  zooals  het  werkt  in 
het  levende  lichaam.  Hierin  is  —  meent  Feüerbach  — 
het  recht  maar  het  onrecht  tevens  van  den  tegenzin,  dien 
het  materialisme  verwekt. 

Meer  nog  dan  peüerbaoh  verdient  koleschot  in  aanmer- 
king [te  komen.  Ook  bij  hem  in  zijnen  Kreislauf  deê  Lebens 
vinden  wij  het  materialisme  verdedigd.  Het  begrip  der  stof 
wordt  echter  door  hem  vrij  ruim  gesteld  en  zijne  atomietiek  is 
bijzonder  ontwikkeld.  Beeds  op  twintig-jarigen  leeftijd  maakte 
hij  zich  bekend  door  de  vertaling  van  de  Phüosophische  be* 
schouwingen  der  natuur  van  k.  snell.  ^)  Dat  hij  aan  wijsgeeri- 
gen  zin  liefde  paarde  voor  de  exacte  wetenschap  bleek  uit  zijne 
in  1844'  met  goud  bekroonde  verhandeling  over  Li£BiG*sf^€on6 
der  planten'voeding  zoowel  als  uit  hetgene  door  hem  met  van 
DEEN  en  DONDE&s  als  mede-arbeiders  geleverd  werd  in  de 
HoUandache  Bijdragen  tot  de  anatomische  en  pht/siologische 
wetenschappen.  Van  Utrecht,  waar  hij  als  geneesheer  zich 
gevestigd  had,  ging  hij  als  privaat  docent  naar  Heidelberg 
in  1847.  Hij  schreef  in  dien  tijd  menige  -verhandeling  in 
verschillende  duitsche  tijdschriften  *)  en  bovendien  eene 
pht/siologie  der  voedingsmiddelen  als  handboek  der  Diaetetiek, 
ook  later  voor  het  volk  bewerkt,  benevens  een^  physiologie 
der  stofwisseling  in  planten  en  dieren.  Zijn  hoofdwerk  is 
echter   de  Kreislauf  des  Lebens,  welk  werk  moest  gelden 


*)  *8  Hertogenbosch  1842. 

^)  Als  in  het:  Zeitschrift  für  raU'onelU  Medidn,  Arckiv  für  physioL* 
gUcke  Heilkunde,  Mülleb*s  Archiv  en  wiener  mtdicinischt  Wochenschri/t 
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als  antwoord  op  liebio^s  Chemische  Briefe.  Beeds  in 
1863  werd  door  het  Badensche  ministerie  bedenking  tegen 
hem  gemaakt^  en  in  1854  ontving  hij  bij  monde  van  aenold 
eene  V  waarschuwing  in  den  academischen  senaat.  Men 
meende^  dat  hij  in  zijne  voordrachten  zich  veroorloofde 
woorSen  te  spreken^  gevaarlijk  voor  de  zedelijkheid.  In  1856 
yertrok  hij  naar  Zurich,  terwijl  hij  intusschen  een  nieuw 
tijdschrift  had  opgericht :  Dntermchungm  zur  Natwrléhte  der 
Menschen  und  der  Thiere.  In  zekeren  zin  is  koleschott 
nog  een  kweekeling  der  Hegelsche  wijsbegeerte.  Deze  is 
voor  zooverre  zij  op  de  natuur  acht  gaf  in  hem  materia- 
lisme geworden.  Bij  hem  is  alles  geest  en  te  gelijk  stof. 
Eene  stof  zonder  geest  kan  hij  zich  niet  voorstellen  dewijl 
daaraan  alle  beginsel  van  werkzaamheid  zoude  moeten  ont- 
breken. Eenen  geest^  die  onstoffelijk  zijn  zoude  kan  hij  zich 
evenmin  voorstellen,  want  onstoffelijke  krachten  kan  hij  niet 
erkennen.  De  identiteit  van  stof  en  geest  neemt  hij  dus 
aan  met  hbgel^  maar  terwijl  volgens  hegel  de  stof  een 
product  is  der  kracht,  is  bij  holeschott  de  stof  zelve  de 
kracht.  Zoowel  het  stelselmatige  van  zijn  onderwijs  als  de 
kracht  zijner  overtuigingen  bezorgde  hem  menigen  feilen 
tegenstander. 

Wij  noemden  reeds  aenold,  den  schrijver  van  eene  ver- 
handeling! vber  das  Verhaltnisz  der  Kraft  zur  Materie  in 
den  Thierièchen  Organismen.  Meer  dan  hij  echter  verdient 
PSRTT  onze  aandacht.  ^)  Hij  plaatst  zich  geheel  op  natuur- 
wetenschappelijk standpunt  en  tracht  de  beweringen  van 
MOLBSCHOTT  als  willekeurig  en  ongegrond  te  wederleggen. 
De  stofwisseling  acht  hij  onvoldoende  ter  verklaring  van 
het  zelfbewustzijn,  zoowel  als  ter  opheldering  van  de  schep- 
ping der  gedachten.    Hij  maakt  inzonderheid  op  deze  ver- 


^)  M.  PBATT.  üeber  die  Bedeutung  der  Anthropologie  für  die  Naturtüism 
atmekt^i  und  £hüo8ophie. 
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^chijnselen  opmerkzaam  en  spreekt  daarbij  van  het  zedelijk 
leven  van  den  geest  als  bewijs  voor  zijn  zelfstandig  bestaan. 
En  terwijl  hij  het  materialisme  bestrijdt^  dat  het  wezen  van 
den  mensch  in  het  ligchaam  stelt,  treedt  hij  even  kmchtig 
op  tegen  de  speculatieve  opvatting  van  hen,  die  zich  den 
mensch  denken  als  eenen  geest;  die  zich  zelven  een  ligchaam 
vormt.  Naast  hem  plaatsen  wij  als  MOLfiscHOTT*s  bestrijder 
K.  F.  EiscHER  die  zich  als  pAi/o^oq/*  tegenover  zijn  tegenpartij 
stelde  gelijk  perty  zulks  deed  als  physioloog.  Gevormd 
door  twee  geheel  verschillende  mannen,  oken,  den  natara- 
listischen  schepper  van  het  identiteiU-syêteem  in  de  dieren- 
wereld^ en  BA.AOKB  den  anti-naturalistischen  schrijver  der 
„Edigiöse  Phüosophie,'*  heeft  hij  de  stelsels  dezer  wijsgee- 
ren  niet  in  verzoening  gebracht,  maar  ze  slechts  naast 
elkander  geplaatst.  Eenheid  van  beschouwing  vindt  men 
bij  hem  niet;  eklectisch  heeft  hij  te  zamen  gebracht,  wat 
zijne  leermeesters  gesteld  hebben,  en  met  die  vereenigde 
krachten  aangegord  heeft  h\j  den  strijd  tegen  het  sensua- 
lisme en  materialisme  begonnen.  ^)  Hij  wijst  vooral  op  den 
aard  der  gedachten.  De  waarneming  der  zinnen  bepaalt 
den  gedachten-loop,  maar  die  gedachten  zelve  worden  daar- 
door niet  geboren.  De  geest  is  het  scheppend  beginsel, 
dat  eenheid  brengt  in  de  verscheidenheid  der  zinnelijke 
voorstellingen.  Het  materialisme  —  zóó  beweert  hij  — 
verwisselt  den  geest,  het  subject  van  het  denkvermogen,  met 
de  herêenen,  het  werktuig  daarvan.  In  zijnen  strijd  tegen 
het  materialisme  gaat  hij  zeer  ver.  Hij  betwist  aan  het 
naturcdiême  zijn  recht,  ook  daar  waar  het  in  de  physiologie 
van  den  mensch  wordt  toegiepast.  Hij  bestrijdt  echter 
slechts   het   naturalisme  in    zijnen   algemeensten   vorm  en 


')  Die   Unwahrheit  des   Sensualimms  und  MaterialismtM  mitbesonderer 
ïlucksichtf  XL.  8  w.  1858. 
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weerlegt  in  geenen  deele  de  bijzondere  chemische  en  pAj/sische 
gronden,  door  de  materialisteD  aangevoerd  en  terwijl  men 
recht  had  yan  hem^  die  in  een  ander  geschrift  >)  betoogt, 
dat  "het  naturalisme  nimmer  een  systeem  van  wetenschap 
zou,  kunnen  vormen,  een  geheel  van  beschouwing  te  ver- 
wachten, vindt  men  veeleer  bij  hem  geheel  verschillende 
beginselen  in  verschillende  vormen  ontwikkeld.  Fischbr's 
verdiensten  willen  wij  echter  geenszins  ontkennen,  wij  roe- 
men haar  het  hoogst,  waar  hij  op  de  ineonsequentiën  en 
logische  tegenstrijdigheden  opmerkzaam  maakt,  waardoor  de 
werken  der  materialisten,  vooral  die  van  fsuebbach  eene 
nauwkeurige  kritiek  noodzakelijk  maken. 

Wij  noemden  reeds  met  een  enkel  woord  von  baadeb's 
Beliffiöae  Phüosaphie  en  staan  even  bij  hem  stil.  Fbanz 
HOF?MANN  heeft  in  de  inleiding  tot  het  3e  deel  van  Baa^ 
ders  Werhe  (Leipzig  1852)  eene:  „Apologie  der  Natur- 
philosophie  fr.  baaders^^  geleverd  en  gemeend  in  dit  stel- 
sel een  tegenwicht  te  vinden  tegen  het  heerschende  natu- 
ralisme. Een  gelijk  oordeel  sprak  J.  n»  fichts  daarover  uit 
{ZeUschHft  für  Phü.  und  Phil  Kruik  Bd.  XXIZTISSS)  die 
met  het  oog  op  den  arbeid  van  perty,  fischer  en  hoffkann  als 
verdedigers  van  baader's  stelsel,  de  volgende  uitspraak  doet: 
„wir  sind  objectiv  überzeugt  dasz  diese  drei  Schriften  ein 
vollstandiges  Gegengewicht  enthalten  gegen  den  vielbandigen 
Apparat  unserer  neuesten  materialistischen  Tageslitteratur.** 

Joh.  ed.  ERBicAim  is  van  een  ander  gevoelen :  hij  meende 
dat  de  stelsels  van  von  baader  en  fischer  op  zoo  hoog 
een  lof  geen  aanspraak  hebben.  In  een  opstel  in  hetzelfde 
deel  van  fichtb's  tijdschrift  geplaatst  (Ueber  die  wach' 
wende  Macht  des  Naturalismus  und  die  Widerlegung  dessel- 


^)    Dit    UnmSgUchkeU   den   Naiuralitmus   zum   ergiln»enden    Theit  dtê 
Sjftiems  dêr  WuMtmchaJÏ  zu  erhd>€n»    Erlangen  1854. 
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ben)  beschouwt  hij  voN  baader  als  een  leerling  der  mid- 
deneeuwsche  wijsbegeerte^  welke  ons  in  zijn  stelsel  vertoond 
wordt  in  het  licht  onzer  eeuw.  Miskenning  van  het  recht 
der  natuur-wetenschap  is  er  de  oorzaak  van,  dat  hij  het 
naturalisme  niet  krachtig  kan  bestrijden^  althans  geen  tegen- 
gewicht  van  eenig  belang  in  de  schaal  kan  nederleggen. 
FisoHER  verkeert  in  denzelfden  toestand:  als  leerling 
van  VON  BAADER  sluit  hij  het  oog  voor  de  betrekke- 
lijke waarde  van  het  sensualisme,  of  terwijl  hij  als  volge- 
ling van  OKEK,  de  beginselen  daarvan  erkent  is  hij  niet  in 
staat  ze  met  de  ontwikkeling  der  baaderschb  richting  te 
rijmen.  J,  U.  Wirth  spreekt  een  even  ongunstig  oordeel 
over  FisCHER  uit.  Hij  meent  *)  dat  deze  te  weinig  op  de 
verschillende  bronnen  van  kennis 'heeft  gelet,  en  daardoor 
onrecht  doet  aan  de  goede  zijde  van  het  empiriscie  seaaxx' 
alisme.  Hij  rekent  bet  daarenboven  in  pisoher  een  gebrek, 
dat  hij  in  zijnen  ijver  tegen  de  meening  der  materialisten 
ten  aanzien  van  de  hersen-werkzaamheid,  die  hersenen  tot 
den  geest  alleen  in  de  verhouding  plaatst  van  werktuigen 
tot  den  foerkmeester.  Hg  vraagt:  mijne  pen  is  ook  een 
werktuig  der  werkzaamheid  van  m^nen  geest,  maar  staan 
de  hersenen  niet  in  inniger  verband  met  den  geest,  dan 
deze  pen?  Zooals  men  ziet,  behoort  wirth  tot  het  getal 
dergenen,  die  zich  geen  denkbeeld  kunnen  vormen  van  eene 
zelfstandige  ziel,  die  zich  van  het  ligchaam  als  van  haar 
orgaan  bedient.  Fischer  heeft  deze  voorstelling  verdedigd, 
en  daardoor  menige  scherpe  beoordeel  ing  uitgelokt.  Wij 
vermelden  slechts  het  geschrift  van  den  reeds  genoemden 
BRDHANN  dat  den  titel  draagt:  ^J)enkzeUel  für  Prof.  k.  f. 
fischer"  (1864).  Erdmann  zelf  verviel  echter  weder  in 
een  ander  gevaar;  zijne  poging  om  bij  erkenning  van  de 


>)  üeberncJU  der  phnoiopMêChên  LittêrtUur  (*T0im*8  Zeitsehrift  18S4.) 


Digitized  by 


Google 


-  19  — 

lesaltaten  der  natuur-wetenschap  en  het  empirisch  natura- 
lisme een  gebied  over  te  honden  Yoor  de  wetenschap  des 
geestes,  bracht  hem  tot  eene  gelijke  handelwijze,  als  welke 
ioot  LOTZE  (Medic.  Psychologie  S.  86)  als  een  dubbel-boek- 
houden veroordeeld  werd.  Met  niet  minder  recht,  dan 
waarmede  bud.  wagneb  daarin  zijn  beeld  heeft  erkend,  zou- 
den wij  E&DMANN,  als  dd&r  ter  plaatse  door  lotzb  gegispt, 
kunnen  beschouwen. 

Belangrijker  nog  dan  de  strijd  tusschen  fischer  en  mole- 
acHOTT  was  die  tusschen  bud.  wagnee  en  vogt.  Yogt 
had  reeds  menigmaal  op  staatkundig  gebied  de  aandacht 
tot  zdch  getrokken,  toen  hij  als  hoogleeraar  der  natuur- 
wetenschap te  Genève  de  mannen  der  wetenschap  in  be- 
weging bsacht.  In  het  jaar  1852  verschenen  zijne:  „Büder 
aiu8  dem  Thierleben^^  een  werk  waarin  een  rijkdom  van  ken- 
nis doorstraalt,  geheel  uit  de  ervaring  geput.  De  wijibe'^ 
geerte  der  natuur  wordt  daarin  verworpen,  hare  ijdelheid 
en  omsinnigheid  betoogd,  de  grondslag  waarop  men  haar 
bouwde  ondermijnd.  De  wetenschap  der  natuur  vervuH 
hare  plaats,  geene  bespiegeling!  maar  alleen  waarneming 
van  feiten,  ziedaar  wat  vogt  ons  telkens  toeroept.  Onder- 
zoekt de  natuur  en  volgt  haar  op  den  weg,  dien  zij  bewan- 
delt, en  denkt  aan  geene  andere  kennis,  dan  die  gij  uit  de 
waarneming  van  haar  kunt  putten,  ziedaar  de  raad  door 
VOGT  den  natuur-beschouwers  met  allen  nadruk  onophou- 
delijk gegeven.  Maar  krachtiger  nog  zou  vogt  zijne  stem 
doen  hooren.  £r  was  slechts  eene  aanleiding  noodig  en 
deze  deed  zich  spoedig  op.  Het  was  in  September  1854, 
dat  BUD.  WAGKEB  eene  voorlezing  hield  te  Oöttingen,  welke 
onder  den  titel:  „Menschen-schöpfung  und  Seelen-substanz** 
in  druk  verscheen.  Hij  was  bevangen  door  de  vrees^  dat 
weldra  de  psychologie  uit  den  kring  der  wetenschappen 
verbannen  zoude  wordeA.     Bij  èifen  «tand  vaA4ak<ea  achtte 
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hij  wederspraak  onmisbaar  en  elke  poging  belangrijk,  welke 
werd  aangewend  tot  vernietiging  van  den  waan  der  natuur- 
wetenschap, als  had  zij  de  waarheid  gevonden  en  de  beslis- 
sing verkregen  in  de  strijdvragen  der  eeuwen.  Zoo  waren 
het  vooral  twee  punten,  waarop  de  physiologie  volgens  waonkr 
hare  zwakheid  en  het  fjdele  harer  veronderstellingen  duidelijk 
verraadt,  namelijk  de  leer  omtrent  de  onmogelijkheid  der  af- 
stamming van  het  menschengeslacht  van  één  menschenpaar 
en  het  gevoelen  omtrent  het  onhoudbare  eener  hypothese 
waarbij  het  wezen  van  den  mensch  als  tweeledig  wordt  be- 
schouwd en  eene  zelfstandige  ziel  erkend  wordt  als  hoofd- 
bestanddeel van  den  mensch.  Beeds  vroeger  had  zichnüD. 
WAGNBE  als  tegenstander  van  het  materialisme  doen  ken- 
nen en  beweerd,  dat  de  ziel  zelfstandig  is  en  dat  de  her- 
senen slechts  een  deel  der  zenuw-werkingen  uitmaken, 
waartoe  echter  de  ziel  in  nauwer  en  inniger  gemeenschap 
staat  dan  tot  eenig  ander  ligchaamsdeel.  O  Wagneb's  woor- 
den vonden  bij  menigeen  weerklank;  maar  ook  het  afkeu- 
rend oordeel  over  zijne  beschouwingen  kon  wel  niet  ach- 
terblijven. De  beide  punten,  die  hij  bestreed,  waren  juist 
naar  veler  inzicht  hoofdresultaten  der  natuur-wetenschap 
geworden.  Yogt  trad  tegen  hem  op  in  een  geschrift: 
„KöJUer-fflauie  und  Wissenschaft,  Eine  StreUschrtft  gegen 
HOFRATH  WAONBR  in  OÖitmgefC'  (Oiessen  1856.) 

Dit  werkje  is  in  twee  afdeelingen  gesplitst,  waarvan  de 
eerste  eene  geschiedkundige  opgave  behelst  van  de  aanlei- 
ding, die  dit  geschriffc  in  de  pen  gaf,  alsmede  eenen  aan- 
val tegen  wagneb^s  persoon,  terwijl  de  tweede  van  weten- 
schappelijken  inhoud  is.  In  het  eerste  deel  wordt  de  rich- 
ting van  WAGNEB  als  eene  onhoudbare  voorgesteld  en  zijne 
handelwijze  als  een  dobberen  tusschen  twee  gedachten  en 

^  NtimiiogUch»  Untermckungm  (s.  196). 
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ab  eea  aarzelen  om  zich  ter  eene  of  andere  zijde  te  ver- 
klaren, veroordeeld.  De  smadelijkste  schimpwoorden  wor- 
den hem  toegeworpen  en  de  goede  bedoeling  van  zijnen 
arbeid  wordt  miskend.  De  allgemeine  Kirchen''Zeitung  heeft 
kort  nadat  deze  polemiek  van  yogt  was  verschenen  een 
artikel  gewijd  aan  de  beschouwing  van  dezen  strijd.  De 
schrijver  van  dit  artikel  maakte  opmerkzaam  op  de  nietig- 
heid van  zulke  beschuldigingen  in  den  mond  van  eenen 
materialist  als  voot^  die  toch  al  waren  de  misdaden^  waar- 
tegen zij  gelden^  werkelijk  gepleegd,  dat  kwade  op  reke- 
ning zou  moeten  stellen  van  den  loop  van  het  physisch 
proces  van  den  beschuldigden  persoon  en  nooit  van  eene 
zedelijke  toerekening  zou  kunnen  gewagen,  noch  die  in  de 
uiting  van  schimpwoorden  zou  mogen  ten  grondslag  leg- 
gen. XJl&ici  heeft  in  het  eerste  deel  van  zijn :  ,,Gott  und 
der  MeKscK^  1866,  op  deze  consequentie  van  het  Materi- 
alisme breedvoeriger  gelet.  *)  In  de  tweede  afdeeling  van 
voot's  geschrift  wordt  de  persoon  van  wagner  ter  zijde 
gezet  en  de  aandacht  gewijd  aan  de  beide  geschilpunten 
door  hem  opgevat.  De  eerste  vraag  omtrent  de  afstamming 
der  menschen  van  één  paar  blijft  vogt,  ook  na  wagner's 
verklaring,  ontkennend  beantwoorden.  Hij  werd  echter  op 
nieuw  aangevallen  door  eenen  naamgenoot,  niet  eenen 
bloedverwant  van  rud.  wagiier,  namelijk  door  andreas 
WAGNER  van  München.  ^ 

Deze  toont  aan,  dat  vogt  zich  hier  op  een  gebied  heeft 
gewaagd,  waarop  hij  allerminst  te  huis  behoort  en  met 
eene   groote    oppervlakkigheid    eene    zaak   behandelt,    die 


^)  Ook  TB.  H.  MARTin.  Lt$  sctettces  ei  la  philosophie.  Paris  1869,  p.  87  etc. 

*)  NaturunsMenêch<\ft  und  Bibel  m  GêgenacUze  zu  dem  Köhler-glauben 
dis  Herm  voor,  alt  des  wieder  erstandenen  und  aus  dem  FVanzösischm 
ins  Deutsch  überteizte»  bobt.  Stnttg.  1855. 
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onder  de  meest  ingewikkelde  geteld  mag  worden.  Hij  ziet 
m  yoGT  eenen  nieuwen  boby  en  wijst  op  de  eenw 
der  fransche  encyclopaedUten^  wier  gebreken  echter  in  vogt 
nog  hooger  geklommen  zijn,  dan  zij  in  eenen  bory  zich 
Tertoond  hebhen:  ,,Man  möchtej"  zoo  schrijft  hij,  ,,fastan 
„einjB  Seelen-wanderung  glauben,  denn  in  vogt  sehen  wir 
,,den  wirklichen  boby  redimvus^  den  leibhaftig  aus  dem 
,,Französi8chen  in  das  Deutsch  übersetzten  boby,  nur  dasz 
„er  in  dieser  Uebersetzung  das  Original  gotteslasterlichen 
„Frechkeit  noch  weit  überboten  hat/' 

De  tweede  vraag  —  om  tot  ons  onderwerp  terug  te  komen  — 
wordt  vervolgens  door  vogt  behandeld;  hij  verklaart  zich  tegen 
de  erkenning  van  het  bestaan  eener  afisonderlijke  ziel  en  meent 
dat  wanneer  wij  ter  verklaring  van  het  zelfbewustzijn  eene  oor- 
spronkelijke zelfstandige  ziel  aannemen,  wij  evenzeer  voor  de 
werking  der  zenu  w*trekking  eene  ^jner^ziel^  zoo  ook  eene  darm* 
ziel,  in  één  woord  voor  elk  levensproces  eene  levens-ziel  zouden 
moeten  erkennen.  Even  als  de  spieren,  die  in  de  beenen  gevon- 
den worden,  noodzakelijk  eene  kracht  tot  loopen  ontwikkelen, 
zijn  in  de  hersenen  spieren  aanwezig  waarin  de  denkkracht  ver- 
borgen ligt.  VooT  beweert:  „wie  der  Nerv  eines  bestimm- 
„ten  MtLskels  diesen  zucken  laszt,  wenn  ein  bestimmter  6e- 
„fühlsnerv  gereiszt  wird,  so  musz  auch  die  Gehim-substanz 
j,eines  bestimmten  Individuums  diesen  oder  jenen  Gedan- 
„ken  produciren,  je  nachdem  sie  so  oder  so  erregt  wirdJ' 
Na  deze  mededeeling  van  de  richting  door  vogt  gevolgd, 
moeten  wij  nog  nader  kennis  maken  met  de  meeningen 
van  RUD.  WAGNEB;  hij  heeft  ze  nog  duidelijker  dan  in  het 
bovengenoemde  geschrift  in  eene  andere  verhandeling  uit- 
gesproken t^Wissen  und  Glauben  mit  bezonderer  Beziehung 
^^auf  die  Zukunft  der  Seelen.'^  Waönbb  neemt  het  stand- 
punt van  verzoening  tusschen  geloof  en  wetenschap  in. 
Hij   meent  beide   uitmuntend   wel  ie  kunnen  overeenbren- 
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gen.  Hij  verklaart  de  menschelijke  ziel  te  beschouwen 
ale  een  product  van  den  menschelijken  geest  en  de  stof, 
xoodat  ook  de  innige  betrekking  tusschen  ligchaam  en 
geest  en  eene  wederopstanding  des  ligchaams  na  den  tijde- 
lijken  dood  door  hem  wordt  erkend. 

Men  ziet  alzoo,  wagner's  natuur-wetenschap  is  eene  zoo- 
danige, welke  ruimte  laat  voor  de  stellingen  des  geloofs. 
Aan  het  einde  zijner  laatstgenoemde  brochure  verklaarde  hij 
uitdrukkelijk^  dat  in  geheel  de  bijbelsche  psychologie,  in 
den  zin  althans  waarin  zij  door  de  voorstanders  van  het 
geMTotianisme  of  traducianieme  wordt  opgevat,  geen  enkel 
punt  valt  aan  te  wijzen^  dat  met  eenige  leerstelling  der 
nieuwere  physiologie  in  tegenspraak  is.  Hij  hendt  het  bij- 
belsche dualigme,  dat  het  midden  bewaart  tusschen  een 
valsch  spiritualisme  en  het  materialisme,  en  den  mensch 
voorstelt  als  door  de  vereeniging  van  ziel  en  ligchaam  tot 
een  bezield  wezen  gevormd,  voor  den  eenigen,  ook  physi- 
ologisch,  houdbaren  grondslag  van  eene  wetenschappelijke 
anthropologie.  Het  christelijk  geloof  vond  dus  in  hem 
een  ijverig  pleitbezorger.  Of  echter  de  zaak  des  geloofs 
wezenlijk  bevorderd  wordt  door  uitspraken  als  deze  is :  ,,ich 
finde  auch  im  psysischen  Bau  viele  Gründe  fur  eine  Seele- 
substanz,  nur  keinen  entscheidenden,''  welke  wij  bij 
hem  vinden,  betwijfelen  wij.  Sommigen  achten  het  vol- 
doende, als  slechts  vast  staat,  dat  de  onmogelijkheid  der 
waarheden,  die  het  geloof  erkent  niet  op  physiologische 
gronden  kan  worden  betoogd;  maar  niemand  kan  belang 
stellen  in  de  verklaring,  dat  het  geloof  ook  door  de  weten- 
schap bewezen  wordt,  als  daarbij  wordt  gezegd,  dat  geen 
dezer  bewijzen  afdoende  is  te  achten.  Het  redelijk  geloof — 
wij  spreken  hier  niet  van  ein  schlicMer,  einfacAer  Kohier - 
^ube  —  stelt  prijs  op  de  erkenning  der  wetenschap  en 
zoude  bezwijken  als  de  wetenschap  zelve   waarlijk  materia- 
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lisiisch  moest  wórden.  Men  heeft  aanmerkingen  gemaakt 
op  den  titel  van  wagneb^s  geschrift  en  gemeend  dat  de 
tegenstelling  van  Wissen  und  Glauben  hier  minder  gepast 
moest  worden  gekeurd  en  beter  ware  vervangen  door  die 
van  Empirie  en  bespiegeling.  Het  komt  ons  voor^  dat  nit 
het  oogpant  van  waonbb's  bedoeling  de  door  hem  gebrnikte 
benamingen  verdedigbaar  zijn.  Minder  gaarne  zouden  wij 
onze  goedkeuring  geven  aan  enkele  zijner  uitdrukkingen, 
waarin  hij  het  materialisme  schijnt  nabij  te  zijn.  Uitspra- 
ken als  waarbij  van  deelbaarheid  der  ziel  gesproken  en  de 
aard  harer  werking  door  vergelijking  mei  ien  aetherstroom 
opgehelderd  wordt,  passen  onzes  inziens  minder  goed  in 
den  mond  van  eenen  psycholoog  als  rüd.  wagnbb.  Maar 
genoeg  van  dezen  strijd  tusschen  hem  en  vogt  persoonlijk 
gevoerd.  Naar  aanleiding  waarschijnlijk  van  hetgeen 
HUSCHKE  gezegd  had,  die  hoewel  geen  materialist,  in  de 
hersenen  de  plaats  der  ziel  trachtte  aan  te  wijzen,  heeft 
WAGNBR  zijne  tegenstanders,  waaronder  ook  prof.  ludwig 
van  ZUBICH,  uitgenoodigd  tot  eene  samenspreking,  welke 
echter  door  eene  ongesteldheid  van  wagnbb  niet  heeft  plaats 
gehad.  Met  hoeveel  hartstocht  destijds  de  strijd  werd 
gevoerd,  kan  o.  a.  blijken  uit  hetgeen  door  j.  b. 
MKiJEB  {zum  Streit  über  Leib  und  Seele,  Worte  der 
Kritik,  Sechs  Vorlesungen  am  Hamburger  akademischen 
Gymnasium  gehalten.  Hamburg  1856)  gezegd  wordt,  die 
bij  de  mededeeling,  dat  wagnbb  door  ongesteldheid  zich 
verontschuldigde,  de  verzekering  voegt,  dat  hij  reeds 
den  volgenden  dag  in  zijn  physiologisch  kabinet  bezig 
was  en  eene  verhandeling  hield  over  de  afstamming 
van  het  menschengeslacht.  De  materialistische  strijd- 
vraag heeft  aanleiding  gegeven  tot  menig  vergrijp  tegen 
de  humaniteit. 

Onder   degenen    die    de   partij    van   vogt  hebben  opge« 
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vat>  vermelden  wij  allereerst  h.  czolbe,  ^)  die  inzonderheid 
zijne  zorg  heeft  gewijd  aan  de  ontwikkeling  der  materialis- 
tische leer  omtrent  het  gevoelsvermogen  en  die  Empfindung 
beschrijft  als  ,,die  eigenthümliche  Yibration  des  eigenthttm- 
„lichen    elastischen   Seh-nervs    oder    Hör-nervs."     Terwijl 
BttCHNEE,  hoezeer  overigens  in  zijn  Kraft  und  Stoff  geheel 
en   al   partij  trekkende  voor  de  materialistische  hypothese, 
echter  nog  gebreken  vindt  aan  te  wijzen  in  het  chemisme 
van  YOQT,  heeft  czolbe,  die  den  mensch  beschreef,  ,,als  ein 
BUS    den   verschieden-artigsten    Atomen    in    künstlerischer 
Form    mechanisch    znsammen-geftlgtes    Mosaïkbild/*    eene 
poging   beproefd,  om  —   wat  voot  onverklaard  had  gela- 
ten —  het  zelfbewustzijn  materialistisch  te  verklaren.    Hij 
beschrijft  het  als  de  in  zich  zélve  terugkeerende  bewegingen 
meent,    dat   het    bewustzijn   op   zich   zelf,  krachtens  eene 
stabiliteits-theorie,  door  de  hersen-constructie  bepaald  is. 
Door   uLKid   is  t.   a.   p.  opgemerkt,  dat  indien  dan   alles 
onder  de  formule  der  beweging  gebracht  moet  worden,  het 
veel   natuurlijker   is,  bij  het  zelfbewustzijn  te  denken  aan 
eene  beioeging  in  eene  rechte  lijn,  dan  aan  eene inzich zelve 
terugkeerende  beweging.    Liever  nog  zoude  ik  hier  denken 
aan  het  stellen  eener  evenwijdige  lijn,  op  zekeren  afstand 
van  het  zich  zelfbewuste  subject.  Hoe  echter  de  identiteit  van 
het  zelfbewustzijn  gehandhaafd  kan  worden,  bij  deze  opvat- 
ting  van    czoLBE    is   mij  niet  duidelijk.    Maar  bovendien, 
als    deze    verklaring    van  het  zelfbewustzijn  als  voldoende 
moest  worden  aangenomen,  zoude  de  vraag  opkomen,  wsarom 
de  circulatie  aan  het  bloed  ook  niet  het  zelfbewustzijn  be- 
zorgt.   Dat    ook    dezerzijds    menigmaal    een    stelsel    ver- 
kondigd  werd,  dat  verre   van    behoorlijk   vastgesteld  kon 


^)  Nêue  Dantêllung  der  Sensualismuê.  Leipz.  1855  en  Enistehung  dw 
iklbitbewuHseirtê  1856. 
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heeten,  is  ook  in  gzolbb  gebleken.  Toen  hij  later  i)  eene 
naJbuToliMsch'tdeleogiêche  doorvoering  van  het  meehanische 
beginsd  bewerkte,  om  de  grenzen  en  den  oorsprong  der  men' 
scheltjke  kennis  in  tegenetelling  met  kant  en  hegel  te  be- 
spreken, heeft  hij  eigenlgk  met  het  materiaUeme  gebroken, 
om  zich  echter  in  eene  menigte  van  tegenstrijdighedeiL  ge- 
heel te  yerliezen. 

Tegen  voot  traden  na  wagnee  velen  in  het  strijdperk, 
meestal  in  periodieke  geschriften.  Wij  herinneren  slechts  aan 
het  reeds  genoemde  „Zeitschrift  fur  Phil .  and  Phil.  Kritik*'  uit- 
gegeven door  FiCHTE,  VLRid  en  wi&th,  waarin  door  fichte  en 
zijne  medearbeiders,  alsmede  door  pUlleborn  en  ebdhann, 
om  geene  anderen  te  noemen,  bijdragen  ten  dezen  aanzien 
werden  geleverd. 

Men  heeft  vooral  de  oppervlakkigheid  en  onvastheid  der 
materialistische  beschouwingswijze  in  het  licht  gesteld  en 
beweerd,  dat  het  materialisme  niet  bij  machte  is  een  anthro- 
pologisch  stelsel  te  vestigen.  Onder  de  velen,  die  in  open- 
bare voordrachten  de  strijdvragen,  waarvan  wij  spreken, 
hebben  behandeld,  noemen  wij  stiebel.  Hij  sprak  in  1865 
te  Göttingen  over  de  „Oebietsgranze  der  Natar-Whsen- 
schaft*'  en  wilde  naar  de  methode  van  wagnbb  den  geloo* 
vigen  wijsgeer  en  den  natunronderzoeker  elk  binnen  be- 
paalde grenzen  stellen.  Hij  maakte  opmerkzaam  op  de  be- 
naming van  eubstaniie,  als  welke  men  op  de  ziel  pleegt 
toe  te  passen,  en  hecht  aan  dien  naam  zulk  een  denkbeeld, 
dat  Bij  aan  geen  stoffelijk  wezen  kan  gegeven  worden.  Met 
dezen  strijd  over  woorden  mogen  wij  ons  hier  niet  inlaten. 

De  strijd  zelf,  door  het  materialisme  uitgelokt,  was  zeker 
verre  van  onvruchtbaar.  Reeds  danken  wij  aan  dezen  schijn- 
baar heilloozen  twist,  door  de  vernieuwing  der  materialis- 


<)  Jena  1S65. 
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tische  heftigheid  opgewekt,  belangrijke  letterkundige  pro- 
dncten,  als  dat  van  p.  rotjqemont,  den  schrijver  van: 
,^'faoinme  et  Ie  singe"  die  in:  Dds  Kreuz  auf  dem 
Bigt  und  die  Seufzer  der  Creatur  op  treffende  wijze 
het  verschil  heeft  geteekend  tusschen  de  dorre  en  dood- 
sche  woestenij  der  materialistische  wereldbeschouwing  en 
de  hartverheffende  heerlijkheid  van  het  Evangelisch  ge- 
loof. Maar  ook  de  arbeid  der  wetenschap,  die  door 
den  strijd  opgewekt  werd,  was  reeds  op  zich  zelf  bij  uit^ 
stek  gewichtig.  Terwijl  flügel  de  materialistische  atomis- 
tiek  met  hare  eigene  wapenen  krachtig  bestreed,  door  aan 
te  toonen,  dat  zij  door  hare  onderscheiding  tusschen  mate' 
rUi  moleculen  en  atomen  zich  zelve  het  recht  benam  om 
alleen  aan  de  materie  realiteit  toe  te  kennen^)  heeft  de 
Hallesche  hoogleeraar  ulbici,  dien  wij  reeds  meermalen 
noemden,  eene  natuor-philosophie  op  breede  schaal  ont- 
worpen, 3)  de  Leipziger  hoogleeraar  buete  een  uitmuntend 
physiologisch  vertoog  over  'smenschen  gewaarwordingen') 
gegeven,  en  Dr.  paul  haffneb  het  materialisme  met  het 
oog  op  de  kultuurgeschiedenis  veroordeeld.^) 

\Vij  hebben  tot  nu  toe  gesproken  van  materialisten 
en  spiritualisten  en  onder  dezen  laatsten  naam  al  die- 
genen samengevat,  die  in  den  mensch  behalve  het 
ligchaam  dat  hem  behoort,  ook  eene  oorspronkelijke 
ziel,  als  meer  of  min  zelfstandig  aannemen.   Intusschen  is 


^)  Der  Materialistnus  vom.  Standpunki  der  atomücA^meckanischen  Natur- 
/orschwig  heUuchtet,  Leipzig  1865. 

*)  G^  und  die  Naiur,  1862. 

OüU  und  der  Mensch  1866,  waarvan  B.  I  heet:  Leib  und  Seele,  ten 
onsent  door  Dr.  w.  j.  a.  jongkbloet  aanbevolen. 

*)  Veber  die  Existenz  der  Seele  vwn  natur^wiseen  schaftlichen  Standpunkt 
Leipiig  1864  (bewerkt  voor  Nederland  door  Dr.  o.  ekama,  Amsterdam 
1864). 

*)  Der  M<Uerialimu8  in  der  CuUur-geëckiehte»  1865. 
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het  noodig  op  die  meerdere  of  mindere  zelfstandigheid 
der  ziel  in  de  verschillende  spiritualistische  stelsels  acht 
te  geven.  Immers,  wij  bemerkten  gedurige  dat  menig 
materialist  recht  tot  zijne  beweringen  vond  in  zijnen 
tegenzin  tegen  het  dualisme,  dat  van  de  zijde  der  spi- 
ritualisten  dikwerf  gepredikt  is.  Wij  moeten  onderzoe- 
ken of  de  dualistische  beschouwing  op  spiritualistisch  stand- 
punt algemeen  gehandhaafd  is.  Wij  merkten  tevens  reeds  op, 
dat  de  spiritualist  in  den  strijd  tegen  den  materialist  soms 
meer  toegaf  dan  hij  op  zijn  standpunt  toegeven  mocht.  ^) 
Wij  zullen  zien,  in  hoe  verre  de  spiritualist  zijn  voordeel 
heeft  gedaan  met  de  waarheid,  welke  hij  den  materialist 
gewonnen  gaf.  Wij  hoorden  ook  reeds  uitspraken,  die  den 
weg  tot  verzoening  konden  banen.  Wij  moeten  weten  of 
die  verzoening  tot  stand  gebracht  kan  worden.  Wat  er 
van  zijn  moge,  gemakkelijk  gissen  wij  reeds  vooraf,  dat 
het  spiritualisme  verschillende  vormen  heeft  aangenomen. 
Bij  uitnemendheid  spiritualistisch  is  wel  de  meening  van 
hen,  die  den  mensch  zich  voorstellen  als  eenen  geest  die 
zich  de  stoffen  des  ligchaams  kiest  en  bij  het  verschijn- 
sel, dat  den  naam  van  dood  draagt,  die  stoffen  wederom 
van  zich  werpt.  Het  is  eene  theorie,  die  alleen  in  het 
brein  eens  bespiegelaars  kan  opkomen  en  door  de  levens- 
verschijnselen  en  de  ervaring  ten  stelligste  weersproken 
wordt.  Zij  heeft  echter  misschien  nieuwen  grond  gevonden  in 
eene  verkeerde  opvatting  van  de  leer  van  c/uelus  en  ande- 
ren, die  bij  de  ontwikkeling  van  het  wezen  der  ziel  het  begrip 
eener  idéé  sterk  op  den  voorgrond  plaatsen.  Onze  roorda 
schijnt  in  zijne  Zielkunde  deze  meening  nabij  te  komen,  wan- 


1)  Al  te  veel  recht  is  aan  het  materialismus  toegekend,  o.  a.  door 
Dr.  F.  ALBEBT  LAKOE  in  Zijne:  Gesckichte  des  Materialismus  und  Kritik 
seiner  Bedeutung  in  der  Gegerwart,  1866. 
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neer  hij^  pag.  29,  de  Tolgende  bepaling  geeft  van  den  menech : 
^,de  mensch  is  eene  levende  ziel^  levende  in  haar  eigen 
»,door  haar  uit  stof  gevormd  en  in  stand  gehouden,  door 
^^baar  levende  en  bezielde  ligchaam,  een  in  zijn  eigen 
^^stoffelijk  ligchaam^  zoowel  met  als  zonder  bewustheid  levend 
„wezen.''  Het  springt  van  zelf  in  het  oog^  dat'  eene  op- 
vatting als  deze  bijzonder  weinig  geschikt  is  om  eene  brug 
tusschen  het  materialisme  en  spiritualisme  te  leggen.  Het 
schijnt  mi]  zeker  toe,  dat  boobda,  zijn  hierop  betrekkelijk 
betoog  met  zulk  eene  verklaring  eindigende,  inderdaad  de 
belangrijke  wenken  heeft  laten  verloren  gaan,  door  hem 
zei  ven  gegeven.^)  Zonder  zijne  verklaring  te  onderschrijven, 
dat  het  leven  van  het  ligchaam  op  zich  zelf  een  bewuste- 
loos leven  is,  geloof  ik,  dat  hij  wel  deed  met  den  mensch 
te  beschouwen  als  een  levend  wezen,  dat  zoowel  zonder  als 
met  bewustheid  leeft.  In  plaats  van  echter  aan  eene  levens- 
kracht des  ligchaams  te  denken,  en  deze  kracht  als  getuige 
te  doen  optreden  voor  de  eenheid  der  menschelijke  natuur  — 
hetwelk  ons  leiden  zoude  tot  de  ijdele  voorstelling  door 
ALEXANDEK  YON  HUifBOLDT  iu  ocu  vrocgcr  tijdperk  zijne 
studiën  in  zijne:  Ansichten  der  Natur  zoo  schoon  getee- 
kend  —  had  hij  moeten  onderzoeken,  of  er  in  het  phvsi- 
ologisch  proces  der  voortbrenging  ook  indicatiën  zijn, 
waaruit  kan  worden  afgeleid,  dat  het  leven  der  bewuste- 
loosheid zoowel  als  der  zelfbewustheid  in  den  mensch  moet 
aanwezig  zijn.  Nog  was  hij  echter,  naar  ons  bescheiden 
oordeel,  op  weg,  de  waarheid  te  vinden,  toen  hij  beweerde, 
dat  de  stof  des  ligchaams  in  verbinding  met  het  leven  der 
zid  een  bestanddeel  van  het  menschelijk  leven  uitmaakt. 
Waar  hij  echter  komt  tot  de  uitspraak :  „eigen  zelfstandig- 
^heid    heeft   alleen  het  levend  en  met  bewustheid    levend 


t)  i.  a.  p.  bL  26-29. 
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^^wezen^  de  levende  ziel,  die  de  stof  bezielt^  de  doode  stof 
,,tot  een  levend  ligchaam  of  lijf  maakt,  daar  zg,  aan  de 
„stof  haar  aÊEonderlijk  bestaan  benemende,  haar  alsonzelf- 
,,standig  bestanddeel  in  haar  eigen  zelfstandigheid  opneemt 
,,en  zoo  geheel  en  al  zich  toeeigent,  dat  zij  met  de  door 
,,haar  zich  toegeëigende  stof,  met  haar  eigen  ligchaamf  zich 
„als  een  volstrekt  één  en  ondeelbaar  wezen  gevoelt  en  be- 
„wust  is,"  heeft  hij  zich  overgegeven  aan  eene  spiritualis- 
tische illusie,  als  of  de  materialist  in  die  onzelfstandige 
stof  het  materieel  beginsel  zoude  willen  erkennen,  dat  hij 
meent,  dat  de  bron  is  van  het  menschelijk  leven.  In  deze 
voorstelling,  welke  verzoenend  schijnt  in  strekking  wordt 
met  der  daad  een  der  beide  termen  van  het  vraagstuk  on- 
redelijk verwijderd.  Met  de  aanwijzing  dezer  onjuistheid 
bedoelen  wij  overigens  niet  een  afkeurend  oordeel  uit  te 
spreken  over  den  veelzins  hoogst  belangrijjken  arbeid 
van  ROORDii.  De  weinige  zelfstandige  beoefenaars  der  wijs- 
begeerte, welke  ons  vaderland  bezit,  hebben  recht  op  roem- 
voUe  vermelding. 

Dr.  iJSKENS  heeft  eenen  anderen  weg  ingeslagen.  *) 
Hij  ziet  in,  dat  de  voorstelling  van  eene  logge  stof 
de  groote  hinderpaal  geweest  is  in  het  bepalen  van  de 
betrekking  waarin  de  geest  tot  het  ligchaam  staat  en  meent 
dat  een  di/namisch  leerstelsel  allereerst  daarvoor  in  de  plaats 
moet  treden.  En  daarbij  acht  hij  het  noodig  in  het  lig- 
chaam zelf  eene  levenskracht  aan  te  nemeo,  een  beginsel 
van  ziel  en  leven  dat  onderscheiden  is  van  den  geest.  Dat 
zulk  een  levensziel  in  het  ligchaam  bestaat,  wijst  hij  aan 
uit   enkele  verschijnselen  in  het   ligchamelijk  leven.    Hij 


<)  Grondbegiaselen  der  menaeh-  en  sidknnde  xiMr  de  leer  van  Dr.  k. 
a  F.  KBAUSE  ontYonwd  in  twaalf  voorlesingen,  gehouden  te  Pargs  door 
Dr.  H,  AHRENB  vt)j  vertaald  enz.  door   Dr.  j.  nieuwekhuis,  ond-hoog- 
leoraar  der  wijsbegeerte  aan  de  Leidschc  Hoogeschool,  1847. 
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brengt  daartoe  het  inatiuct»  het  gevoel,  de  verbeelding  en 
het  geheugen  en  beroept  zich  inzonderheid  of  de  waarne- 
ming bij  flauwten.  Zoo  heeft  het  ligchaam  vermogens  gelijk- 
vormig aan  die  van  den  geest  en  het  verband  van  ligchaam 
en  ziel  wordt  gelegd  door  die  analogische  verrichtingen  en 
krachten.  Wij  ontmoeten  hier  een  dualisme,  welks  beide 
deden  zooveel  mogel^k  verzoend  worden  en  kunnen  niet 
ontkennen,  dat  er  bij  deze  verklaring  licht  opgaat  over 
vele  verschijnselen  van  ons  leven,  waarin  ligchaam  en  geest 
beide  werkzaam  zijn.  Maar  het  is  juist  die  levensziel  des 
ligchaams,  wier  erkenning  aan  vele  bezwaren  onderhevig 
sch^nt.  Verstaat  men  er  niets  anders  door  dan  het  levende 
organisme,  wij  vragen  dan:  hoe  kunnen  daarin  krachten  en 
vermogens  werken  analoog  met  die  van  den  geest,  dien 
men  ala  oorspronkelijk  en  zelfstandig  erkent?  En  wanneer 
zij  daarin  kunnen  aanwezig  zijn,  waarom  zullen  wij  dan 
nog  eenen  geest  aannemen,  en  niet  liever  met  den  materi- 
alist alle  zoogenoemde  geestelijke  werkzaamheid  in  de  stof 
plaatsen?  Wil  men  echter  door  lef>eiuz%el  iets  anders  ver- 
staan hebben,  eene  bijzondere  kracht,  die  in  het  ligchaam 
verborgen  ligt,  wij  deinzen  terug  voor  het  vernieuwde  on- 
derzoek omtrent  levem^-htacht  en  levenê-xiel^  en  vreezen,  dat 
het  thauB  evenmin  als  vroeger  tot  belangrijke  uitkomsten 
lal  leiden.  Het  dualistisch  begrip  schijnt  sinds  ah&bns  en 
mooanA.  al  meer  en  meer  in  de  anthropologie  ook  ten  on- 
zent ie  worden  ter  zijde  gesteld  en  wij  mogen  veilig  be- 
weren, dat  onder  hen,  die  eenen  geest  in  den  mensch  erken- 
jien,  de  voorstelling  steeds  algemeener  wordt,  dat  de  ziel 
en  het  ligchaam  zoo  onafscheidelijk  bijeen  behooren,  dat 
de  eenheid  van  het  menschelijke  wezen  noodzakelijk  moet 
worden  gehandhaafd.  De  wijze,  waarop  dit  beproefd  wordt 
is  echter  zeer  verschillend. 

In  FioHTB's  tijdschrift  Band  XXIV  1854  S  301  levert  de 
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reeds  meer  genoemde  wirth  een  overzicht  van  de  philoso' 
phische  LittercUur:  hij  beoordeelde  daarin  ook  heiwerk  van 
droszbach;  „die   individueüe    UnsterblichkeiV^  en  schrijft  in 
die  beoordeeling  het  volgende :  „wenn  Leib  und  Seele  nicht 
,^zwei    verschiedene   Substanzen   sind^  so  folgt  daraus  kei- 
y^neswegs    dasz    beiden  identisch  seien,  was  sie  sein  mtlsz- 
y,ten,  wenn   die  Seele  nichts  anderes  als  die  Materie  und 
,^umgekehrt  die  Materie  die  Seele  ware,  sondern  diewahre 
9,Folgerung  welche  sich  droszbach  nicht  in  ihrer  Bestimmt- 
,^heit  gedacht   and   entwickelt   hat^   ist  vielmehr  die^  dasz 
,^die  Seele  die  Substanz,  die  fdr  sich  seiende  thatige  Ein- 
„heit  (Entelechie)  des  Körpers  sei."    Met  dit  gevoelen  komt 
eenigermate  overeen  de  leer  door  j.  e.  eadmann  ontwikkeld 
in   zijne  zeer  lezenswaardige  psychologische  brieven.^)   Zij 
keerden  eigenlijk  terug  tot  de  voorstellingen,  die  reeds  bij 
de  eerste  wording  der  philosophie  zijn  gevormd  en  niet  bij 
machte    het  a&onderlijk  bestaan  van   den  geest  te  verkla- 
ren,  zochten   zij   het   in  de  bezieling   van  de  eenheid  der 
stof.     De    ziel   wordt  weder   eene  harmonie  en  gelijk  deze 
niet  aan  enkele  toonen  verbonden  is,  maar  doordesamenr 
vloeijing  van  alle  ontstaat,  zoo  is  het  geheele  ligchaamen 
niet  één  zijner  organen  de   zetelplaats  der  ziel.    De  voor- 
stelling wordt  zeer  onbepaald  gemaakt  in  deze  woorden  van 
ERDMANx:  „ich  spreche  mit  dem  gemeinen  Sprachgebrauch 
„von  Leib  und  Seele,  sehe  aber  in  der  Seele  nicht  ein  Ding 
,,sondern  ein  stetes  YerfltLchtigen  des  dinglichen,  stofflichen 
„Leibes"  (S.  151.)  Wij  begrijpen  niet  waartoe  een  zoodanig 
begrip  van  de  ziel  nog  der  aanneming  waardig  is;  depeiv 
soonlflke  onsterfelijkheid,  waarom  het  toch  wel  hoofdzake- 
lijk  den  voorstanders  van  de  leer  der  spiritualisten  zal  te 


^)  Ptychologiacht  Brie/e  yon   Dr.  J.  B.  erdmamm.  Leipzig,  1852,  s.  140 
n.  8.  w. 


Digitized  by 


Google 


—  33  — 

doen  ziJB,  schijnt  ons  onvereenigbaar  met  eene  voorstelling^ 
als  die  wij  zoo  even  mededeelden,  tenzij  men  aan  het  lig- 
chaam  zelf  onsterfelijkheid  toekenne  en  met  erdmann  O 
vrage  „wissen  Sie  schon  ganz  gewisz,  ob  der  Leib  stirbt  ?" 
Het  komt  ons  voor,  dat  men,  terwijl  men  alzoo  het  spiri- 
taalisme  wilde  vrijwaren  tegen  de  beschuldiging  van  dua- 
lisme van  de  zijde  zijner  tegenpartij,  aan  deze  zeer  veel  ge- 
wonnen gaf  en  slechts  weinige  schreden  verder  behoefde 
te  gaan  om  zich  bij  haar  te  zien  gevoegd.  Ja  zelfs  schijnt 
het  als  of  men  op  dit  standpunt  meende  een  vrijbrief  voor 
het  materialisme  te  hebben»  als  men  slechts  eenmaal  der 
ziel  de  ideële  kracht  had  toegekend,  om  zich  zelve  het 
organisme,  bepaaldelijk  het  hersenstelsel,  te  vormen.  De 
reeds  genoemde  k.  g.  carüs,  schrijver  der  Psyche  heeft  in 
zijn:  ,yOrganon  der  Erkenntnisz  der  Natur  und  des  Geistes'^  ^) 
de  grondslagen  dezer  beschouwing  gelegd,  welke  eigenlijk 
ook  de  kern  was  van  de  leer  van  julius  schallee,  door 
hem  in  zijn:  Leib  und  Seele,  ontwikkeld  met  eene  op 
dit  gebied  zeldzame  bezadigdheid  des  oordeels  en  onbe- 
krompen waardeering  van  hetgeen  door  andersdenkenden 
wordt  aangenomen.  Onmiskenbaar  zijn  in  dit  stelsel  de 
sporen  der  Schellingsche  wijsbegeerte,  zooals  trouwens  ook 
blijkt  uit  het  feit,  dat  deze  wijsgeerige  denker  in  het  laatst 
zijns  levens  met  ingenomenheid  wees  op  den  arbeid  van 
CARUS.  Groote  bezwaren  zijn  echter  tegen  deze  voorstel- 
ling in  te  brengen.  Dit  idealisme,  dat  niet  beweert,  dat  — 
zooals  wij  zagen,  dat  uit  de  Psyche  van  carüs  wel  eens  af- 
geleid werd  —  de  ziel  uit  niets  haar  ligchaam  vormt,  heeft 
inderdaad  een  dualisme  aangenomen,    in  den  aanvang,  dat 


')  Psychologische  Briefe,  8.   1B4. 
^  Leipsig  1866. 
')  Weimar  18S5. 
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het  ook  later  kwalijk  verborgen  kon  houden.  Daarbij 
komt,  dat  althans  aanvankelijk  de  ziel  volgens  deze  voor- 
stelling, als  zij  het  ligchaam  nog  niet  heeft  geassimileerd, 
toch  ook  zonder  dat  stoffelijk  organisme  met  bewustheid 
leeft  —  immers  dat  zij  op  bedoelde  wijze  er  naar  streeft 
om  zich  in  een  organisme  de  gelegenheid  tot  het  bewuste 
leven  te  scheppen,  is  reeds  een  bewijs,  dat  zij  reeds  leeft 
met  bewustzijn.  Erdu ann  schijnt  zeker  het  vraagstuk  der 
wederkeerige  werking  van  ligchaam  en  ziel  verder  te  bren- 
gen door  te  leeren,  dat  de  ziel  niet  slechts  een  enkel  deel 
des  ligchaams  maar  het  geheele  stoffelijke  organisme  door- 
dringt. De  zwarigheid  is  echter  daardoor  slechts  verlegd. 
In  plaats  van  het  anthropologische  probleem  der  „Wechsel- 
wirkung''  tusschen  ligchaam  en  ziel  rijst  dan  de  niet  min- 
der moeijelijke  vraag,  hoe  de  betrekking  zij  tusschen  den 
mensch  en  de  buiten -wereld.  Bovendien  heeft  dit  idealisme 
de  lastige  taak  om  aan  te  wijzen,  hoe  de  ziel,  die  als  vor- 
mend element  is  opgetreden,  een  beumst  leven  i^'nf  te  lei- 
den, —  daargelaten  nu  het  reeds  geopperde  bezwaar,  dat 
zij  eigenlijk  van  den  aanvang  af  als  met  bewustheid  levende 
moet  gedacht  worden,  —  om  dat  aan  te  wijzen  wordt  de 
Hegeliaansche  methode  gebezigd,  bekend  onder  den  naam : 
EntvncUung  aus  dem  Wïderspruch.  Wij  kunnen  hier  dia 
methode  niet  toetsen,  doch  willen  de  verklaring  niet  terug- 
houden, dat  het  idealistische  spelen  met  sluimerende  ideên, 
die  uit  den  Widerspruch  haar  leven  putten,  ons  even  wei- 
nig voldoet  als  de  materialistisehe  theorie  aangaande  de 
gedachten,  als  producten  der  stof. 

Anders  is  de  beschouwing  van  o.  th.  FECHNEft.  Hij  gaf 
in  het  jaar  1851  een  werk  uit  in  drie  deelen  met  den  titel : 
^jZend-Avestc^  waarin  hij  echter  niet  de  zend-leer  maar 
zijne  eigene  begrippen  omtrent  God,  den  menach  en  de 
onsterfelijkheid  ontwikkelt.    Hij   neemt  een  oorspronkelijk 


Digitized  by 


Google 


—  85  - 

wezen  aan,  dat  zich  vertoont  als  ligchaam  en  als  geest 
De  laatste  vorm  is  die  van  JSettst^erscheinung^  de  eerste  die, 
waarin  de  mensch  aan  anderen  verschijnt.  Wanneer  men 
echter  den  geest  enkel  als  verschijningsvorm  van  een  ander 
Ghundwesen  beschouwt,  miskent  men  vooreerst  het  wezen 
van  dien  geest,  dien  men  toch  als  een  zelfstandig  iets  wil 
handhaven,  en  ten  andere  blijft  altijd  het  Crrundwesen  ter 
verklaring  over  en  dus  de  vraag  geheel  onopgelost.  FfiCH- 
NBE  zelf  erkent  het  onbevredigende  zijner  leer  en  vindt  zich 
tot  de  uitspraak  gedrongen :  „was  Körper  und  Oeist,  noch 
„abgesehen  von  dem  sind,  wie  sie  erscheineu,  oder  als 
„encheinend  vorgestellt  werden,  vermag  nnsre  Ansicht  nicht 
„za  sagen."  Daarenboven  wanneer  men  eenmaal  de  stel- 
ling uitspreekt,  dat  ziel  en  ligchaam  slechts  verschijnings- 
vormen van  het  menschelijke  wezen  zijn,  komt  men  weder 
licht  tot  de  erkenning  der  stof  als  het  wezen,  waaraan  die 
vormen  verbonden  zijn.  Fechner's  meening  is  in  eenigzins  ge- 
wijzigden  vorm  voorgedragen  door  hübchkb.  ')  Hij  beschouwt 
ligchaam  en  geest  als  twee  Erschêinunffsweism  van  dezelfde 
eenheid  en  acht  de  verbinding  tusschen  deze  beide  de  taak 
der  ziel.  Ook  hij  weert  de  beschuldiging  van  materialisme 
van  zich  af  en  meent  zich  daartegen  te  vrijwaren  door  de 
opmerking,  dat  volgens  hem  niet  de  geest  het  product  der 
stof  is,  maar  geest  en  stof  gelijktijdig  bestaan.  Ook  bij  hem 
blijkt  het  echter,  dat  het  moeijelijk  is  de  zelfstandigheid 
van  den  geest  te  handhaven  en  daarbij  de  éénheid  in  het 
menschelijk  wezen  te  bewaren. 

Dit  zelfde  bezwaar  geldt  ook  het  gevoelen  van  den  jon- 
gen FiCHTE.     In  zijne  verhandeling:    „^  Seelenlehre   des 


^)  Schedel,  Htm  und  Seele  dês  Menschen  und  der  Thiere  noch 
Aker,  Oeschlecht  und  Race,  dargestelU  noch  neuer  Methode  und  ünUt' 
pÊckungen  vom  bmil  hitschkb.  Jena  1S54. 
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^yMaUriaUsmua  hrüiêch  untersucU"  toont  hij  aan  hoe  hei 
oadere  Spiritualisme  waartoe  hbrbart  nog  eenigermate  over- 
helt en  waarbij  van  het  ligchaam  als  zetel  der  ziel  werd 
gesproken,  door  de  ervaring  als  onhoudbaar  is  in  het  licht 
gesteld.  Hij  houdt  bij  verwerping  dezer  aldus  verouderde 
leer  vast  aan  het  denkbeeld  eener  zelfstandige  ziel  en  vraagt: 
y^welches  andere  Yerhaltnisz  der  Seele  zum  Leibe  bleibt 
,»hier  übrig  als  das  einer  wirksamen  Durch-wehung  oder 
,^wie  wir  es  bezeichnen  einer  di/namischen  AllgegenwArt 
^^desselben  im  ganzen  Nerven-system  und  Organismus?" 
Nader  ontwikkelde  hij  zijne  gedachten  in  zijne  Anthropoloffie. 
Bij  de  vele  anthropologiën  en  psychologiën,  die  in  de 
laatste  jaren  in  druk  verschenen^  misten  wij  er  nog  altijd  eene^ 
die  duidelijk  en  klaar  de  richting  uiteenzette^  die  naar  wij 
opmerkten  de  algemeene  is  geworden  bij  de  spiritualisten. 
En  inderdaad  het  was  moeijelijk  een  dergelijk  stelsel  te 
leveren:  wanneer  men  eenmaal  de  eigenschappen  van  den 
mensch  in  twee  soorten  gesplitst  en  elk  dezer  soorten  aan 
een  afzonderlijk  wezen  als  attributen  heeft  toegevoegd»  moet 
men  aan  beide  afzonderlijk  zijne  aandacht  wijden  en«oma- 
tolo^  eïi  psychologie  zullen  de  deelen  der  anthropologie 
blijven  vormen:  men  kan  bij  die  splitsing  de  eenheid  van 
den  mensch  ten  krachtigste  uitspreken  als  gevormd  door 
de  onophoudelijk  wederkeerige  werkzaamheid  van  beide 
bestanddeelen ;  maar  eene  eenheid  in  dien  zin  dat  in  het 
menschelijke  wezen  een  gemeenschappelijke  grond  voor  beide 
deelen  aanwezig  is,  schijnt  gemakkelijker  gezegd  dan  be- 
toogd te  zijn.  Men  werpt  zich  dan  6f  in  een  spiritualisme^ 
dat  het  zelfstandig  bestaan  van  het  ligchaam  ontkent  en 
'geheel  idealistisch  dreigt  te  worden»  6f  in  een  materialisme» 
dat  geenen  geest  afgezonderd  van  het  ligchaam  erkent. 
Het  zij  verre  van  ons  het  voordeel  voorbij  te  zien>  dat  het 
spiritualisme  van  de  waarheid»  die  in  het  materialisme   ver- 
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borgen  ligt  heeft  getrokken.  Het  organisme  der  stof  is  in 
het  licht  gesteld  en  men  heeft  aangetoond  hoe  de  werk- 
zaamheid der  ziel  aan  eene  juiste  bewerktuiging  der  stof 
op  het  innigst  verbonden  is.  De  physiologische  eenheid 
van  het  menschelijke  wezen  is  gestaafd  en  de  dwaze  theo- 
riën  zijn  bezweken  omtrent  den  zetel  der  ziel  in  een  be- 
paald orgaan  des  ligchaams.  Men  heeft  op  de  uitnemende 
geschiktheid  van  het  ligchaam  gewezen  om  drager  te  zijn 
van  de  eigenschappen  des  geestes  en  de  bekrompene  leer 
van  eene  inwoning  der  ziel  in  het  ligchaam  als  in  haren 
kerker  is  als  onhoudbaar  verworpen. 

De  nauwe  band  is  aangewezen,  die  het  ligchaam  aan  den 
geest  verbindt,  en  men  had  niet  noodig  langer  met  descab- 
TES  van  eenen  concnrsus  of  met  maleb&anche  van  cansae 
occasionales  of  met  leibnitz  van  eene  harmonia  praestahi- 
lita  te  spreken.  Met  de  verwerping  van  het  dualisme  is 
men  echter  nog  niet  terstond  met  een  deugdelijk  monisme 
gereed.  Wij  kunnen  bovendien  niet  met  roorda  instem- 
men wanneer  hij  beweert,  dat  men  niet  het  minste  recht 
heeft  tot'  eene  scheiding  van  ligchaam  en  geest.  Of  zal 
ons  de  verklaring  bevredigen,  dat  die  scheiding  haren  eeni- 
gen  grond  heeft  in  de  gewoonte  der  menschen  om  in  de 
werkelijkheid  te  scheiden,  wat  enkel  in  gedachten  kan  ge- 
splitst worden?  Wanneer  de  mensch  zich  in  het  zelfbe- 
wustzijn als  een  met  zelfbewustheid  werkend  wezen  leert 
kennen,  en  tevens  door  middel  van  de  uitwendige  zintui- 
gen vele  levensverrichtingen  aan  zich  waarneemt  die  geheel 
bewusteloos  geschieden,  zullen  wij  het  dan  voorbarig  achten, 
wanneer  hij  eene  dubbele  rij  van  verschijnselen  altoos  voor- 
loopig  aan  een  dubbel  wezen  verbindt?  Of  zal  misschien 
de  aanneming  eener  afzonderlijke  ziel  alleen  daarin  haren 
grond  hebben,  dat  wij  met  eenen  gevoellopzen  stofklomp, 
zooals  wij  dien  in  een  lijk  aanschouwen,  het  denkbeeld  van 
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een  zich  zelf  bewust  wezen  niet  kunnen  verbinden  P  Zon- 
den wij  in  bet  ontzielde  ligchaam  bet  levende  organisme 
zoeken  en  zon  alzoo  eene  grove  dwaling  de  eenige  oor- 
zaak zijn  van  bet  dualisme?  Wij  gelooven  bet  niet,  maar 
vinden  bet  recbt  tot  die  dualistiscbe  opvatting  in  bet  eigen 
wezen  van  den  menscb,  en  meenen  dat  de  antbropoloog 
rekenen  moet  met  bet  feit,  dat  de  dualistiscbe  scbeiding 
van  ligcbaam  en  geest  scbier  algemeen  is  onder  de  men- 
seben. De  H.  Schrift  wijst  reeds  op  bare  eerste  bladzijde 
op  bet  tweeledig  samenstel  van  het  menschelijke  wezen  en 
leert  ons  boe  de  menscb  door  verbinding  van  den  adem 
Gods  met  bet  ligcbaam,  door  Hem  uit  bet  stof  der  aarde 
gevormd,  tot  eene  levende  ziel  is  geworden.  Maar  al  zou- 
den wij  wat  de  schepping  des  menschen  betreft  niets  meer 
willen  verklaren  dan  wat  volkmann  schreef:  ,,6ott  faszte 
,,den  Gedanken  des  Lebens  und  der  Gedanke  wurde  zur 
,,wirklichkeit  in  der  Materie/'  toch  zouden  wij  meenen  te 
moeten  aandringen  op  zulk  eene  inrichting  van  alle  antbro- 
pologisch  onderzoek,  waarbij  het  bestaan  van  twee  zelfstan- 
digbeden in  den  menscb  voorloopig  wordt  aangenomen.  De 
vraag  of  deze  zelfstandigheden  werkelijk  geheel  of  zich  zelve 
staan  kan  dan  later  worden  beantwoord.  Misschien  is  bet 
niet  ongepast,  zoo  als  door  ruete  geschiedt  van  oorspron- 
kelijke bestanddeelen  in  het  menschelijke  wezen  te  spreken, 
wier  meer  of  min  zelfstandig  karakter  daarbij  aanvankelijk 
buiten  beoordeeling  blijft.  Op  dien  grondslag  rust  ook 
de  beschouwing  van  den  jongeren  fichte  door  hem  ge- 
leverd in  zijne  Anthropologie.  Hij  spreekt  van  ligcbaam 
en  ziel  als  van  twee  zelfstandigheden  maar  tusschen 
welke  gelijkheid  van  wezen  bestaat.  Twee  belangrijke  be- 
denkingen kunnen  echter  reeds  dadelijk  op  dit  terrein  tegen 
hem  ingebracht  worden.  Vooreerst  pleit  bet  niet  voor  de 
vastheid  zijner  overtuiging  aangaande  deze  Wesensgleichheü 


Digitized  by 


Google 


—  39  — 

van  ligchaam  en  geest^  dat  hij  behoefte  gevoelt  ruimte  te 
laten  voor  de  leer  van  de  praeexistentie  der  ziel  en  ten 
andere  is  het  minstens  zeer  bevreemdend^  dat  hij  in  den 
grond  der  zaak  de  erkenning  huldigt  van  eene  levenskracht, 
of  een  Organisationê-principf  waartegens  hij  overigens  te  velde 
trekt.  Die  tusschen  ligchaam  en  ziel  een  derde,  niet  ge- 
heel geestelijk  en  niet  geheel  stoffelijk  beginsel  aanneemt, 
waaruit  de  betrekking  tusschen  ligchaam  en  ziel  moet  ver- 
klaard worden,  heeft  daarmede  zeker  schade  toegebracht  aan 
het  recht  der  bewering,  dat  ligchaam  en  ziel  van  éénerlei 
wezen  zijn.  Terecht  werd  daarom  door  lotze  hem  toege- 
voegd, dat  hij  eigenlijk  dualist  was  gebleven.  ^)  Ingeval  men 
echter  personen  als  fichte  als  dualisten  wil  beschouwen, 
zoude  de  genoemde  Göttinger  hoogleeraar  lotze  ook  als 
zoodanig  kunnen  aangemerkt  worden,  al  heeft  hij  zelf 
een  daartoe  strekkend  verwijt  tegen  pichte  gericht.  Wij 
zouden  dan  zijn  dualisme  als  van  den  zachtsten  vorm  be- 
schouwen. Hij  erkent  eene  „rein  geistige  Substanz"  der 
ziel  en  leert,  dat  zij  onmiddelijk  door  God  wordt  gescha- 
pen, echter  in  rechtstreeksch  verband  met  het  stoffelijke 
organisme.  Qelijk  onze  ziel  door  bepaalde  indrukken  des 
ligchaams  tot  eene  bepaalde  werkzaamheid  wordt  geprikkeld, 
zoo  wordt  ook  God,  wanneer  ons  ligchaam  zich  begint  te 
vormen  in  den  moederschoot,  door  deze  werkzaamheid  der 
natuur  op  bepaalde  wijze  genoodzaakt  aan  het  ligchaam 
zijne  eigen  ziel  te  geven.  Zoo  redeneert  lotze.  Tegen  de 
bedenking  —  om  van  andere  bezwaren  niet  te  spreken  — 
dat  deze  onstoffelijke  ziel,  alzoo  geworden,  geen  invloed  kan 
uitoefenen  op  het  ligchaam,  antwoordt  lotze  met  eene  be- 
wering, die  doet  zien,  dat  hij  in  den  grond  idealist  is  ge- 
bleven al  heeft  hij    ook  de  stof  voorgesteld  als  den  grond 


^)  StreiUchrift  in  Bezug  auf  j.  h.  fichte*6  ArUhropologie  1857. 
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waarop  de  schepping  der  ziel  bernst.  De  stof  eerst  zoo 
veelbeteekenend  wordt  ten  slotte  m  zijn  stelsel  ter  zqde 
gezet.  Ook  bij  hem  is  de  oplossing  van  het  anthropolo- 
gische  vraagstuk  niet  te  vinden. 

FoETLAGB*)  heeft  getracht  de  eenheid  in  wezen  van  ligchaam 
en  ziel  te  handhaven,  door  in  beide  krachten  te  leggen, 
welke  iets  overeenkomstigs  hebben.  Zijn  stelsel  kon  echter 
tot  geene  bevredigende  uitkomst  leiden,  dewijl  hij  eigenlijk 
uitgaande  van  physische  krachten,  de  psychische  bewegingen 
geheel  in  verband  met  de  wetten  van  het  physisch  orga- 
nisme verklaarde.  Zoo  heeft  de  zuivere  beschouwing  van 
psychische  toestanden  bij  hem  schipbreuk  geleden  op 
vastgestelde  punten  van  physische  waarneming. 

Het  is  niet  noodig  dat  wij  nog  anderen  raadplegen,  om 
tot  het  besluit  te  komen,  dat  inderdaad  de  Anthropologie 
in  dezen  tijd  naar  het  monisme  streeft.  Met  het  dualisme 
heeft  men  geenen  vrede  meer.  Al  zoude  men  genoodzaakt 
zijn  het  in  zijne  wereldbeschouwing,  in  het  algemeen  ge- 
nomen, op  te  nemen,  in  de  leer  van  den  mensch  meent 
men  dat  stelsel  onhoudbaar  te  mogen  achten.  De  weder- 
keerige  werking  tusschen  ligchaam  en  geest  is  van  dien 
aard  en  laat  zich  zoo  krachtig  gelden,  dat  men  niet  kan 
aannemen,  dat  men  in  het  menschelijk  leven  met  twee  af- 
zonderlijke zelfstandigheden  te  doen  heeft.  Men  heeft  de 
betrekking  tusschen  ligchaam  en  ziel  beschreven  als  die, 
welke  tusschen  een  muzijk-instrument  bestaat  en  dien,  die 
het  bespeelt.  Maar  is  dan,  zoo  als  het  speeltuig  zich  voor 
meer  dan  één  toonkunstenaar  leent,  alzoo  ook  het  ligchaam 
voor  meer  dan  ééne  ziel  geschikt?  Geeft  ook  het  muzijk- 
instrument  dien,  die  het  bespeelt  eenen  impuls  zoo  als  het 
ligchaam  werkt  op  den  geest?  Is  de  ziel  aan  het  ligchaam 


')  Syatém  der  Psychologie  1866. 
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verbonden^  zoo  als  de  toonknnsteDaar  aan  zijn  speeltuig? 
Maar  wij  behoeven  de  vragen  niet  te  vermenigvuldigen^  welke 
den  dualist^  die  van  monisme  volstrekt  niet  weten  wil,  bf  in 
verlegenheid  brengen  ht  zelfs  de  onhoudbaarheid  van  zijn 
standpunt  bewijzen.  Men  heeft  daarom  ook  allerlei  midde- 
len gezocht,  om  een  organisch  verband  te  leggen  tusschen 
ligchaam  en  ziel,  maar  men  bracht  het  niet  verder  dan  tot 
mechanische  verbinding.  Die  verbindings-pogingen  zijn  niet 
voldoende  geacht  ter  verklaring  van  het  geheimzinnig  ver- 
band tusschen  ligchaam  en  geest.  Juist  dit,  dat  die  po- 
gingen mislukten,  achten  wij  een  bewijs,  dat  ligchaam 
en  ziel  niet  tegenover  elkander  gesteld  mogen  worden.  Wat 
bijeen  behoort,  mag  niet  gescheiden  worden.  Geschiedt  dat 
toch,  dan  wreekt  zich  de  natuur  door  niet  toe  te  laten  dat 
wat  eens  willekeurig  gescheiden  werd,  weer  door  de  pogin- 
gen der  kunst  bijeen  wordt  gebracht.  Een  dualisme,  waarbij 
een  Organis^xHons-princip  in  het  menschelijke  wezen  wordt 
aangenomen,  evenmin  stoffelijk  als  geestelijk  schendt  min 
of  meer  zich  zelf,  zonder  toch  tot  dien  prijs  deu  bijval  van 
van  het  monisme  te  winnen.  Ook  in  ons  vaderland  wordt 
het  monisme  door  bevoegde  voorgangers  op  het  gebied  der 
anthropologische  wetenschap  onbewimpeld  gehuldigd.  Zal 
echter  daarmede  plaats  zijn  gemaakt  voor  bet  materialisme, 
en  het  monisme  in  materialistischen  vorm  worden  geroepen 
om  het  oude  dualisme  te  vervangen?  Niemand  kan  er  aan 
denken,  die  aan  het  materialisme,  het  karakter  van  een 
echt  wijsgeerig  stelsel  ontzegt.  Yoor  de  natuurwetenschap 
mogen  de  mannen  van  d^ze  richting  —  wij  erkennen  het 
gaarne  —  belangrijke  vrachten  hebben  verzameld,  de  psy- 
chologie is  door  hen  wf  inig  verder  gebracht.  Wat  bepaal- 
delijk de  anthropologif  che  onderzoekingen  betreft,  geldt  van 
den  materialist,  wat  bicheband  —  volgens  mededeeling 
van  Dr.  ybolik  in  zijne  voorleging  over  stof  en  kracht,  lig^ 
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chaam  en  ziel^)  Yan  den  anatomist  verklaart^  dat  hij  is 
als  de  kraijei  in  eene  groote  stad^  die  elke  gracht,  straat 
en  steeg  kent  en  selfs  de  bewoners  der  huizen  weet  op  te 
geven,  maar  onwetend  is  van  wat  in  deze  geschiedt.  Door 
denzelfden  Amsterdamschen  hoogleeraar  werd  t,  a.  p.  —  wat 
wij  in  het  voorbijgaan  opmerken  —  de  aandacht  gevestigd 
op  eene  vergelijking,  waarbij  zij  die  hersen-werkzaamheid  en 
denkvermogen  gelijk  stellen,  vergeleken  worden  met  jonge 
honden,  die  zich  in  eenen  kring  rondwentelende,  den  staart 
in  den  mond  nemen,  met  dat  verschil  dat  zij,  na  elke  goed- 
gelukte  proef  zich  met  het  zelfbewustzijn  van  den  man  van 
wetenschap  naar  de  toeschouwers  keeren  uitroepende:  ziet 
daar  het  onomstootelijke  bewijs,  dat  kop  en  staart  één  zijn ! 
Bij  menig  betoog  door  materialisten  geleverdi  rijst  onwille- 
keurig de  vraag  of  zij  wel  waarlijk  zich  behoorlijk  reken- 
schap gaven  van  het  gebied  der  psychische  levensverschijn- 
selen, welke  zij  trachtten  te  verklaren  met  hunne  begrip- 
pen aangaande  de  wereld  der  stof.  Ja  zelfs  rijst  de  vraag 
of  zij  wel  hebben  onderzocht,  of  op  het  eigen  gebied  der 
natuur  hunne  redeneering  proefhoudend  is.  Immers  met 
hetzelfde  recht,  waarmede  zij  uit  het  feit,  dat  de  functiën 
van  den  geest  afhankelijk  zijn  van  de  gesteldheid  des  lig- 
chaams,  de  gevolgtrekking  maken,  dat  beide  ziel  en  lig- 
ehaam  —  en  nog  wel  dat  laatste  als  atomen-groep  ge- 
dacht, —  ident  zijn,  zoude  men  ook  kunnen  beweren,  dat 
eene  plant  het  product  is  van  den  bodem,  het  licht,  de 
warmte  en  den  regen,  dewijl  dit  alles  zoo  grooten  invloed 
oefent  op  de  plant,  dat  bijvoorbeeld  eene  bloem  op  ver- 
schillenden bodem  verschillende  kleur  heeft.  Even  voor- 
barig als  het  zijn  zoude  uit  de  afhankelijkheids-betrekking, 
waarin  de  plant  staat  tot  den  grond,  het  licht,  de  lucht. 


1)   Vraagpunten  des  t^ds.  HMudem  1866  bl.  88. 
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of  wat  meer  op  haar  invloed  uitoefent,  af  te  leiden,  dat  zij 
niets  meer  dan  het  product  dezer  factoren  is,  met  voorbij- 
zien Tan  den  zaadkorrel  waaruit  de  plant  is  voortgespro- 
ten, even  onredelijk  is  het,  uit  de  wederkeerige  betrekking 
waarin  geest  en  stof  tot  elkander  staan,  te  besluiten  tot 
beider  identiteit.  De  materialist  zoude  moeten  bewijzen,  dat 
al  de  eigenschappen  der  stof  met  al  de  werkingen  van  den 
geest  op  zich  zelve  beschouwd,  naar  beider  wegens-eenheid 
heenwijzen.  Dit  bewijs  heeft  geen  enkel  materialist  gele- 
verd. De  geestelijke  verrichtingen  zijn  evenmin  chemisch 
als  physisch  zuiver  en  voldoende  te  verklaren.  Te  recht 
werd  daarom  begrepen,  dat  het  materialisme  niet  enkel  en 
zelfs  niet  bij  voorkeur  moet  bestreden  worden  met  wapenen 
uit  het  tuighuis  der  geestelijke  en  zedelijke  wetenschap, 
wier  gegevens  door  den  materialist  toch  niet  als  feiten 
erkend  worden,  maar  dat  het  veeleer  op  zijn  eigen  gebied, 
dat  der  stoffelijke  wereld,  moet  worden  achtervolgd,  opdat 
het  blijke,  dat  het  geenszins  in  slraat  is  zijne  theorie  aan- 
gaande de  krachten,  welke  in  de  stof  zijn  gelegd  voor  de 
rechtbank  van  het  zuiver-wijsgeerig  denken  te  verdedigen.  Wij 
onderschrijven  gaarne  het  woord  door  wxtzel^)  geschreven: 
Mwenn  man  das  Aufkommen  der  materialistischen  Kichtung 
schon  als  eine  heilsame  Eur  für  die  all  zu  überschwenglich 
geworden  philosophische  Spekulation  hat  ansehen  wollen, 
so  fragt  es  sich  eben,  ob  die  Philosophie  durch  diese 
Eur  nicht  am  Ende  gar  zu  Tode  kurirt  wird." 

Het  is  hier  de  plaats  om  melding  te  maken  van  het 
stelsel  van  o.  a.  spiesz  vooral  bekend  door  zijne  studiën 
over  het  zenuwstelsel,  schrijver  van  de  verhandelingen: 
JJAer  die  Bedeutung  der  Naiwr-mssenèchaften  fur  unnre 
ZeU    und    ueber    das    körperUche    Bedingt*$$in  der   See- 

1)  Dt  Béweiê  des  Qla^ens  186S,  s.  456, 
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lenthdtigkeiten  1 854.  Hij  neemt  eene  eigene  plaats  in  onder 
de  materialisten.  Zelfe  kan  men  zeggen  dat  hij  idealist  is. 
Hij  neemt  iets  bovenzinnelijk s  aan  in  de  natuur,  maar 
verklaart  den  geest  matericdütisch.  Hij  keurt  eigenlijk  alleen 
dit  in  voGT  af,  dat  deze  de  geestelijke  verrichtingen  toe- 
vdllig  laat  ontstaan  uit  de  stof  der  hersenen  en  de  bewe- 
ging van  het  hersenleven.  Volgens  spiesz  is  door  God 
zelven  deze  ontwikkeling  der  stof  vastgesteld.  De  lof  komt 
hem  toe,  meer  dan  iemand  de  natuur  en  den  oorsprong 
der  geestelijke  vermogens  des  menschen  te  hebben  onder- 
zocht. Zeer  belangrijk  is  het  wat  hij  daaromtrent  schreef, 
vooral  in  verband-  met  hetgeen  door  onzen  schboedeb  van 
DEB  KOLK  is  iu  het  midden  gebracht.  Hij  brengt  het  denken, 
gevoelen  en  willen  tot  eenvoudige  voorstelling  terug  en  be- 
weert b.  V.  dat  de  wil  slechts  eene  voorstelling  is  welke  in 
bijzonder  nauwe  betrekking  staat  tot  de  van  de  hersenen 
uitgaande  motorische  zenuwen.  Hij  vergeet  onderscheid  te 
maken  tusschen  het  willen  op  zich  zelf  en  de  voorstelling 
welke  men  zich  vormt  aangaande  hetgeen  men  ml.  Vooral 
aan  het  spraakvermogen,  heeft  hij  veel  nasporingen  gewijd, 
maar  is  ook  hier  in  strijd  met  stellige  feiten,  als  b.  v.  door 
de  doofstommen  geleverd  worden,  als  hij  het  spreken  — 
de  uitdrukking  van  het  denken  —  met  het  denken  zelf 
vereenzelvigt.  Dat  hij  de  vrijheid  van  den  wil  handhaaft 
in  het  vormen  van  voorstellingen,  is  een  bewijs,  dat  hij 
inderdaad  niet  ten  volle  materialistisch  denkt  over  des  men- 
schen wezen.  Hoewel  het  licht  kan  schijnen  alsof  hij  het 
vraagstuk,  dat  wij  bespreken  eene  belangrijke  schrede  nader 
tot  zijne  oplossing  bracht,  gelooven  wij  echter,  dat  zijn 
arbeid,  hoe  verdienstelijk  ook  op  zich  zelf,  wat  de  bijzon- 
derheden betreft,  voor  de  wijsgeerige  anthropologie  weinig 
nut  oplevert.  Half  idealist  en  half  materialist,  hinkt  hij 
op  twee  gedachten,  zopdat.  het  ons  ook  niet  bevreemdt,  dat 
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hij  zelf  de  vraag,  waaraan  hij  zijne  onderzoekingen  wijdde, 
naar  het  hoogere  gebied  der  philosophie  verwees.  Terwijl 
hij  dat  deed  heeft  hij  echter  zoowel  den  staf  gebroken  over 
zijne  eigene  beschouwing,  als  gedwaald  in  de  aanwijzing 
van  de  roeping  der  anthropologie  in  verband  met  de  hoo- 
gere wijsbegeerte. 

Overigens  is  het  niet  onbelangrijk,  op  te  merken  dat 
dezelfde  denkbeelden,  welke  wij  vinden  bij  spij£sz  in  hoofd- 
zaak reeds  zijn  uitgesproken,  door  condillac  en  meer  ont- 
wikkeld door  LAEOMXOiERB  CU  MAiNE  DB  BiRAM,  aan  wicr 
stelsel  zich  de  fransche  school  van  coüsin  heeft  aangeslo- 
ten, die  echter  meer  dan  spibsz  naar  het  idealisme  neigende, 
gewoonlijk  spiritualistisch  genoemd  wordt.  Opmerkelijk  is 
het  dat  in  Frankrijk,  waar  overigens  de  materialistische 
strijdvraag,  onder  behandeling  van  st.  simon,  fouuibe, 
btchbz,  lbboüx,  batnaud,  comte  en  anderen  meer  moreele 
en  sociale  beteekenis  kreeg  —  het  spiritualisme  zich  meer 
bepaalt  tot  het  onderzoeken  van  des  menschen  innerlijk 
wezen,  terwijl  de  betrekking  tusschen  ligchaam  en  ziel 
slechts  weinig  ter  sprake  komt.  Door  boteb-collabd  en 
jouTFBOT  zijn  de  begrippen  van  Schotsche  wijsgeeren  als  beid, 
op  franschen  bodem  overgebracht.  Daardoor  is  het  idea- 
lisme zelfis  bij  sensualisten  in  Frankrijk  doorgedrongen, 
zoodat  ook  —  wat  niet  moeijelijk  is  aan  te  wijzen  — 
zelfs  mannen  als  comte  en  littb]^,  ontrouw  aan  hun  be- 
ginsel» idealistische  sympathiën  toonen  te  hebben.  Het 
hedendaagsche  materialisme  in  Frankrijk  vindt  men  grooten- 
deels alleen  bij  de  geneeskundigen  van  de  school  van  Parijs 
terwijl  die  van  Montpensier  altijd  meer  een  spiritualistisch 
karakter  bewaarden.  Terwijl  naar  het  monisme,  ook  op  dit 
gebied  wordt  gezocht,  vergete  men  niet,  dat  het  dualisme 
geenszins  voor  goed  en  op  wettige  wijze  is  overwonnen  als  niet 
recht   is  gedaan   aan  beide  rijen  van  verschijnselen,  welke 
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xich  op  het  gebied  des  menschelijken  levens  vertoonen. 
Heeft  wellicht  de  wijsbegeerte  van  schslling  en  hbgbl  de 
meeste  beoefenaars  der  anthropologie  in  Daitschland,  voor 
zoo  verre  zij  niet  de  zijde  der  materialisten  kozen  er  toe 
geleid  min  of  meer  idealist  te  blijven  in  hun  spiritnalisme, 
zoo  als  een  eenzijdig  empirisme  de  psychologische  stndiën 
in  Engeland  in  hare  natuurlijke  veelzijdigheid  heeft  belem- 
merd, het  kan  onze  aandacht  niet  ontgaan  dat  bepaaldelijk 
ten  onzent  aan  de  vestiging  van  een  monisme  gedacht 
wordt,  dat  zich  vrij  houdt  zoowel  van  het  idealisme  ter 
eene,  als  van  het  materialisme  ter  andere  zijde.  De  vraag 
is  slechts  of  werkelijk  het  monisme  in  zulk  eenen  vorm 
zij  te  vatten,  dat  het  voor  beide  afdwalingen  bewaard  blijft. 
Yeel  zal,  dunkt  ons,  afhangen  van  de  beslissing  in  den 
kring  der  splritualisten  te  wachten,  ten  aanzien  van  de 
vooral  onder  de  hedendaagsche  Fransche  natuur-philosophen 
met  ijver  en  talent  besproken  vraag  aangaande  het  betrek- 
kelijk recht  van  het  animisme,  vitalisme  en  organicisme. 
Moet  men  aannemen,  dat  de  ziel  in  het  organisme  des  men- 
schen  buiten  hetgene  zij  met  zelfbewustzijn  verricht,  ook 
zonder  bewustzijn,  de  beweegkracht  is  van  al  die  verschijn- 
selen, die  chemisch  noch  physisch  uit  bekende  wetten  kun- 
nen worden  verklaard?  Of  moet  men  stellen,  dat  buiten  de 
ziel  als  beweegkracht  der  handelingen  die  met  bewustheid 
geschieden,  en  buiten  de  stof,  die  uit  de  gewone  physische 
of  chemische  wetten  verklaard  wordt,  nog  een  levensbegin- 
sel in  het  organisme  aanwezig  is,  waaraan  alles  moet  wor- 
den toegeschreven,  wat  bewusteloos  geschiedt,  en  niet  kan 
worden  verklaard  uit  phyaische  of  chemische  werking?  Of 
zai  men  moeten  uitgaan  van  de  veronderstelling,  dat  buiten 
de  psychische  verschijnselen,  die  met  het  zelfbewustzijn  ver- 
bonden zijn,  alle  levensverschijnselen,  ook  al  zijn  zij  voor 
als  nog  niet  verklaard,  hunnen  grond  hebben  in  het  physisch 
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organisme  zelf,  dat  in  een  geheimzinnig  mechanisme  verder 
om  zich  grijpt,  dan  de  waarneming  ons  dadelijk  doet  door- 
zien? Dat  zijn  de  vragen,  die  op  antwoord  wachten  en 
spraken  wij  van  ecQ  betrekkelijk  recht  dezer  drie  beschou- 
wingswijzen, wij  hadden  daarbij  het  oog  op  het  verschijnsel, 
dat  zich  reeds  openbaart, ')  dat  namelijk  in  al  deze  theoriën 
waarheid  wordt  gevonden,  terwijl  geene  der  drie  onvoor- 
waardelijk recht  kan  geacht  worden  te  hebben. 

Het  is  meer  dan  tijd,  dat  alle  spiritnalisten  in  den  strijd 
legen  hunnen  gemeenschappelijken  vijand  streven  naarver- 
eeniging  op  den  grondslag  van  een  streng  wetenschappelijk 
onderzoek,  waarbij  ook  niet  zoo  spoedig  bij  den  bondgenoot 
vijandelijke  neigingen  worden  verondersteld,  zoo  als  meer- 
malen geschiedde.  Het  organicisme  kan  ongetwijfeld  een 
materialistisch  karakter  dragen,  en  komt  daartoe,  zoodra 
het  de  psychische  verschijnselen  in  zijnen  kring  opneemt, 
maar  ook  het  vitalisme  en  zelfe  het  animisme  kan  in  ver- 
bindtenis  treden  met  zulk  een  atomisme  of  zulk  een  mona- 
disme,  dat  het  inderdaad  ophoudt  vijandig  tegenover  het 
materialisme  te  staan.  Evenmin  als  men  recht  heeft  het 
atomisme  op  zich  zelf  materialistisch  te  noemen,  daar  het 
zoowel  bij  plato  als  bij  newton,  zoowel  bij  de  gasbbndi, 
als  bij  D^AKpijKB,  voorkomt,  die  toch  waarlijk  niet  als  mate- 
rialisten beschouwd  kunnen  worden,  mag  men  eenigen  vorm 
van  spiritualisme  dadelijk  in  strijd  achten  met  het  hoofd- 
beginsel dezer  richting,  als  men  daarin  het  streven  meent 
te  moeten  laken,  om  een  anthropologisch  monisme  weten- 
schappelijk te  rechtvaardigen. 

Over  het  geheel  genomen,  is  het  ongetwijfeld  de  eisch 
des  tijds,  dat  men  het  materialisme  bestrijde,  niet  door  mis- 
kenning van  de  onwraakbare  feiten  door  de  natuur-weten- 


')  Zie  o.  a.  tö.  h.  stARtiv.  Vame  et  ta'  vie  du  cotp»  t.  a.  p.  125—289, 
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Bchap  aan  het  licht  gebracht,  maar  door  nauwkeurige  toet- 
sing der  grondstellingen,  waarop  het  materialisme  zijn  recht 
grondt.  Op  dien  weg  ging  ons  ook  ten  onzent  de  hoog- 
leeraar SCHOLTEN  voor  in  zijn  Geschiedenis  der  godsdienst  tu 
wijsbegeerte. ')  In  dezen  strijd  aldus  gevoerd,  is  het  spiri- 
tualisme ontegenzeggelijk  sterk,  ook  blijkens  de  ervaring 
van  den  jongsten  tijd.  Daartoe  is  echter  ijverige  natuur- 
studie noodig,  en  mocht  al  menig  phjsioloog  meenen  de 
psychologie  te  kunnen  ontberen,  zonder  welke  hij  echter 
droevig  verlegen  staat,  onder  anderen  in  de  pathologie  der 
krankzinnigheid,  de  psycholoog  van  zijne  zijde  wijde  aan 
de  physiologie  al  zijn  aandacht,  ten  einde  te  komen  tot  op- 
lossing van  het  belangrijke  vraagstuk  betreffende  de  veree- 
niging  van  ligchaam  en  ziel,  waarvan  nog  tyndall,  een  paar 
jaar  geleden,  wellicht  niet  ten  onrechte  verklaarde,  dat  het 
nog  een  onopgelost  raadsel  is.  Misschien  wordt  nog  bin- 
nen een  niet  ver  verwijderd  verschiet,  de  Anthropologie  bij 
de  bearbeiding  van  deze  wijsgeerige  stof  het  gezegend  ter- 
rein, waarop  geloof  en  wetenschap  elkander  de  hand  reiken, 
en  de  heillooze  strijd  een  einde  neemt,  reeds  te  lang  ook 
onder  ons  tusschen  deze  beide  gevoerd. 


')  Vergelijk  Dr.  o.  flüoel  in  zijn  reeds  genoemd  geschrift :  dtr  Mate^ 
riaUsmus  vom  Standpunkte  der  atomütisch-mechanüchen  Natur-forschnng 
beleuchtet  1865.  Ook  J.  h.  boholtbk.  Over  de  oorzaken  van  het  heden' 
daaysahe  Materialisme,  1860. 
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n. 

Bijdrage  tot  de  kennis  en  kritiek  van  Aet  Materialisme. 

Meu  heeft  de  materialisten  dikwerf  beschuldigd,  dat  zij  ons 
in  eenen  maalstroom  van  valsche  beschouwingen  rondvoeren, 
en  daardoor  in  ons  den  waan  verwekken,  dat  de  oplossing  van 
menige  zwarigheid  nog  in  den  schoof  van  het  materialisme 
verborgen  ligt.  Deze  beschuldiging  heeft  slechts  gedeeltelijk 
recht.  Het  is  wel  waar,  dat  hei  gebouw  van  het  materia- 
lisme nog  volstrekt  niet  is  opgetrokken  en  dat  slechts  bouw- 
stoffen tot  nu  toe  zijn  aangebracht,  maar  dat  die  bouwstof- 
fen zonder  orde  gouden  zijn  opgehoopt,  kan  niemand 
beweren,  die  de  materialistische  richting  in  haren  loop 
gevolgd  heeft.  Enkele  voorstanders  dezer  wijsgeerige  hy- 
pothese mogen  al  met  losse  en  op  zich  zelve  staande  be- 
wijzen voor  den  dag  zijn  getreden,  het  was  niet  alzoo  met 
het    materialisme    in    het    algemeen   gelegen.     Het   wtiren 
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vooral  drie  punten ,  welke  nauwkeurig  behandeld  en  bij 
herhaling  op  den  voorgrond  geplaatst  werden.  In  de  eerste 
plaats  maakte  men*  opmerkzaam  op  de  stof^  die  men  als  be- 
ginsel des  levens  erkende.  Met  verwerping^  ten  minste  naar 
men  meende,  van  alle  begrippen  daaromtrent^  als  ware  zij 
enkel  eene  logge  ^  levenlooze^  onbezielde  zelfstandigheid, 
verhief,  men  haar  als  gevormd  tot  organische  wezens,  met 
leven  en  teweging  bedeeld,  voor  allerlei  werking  betekend. 
Maar  het  was  niet  genoeg  de  mogelijkheid  te  bewijzen  van 
zulk  eene  bezieling  der  stof,  men  moest  ook  aantoonen,  dat 
men  zich,  ten  einde  hare  werkelijkheid  te  staven,  op  de  erva- 
ring beroepen  kon.  Men  dieea  het  door  te  wijzen  op  den 
gelijken  tred,  dien  de  ontwikkeling  der  zielswerkzaamheidj 
zoo  als  men  ze  gewoonlijk  noemt,  met  die  des  ligchaams 
pleegt  te  bouden,  en  meende  daardoor  het  bewijs  geleverd 
te  hebben,  dat  de  psychiscl^e  levensverschijnselen  in  den 
mensch  in  beginsel  één  zijn  met  zijne  phjsische  verrichtin- 
S^^tm^^  wa^  de  tweede  taak,  die  m^n  o^  zich  nam.  Maar 
ook  daarmede  was  in  geenen  deele  het  pleit  gewonnen  te 
^fj}itpp|^^jetj}ai^9|Bïi  1J9  gelijke  :^red.  ,vajqi])eiderleileven8ver- 
,  B^SJWfilfift  iW°?fl^  59^4611  ii^ngeves^  —  imm^/^s  ^op  spiri- 
Ali*U^tllPbltf[ft|[pö.tW?rd  de^^lfde  bevpring  ge^n.  en  ter  zelf- 
-MMiiiVA  »W«SSffi9"^.i.^^^  W  ï^Pga^n  te  toonen,  dat 

4?]4i8ii^W^teM*lflW9:  ^^^  d^.orgapen  des  Hgciiaamq  vol- 
J^fiR-iff^HS^SÏF^-i^/^^??.  — .  d^*^  ^^^^  kwets^g  dier  organen 
-fMiififiFSi8*r*fP^i^&  ypja^rt  zielelpven.  ten  gevolge  Ijeeft. 
f^iii^ft?  I\f|;|derc(p.,p,unt,,  waaraan  men  de  afindacht  wijdde. 
M^  ffittSP  9P  ®^^  fl^  ander  onderscheidenlijk  letten  en  be- 
^Hgj^.{^t.4e  i>9?9,touw^i^g  vapa  de  stof. . 
,.^Da  ,i9ï5](i3cb  ,ia.  ei^n  oi^ganisch  wezen,  df^t  met  zelf  bjewust- 
h^id  .leieft.;  pe  plafiij  lef)ft(,$^tM^«/f}0«,  ,Jb.et, dier  met  d^c^»^- 
heifi»  de   menscli  alleei) , pnder  alle  vo^orw^rpen  der. natuur 
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leidt  zijn  leven  met  zdfbewu^heid.  Het  dier  is  vatbaar  voor 
indrukken  als  de  mensch^  maar  bij  den  mensch  alleen  gaat 
met  dien  indruk  van  buiten  een  indruk  naar  binuen  ge- 
paard en  langs  de  draden  van  zijn  zenuwstelsel  loopen  die 
indrukken  heen,  om  in  de  hersens  nieuwe  stof  voor  gedach- 
ten te  geven.  Zijn  die  gedachten  zelve  de  uitwerksels  dier 
zenuw-verrichtingen  P  be  materialist  geeft  een  toestemmend 
antwoord  op  deze  vraag,  en  zoekt  in  de  neurologie  den 
sleutel  der  psychologische  geheimen.  De  centraal-organen 
van  alle  zenuwwerkzaamheid  bevinden  zich  in  het  rugge- 
merg  en  in  de  hersenen.  Twee  stelsels  van  zenuwen  staan 
hiermede  in  verband;  het  eene,  dat  der  senMieve  zenuwen» 
brengt  uitsluitend  de  indrukken  van  buiten  tot  die  cen- 
traal-organen;  het  andere,  dat  der  i»(^t(^mcA«  zenuwen,  vindt 
zijnen  werkkring  in  de  inwendige  bewegingsorganen  der  spie- 
ren, waarheen  het  de  opgenomen  indrukken  overbrengt. 
Naar  de  centraalorganen  worden  wij  echter  verwezen  als 
plaatsen  der  bijzondere  werkzaamheid,  welke  men  der  ziel 
pleegt  toe  te  kennen  en  wel  bijzonder  naar  de  hersenen  als 
zetel  dier  werkzaamheid  voor  zoover  zij  verstandelijk  is. 
Terstond  ontmoeten  wij  hier  eene  zwarigheid.  Wij  zien 
éénheid  in  ons  zelfbewustzijn,  maar  hoe  kan  deze  gehand- 
haafd worden,  wanneer  men  het  beginsel  van  dat  zelfbe- 
wustz^n  zoekt  in  het  zenuw-stelsel  P  Men  moge  al  daarin 
centraalorganen  kunnen  aanwijzen  en  eenen  wederkeerigen 
samenhang  kunnen  aannemen,  een  gemeenschappelijk  mid- 
delpunt valt  niet  aan  te  toonen.  Het  zenuw-steUei  is  in 
geenen  deele  in  dien  zin  één  te  noemen,  dat  men  de  één- 
heid van  het  zelfbewustzijn  daaruit  verklaren  kan.  ^)  De  ma- 


1)  Men  zie :  Die  SeeUnUhre  des  Materialismus  kritisch  untersucht 
Ton  J.  H.  T.  FicBTE  (im  Zèitschrift  für  Fhilosophie  nnd  philofiophisclie 
Kiilik  XXV)  cnj  waohbb'b  Bandtcörterbuch  der  Physiologie  BUS. 
608—614. 
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terialisten  hebben  die  zwarigheid  gevoeld  en  namen  daarom 
de  toevlucht  tot  verschillende  veronderstellingen:  de- 
zelfde benamingen^  die  men  vroeger  gebruikte  om  den 
zetel  der  ziel  aan  te  duiden  in  het  ligchaam^  waarin 
zij  als  in  eenen  kerker  geacht  werd  te  wonen,  wer- 
den op  nieuw  gehoord  en  dienden  nu  ter  bepaling  van 
het  begrip  der  ziel  zelve.  Dbscartjbs  had  reeds  gespro- 
ken van  de  glandula  pinealis;  zij  werd  wederom  als  êeMO- 
rium  commune  vermeld.  Ludwig  TIC&  nam  een  vereeni- 
gingspunt  van  de  centrale  zenuwstroomen  aan  en  zocht  in 
die  vereeniging  den  oorsprong  der  werkzaamheid  van  den 
geest.  Beil  sprak  van  eenen  galvanischen  of  electrischen 
stroom  der  zenuwen,  en  meende,  dat  op  een  bepaald  punt 
der  ontwikkeling  van  het  chemisch  proces  der  hersenen, 
de  gedachten  gevormd  werden.  Sömmerring  sprak  reeds 
van  een  fijn  fluidum,  dat  in  de  holte  der  hersenen  aan- 
wezig, het  geheim  der  ziel  zou  bevatteu.  Hij  zelf  verklaart 
tot  de  aanneming  daarvan  geraakt  te  zijn,  dewijl  hij  het 
bewustzijn  uit  de  overige  ons  bekende  stofwisseling  niet 
meende  te  kunnen  verklaren.  Ook  pflüobb  ^)  deelt  eeni- 
germate  dit  gevoelen.  Hij  gaat  echter  nog  verder,  door  de 
overtuiging  gedrongen,  dat  de  verschillende  werkingen  der 
zenuwen  geenen  voldoeuden  grond  opleveren  voor  de  een- 
heid der  ziel.  Hij  neemt  een  aantal  zielen  aan  en  plaatst  er 
ééne,  overal  waar  zich  eene  ophooping  van  zenuwmassa  ver- 
toont. Overal  waar  dit  plaats  vindt,  acht  hij  een  middel- 
punt van  zielswerkzaamheid  mogelijk.  Zoo  spreekt  hij  ook 
van  eene  ziel  in  den  staart  —  eene  Schwanzseele,  Men  be- 
merkt  echter   reeds    spoedig,    dat    hij    het  woord  ziel,  in 


')]  Pflüoer.  JHe  sensorische  Functione»  des  Rückenmarks  der  Wirèel- 
tkiere  nebst  einer  neuen  Lehre  über  die  Leitvrngsgesetxe  der  BeflesdoHeH, 
Berlin  1868. 
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eenen  van  het  gewone  spraakgebruik  afwijkenden  zin  ge- 
bruikt; vat  men  het  op  in  den  zin  van  levenskracht 
of  iets  dergelijks^  de  zaak  wordt  dan  op  ander  gebied 
overgebracht  en  wij  zien  ons  weder  in  vroegere  eeuwen 
verplaatst,  toen  zulke  onderzoekingen  veler  hoofden  warm 
hebben  gemaakt^  maar  de  kennis  niet  hebben  uitgebreid. 
En  wat  het  gevoelen  van  diegenen  betreft,  die  in  eenige 
bepaalde  plaats  van  het  hersengestel  of  het  zenuwstelsel  in 
het  algemeen  de  ziel  hebben  willen  aanwijzen^  nog  nooit 
is  door  de  ervaring  of  het  anatomische  mes  de  waarheid 
daarvan  bewezen.  Genomen  proeven  hebben  weinig  gun- 
stige resultaten  opgeleverd  en  noch  eene  verdeeling  tusschen 
bloed-  en  merg-deelen  der  hersenen^  noch  de  aanwijzing 
van  scheidings-  of  verbindings-punten  van  beide,  noch  de 
opmerking  van  eenige  fijnere  vloeistof  heeft  ooit  eenen 
hechten  grondslag  gelegd  van  een  gebouw  der  psychische 
anthropologie  op  materialistischen  bodem.  Men  heeft  daarom 
in  den  laatsten  tijd  afgezien  van  zulke  pogingen  en  ge- 
meend in  geheel  het  organische  wezen  van  den  mensch 
de  ziel  te  moeten  zoeken.  De  monadenleer  van  leibnitz 
he^ft  men  ten  grondslag  gelegd  en  men  is  door  het  stel- 
sel van  HEKBART  heengaande,  teruggekeerd  tot  de  atomis- 
tiek.  Droszbach  ^)  komt  hier  inzonderheid  in  aanmerking: 
in  LEIBNITZ  wijst  hij  eene  fout  aan,  namelijk  deze,  dat  in 
zijne  monadologie  de  monaden  beschouwd  worden  als  un- 
raumlich.  Dkoszbacu  meent  ^  dat  de  monaden  uit  verschil- 
lende krachten  kunnen  gevormd  zijn,  maar  wordt  op  zijne 
beurt  weerlegd  door  wieth,  die  aantoont,  dat  zelfstandig- 
heden^  die  uit  verschillende  krachten  gevormd  zijn,  ophou- 
den monaden    te  wezen.     De   voorstanders  der    atomistiek 


^)  M.    Droszbach:  die  individuelle  Unsierbliehkeii  vom  monadisiitcA- 
m^^ftitchen  Standpunkt  aw  betraehtei,   Olmütz  1858. 
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moeten  derhalve  de  benaming  atomen  in  gelijken  zin 
blijven  gebruiken,  waarin  zij  gewoonlijk  genomen  wordt 
en  wanneer  in  deze  leer  werkelijk  de  grond  der  heden- 
daagsche  materialistisclie  opvatting  gelegen  is ,  dan  moet 
worden  aangetoond  door  hen,  die  deze  opvatting  deelen, 
dat  in  de  atomen  eene  kracht  verborgen  ligt,  waaruit  zich 
alle  verschijnselen  des  levens  ontwikkelen. 

De  atomistiek  vond  reeds  vroeg  eene  plaats  in  de  stelsels  der 
natuur* wetenschap,  waar  men  haar  aannam  ter  verklaring  van 
de  dichtheid  en  zwaarte  der  ligchamen.  Men  hield  het  daar- 
voor, dat  de  ligchamen  waren  samengesteld  uit  kleine  be- 
standdeelen,  die  ondeelbaar  waren.  De  wording  en  vernie- 
tiging dier  ligchamen  was  alzoo  de  verwisseling  dier  deel- 
tjes ,  die  zelve  voor  geene  oplossing  of  vernietiging  vatbaar 
waren.  Gassenm  heeft  deze  leer  bijzonder  op  physisch  ge- 
bied toegelicht  en  verdedigd.  Op  het  terrein  der  metaphy- 
sica  werd  zij  eerst  later  overgebracht,  maar  daar  verloor 
zij  haar  oorspronkelijk  karakter.  Men  begon  van  moleculair* 
krachten  te  spreken,  als  waardoor  de  atomen  bij  elkander 
gehouden  of  van  elkander  teruggestooten  werden.  De  ato- 
mistiek vernietigde  zich  zelve:  was  men  tot  de  leer  der 
atomen  gekomen,  omdat  men  de  behoefte  erkende  eenen 
grondslag  te  vinden  voor  de  ondoordringbaarheid  der  lig- 
chamen :  thans  zocht  men  die  te  handhaven  door  krachten 
in  liet  spel  te  brengen ,  waardoor  de  vastheid  dier  ligcha- 
men bewaard  bleef.  Daarenboven  de  atomen  zelve  werden 
door  die  krachten  beheerscht  en  de  vraag  kon  dus  niet 
achterblijven  of  niet  werkelijk  de  aanneming  van  atomen 
geheel  nutteloos  en  overbodig  was  geworden.  Wanneer  men 
de  handboeken  der  natuur- wetenschap ,  waarin  iJe  atomis- 
tiek gepredikt  wordt,  raadpleegt,  bemerkt  men  overal 
eene  zekere  vrees  om  zijne  meening  omtrent  de  atomen  uit 
te    spreken  —  en  het  kan  ons  niet  verwonderen ,  dat  men 
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hieria  met  voorzichtigheid  te  werk  gaat.  Zoolang  men 
blijft  op  natuurkundig  gebied ,  kan  men  de  atomenleer, 
hoewel  zij  eene  veronderstelling  blijft,  laten  gelden,  en 
zelfs  van  haar  eene  goede  practische  toepassing  maken 
voor  de  kennis  der  ligehamen,  ofschoon  haar  kring  be- 
perkt blijft  en  altijd  de  zwarigheid  gevoeld  is ,  om  in  alle 
ligchamen  eene  samenstelling  van  atomen  aan  te  wijzen. 
Maar  zoodra  men  op  ruimer  metaphysisch  gebitftd  van 
atomen  spreekt,  dreigt  de  atomist  zoo  licht  zichzelven  te  weer- 
spreken, wanneer  hij  van  krachten  gewaagt,  waardoor  dat- 
gene tot  stand  komt,  wat  op  zijn  standpunt  van  de  ato- 
men zelve  verwacht  mogt  worden.  Spreekt  hij  van  die 
krachten,  hij  moet  ze  noodzakelijk  in  de  atomen  plaatsen; 
zoodra  hij  van  haar  in  ruimeren  zin  gewaagt,  is  hij  van 
den  weg,  dien  h^  bewandelde,  afgeweken.  Bovendien  met 
recht  is  o.  a.  ten  onzent  door  den  Hoogleeraar  schol- 
TSK  ^)  in  de  bestrijding  der  atomistiek  ook  in  haren  nieu- 
weren vorm,  waarbg  de  onderstelling  eener  -oorspronkelijke 
kwalitatieve  verscheidenheid  der  atomen  wordt  aangenomen, 
de  hoofd-aanval  gericht  tegen  de  hypothese  van  het  vacuuv^^ 
welke  door  de  voorstanders  der  atomistiek  moet  worden 
aangenomen.  Zoo  al  de  natuur-wetenschap  voor  de  atomis- 
tische samenstelling  van  het  heelal  zich  verklaart,  de  lo* 
gica  zal  zich  in  de  theorie  van  de  ledipe  ruinUe  nooit  kun- 
nen vinden,  waarin  zich  de  atomen  zouden  bewegen,  door 
de  moleculair-krachten  samengebonden  en  uit  elkander 
gehouden.  De  atomistiek  zal  in  geenen  anderen  vorm  kun- 
nen optreden,  danr  waarin  zij  door  /.  h.  fiohte  in  zijne 
AntArapotoffie  en  door  h.  lotzb  in  zijnen  Mikrokoemus  is 
aanbevolen.    Maar  in  dat  dynamisch  karakter  optredende. 


^)   Geschiedenis  der  godsdienst  en  w^sbeguhrie,  ^8e*<dntkj  bl.  S44  tv. 
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heeft  zij  onzes  inziens  haar  oorspronkelijk  beginsel  prijs 
gegeven  en  wijsgeerig  recht  verworven  tegen  het  offer  der 
verloochening  van  haren  oorsprong. 

Wij  keeren  tot  ons  onderwerp  terug  en  zullen  nagaan 
op  welke  wijze  naar  de  meening  der  materialisten,  door 
wisseling  der  stofdeelen  de  hoogere  verschijnselen  van  het 
roenschelijke  leven  worden  te  weeg  gebracht.  Het  ligt  niet  op 
onzen  weg  de  algemeene  vraag  te  bespreken,  of  werkelijk 
alles ,  ook  wat  in  de  organische  natuur  voorkomt,  uit  stof- 
wisseling of  stofmenging  verklaard  kan  worden,  op  physi- 
sche  of  chemische  wijze.  Behoorde  het  tot  onze  taak,  deze 
zaak,  zoo'  in  het  algemeen  opgevat,  te  onderzoeken,  wij 
zouden  moeten  wijzen  op  het  gering  aantal  grondstoffen, 
dat  in  de  organische  wezens  gevonden  wordt,  in  verhou- 
ding tot  het  aanzienlijk  getal  elementair-stoffen,  welke  de 
chemie  ons  doet  kennen  in  de  anorganische  natuur.  Vooral 
zoude  onze  aandacht  dan  getrokken  worden  door  het  ver- 
schijnsel, dat  er  althans  iets  is  in  het  organische  leven, 
dat  de  heerschappij  van  het  chemisme  en  physicalisme  be- 
perkt tijdens  het  leven  van  het  individu  j  zoodat  het  che- 
misch en  phjsisch  proces  aan  een  hooger  doel  wordt 
dienstbaar  gemaakt,  namelijk  aan  de  volmaking  van  het 
organisme  zelf.  Het  verschijnsel,  door  de  scheikundigen 
isomeriaehe  verbinding  genoemd,  het  verschil  tusschen  een 
gewoon  chemisch  proces  en  het  organische  leven,  dat  zich 
zelf  telkens  vernieuwt,  de  vraag  omixetii  Aq gener<Uio  aequi' 
vcca  met  de  leer,  waarmede  zij  in  verband  staat  en  nog 
zoo  veel  meer  zoude  dan  door  ons  beschouwd  moeten  wor- 
den ^}.  Maar  dat  is  niet  onze  roeping.  Wij  hebben  ons 
tot  de  Anthropologie  te  bepalen.     Het  is   vooral  het  voor- 


')   Vergeiyk:    j.  h.    scroltbh.     Over  ds  oorzaken  van  kei  hedendaags 
êché  Matêrialiime,  bl.  10~S1. 
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stellings-  en  het  denk-vermogen  van  den  mensch,  waar- 
over wij  hier  te  spreken  hebben.  De  overige  verrichtingen, 
die  den  menschelijken  geest  worden  toegekend,  laten  zich  in 
onze  beschouwing  gemakkelijk  met  deze  in  verbindingbrengen. 
De  vraag  doet  zich  dan  allereerst  aan  ons  voor:  hoe 
vormen  zich  de  voorstellingen  in  den  mensch?  De  mate- 
rialist beantwoordt  haar  door  te  wijzen  op  de  werkzaam- 
heid der  zenawei).  De  indrukken  door  de  buitenwereld 
verwekt,  brengen  eene  schudding  in  het  elastieke  zenuw- 
stelsel te  weeg.  De  sensitieve  zenuwen  hebben  daarmede 
bare  taak  vervuld:  de  motorische  leiden  dien  indruk  naar 
binnen  en  zoo  staat  het  beeld  der  buitenwereld  den  mensch 
voor  den  geest.  De  zenuwen  zijn  als  een  electrieke 
stroom,  die  het  ligchaam  doorvloeit  en  naar  het  centraal- 
orgaan der  hersenen  worden  de  golvingen  van  dien  stroom 
heengevoerd,  om  zich  daar  door  vereeniging  in  den  vorm 
van  voorstellingen  te  openbaren.  Voor  zoo  verre  de  in- 
drukken van  buiten  op  ons  voorstellingsrvermogen  werken, 
heeft  deze  beschouwingswijze  volkomen  recht;  wie  zal  het 
betwijfelen,  dat  de  zenuwen  de  geleidsters  onzer  gewaar- 
wordingen zijn?  Wie  zal  het  ontkennen,  dat  wij  door 
voorstellingen  ons  van  die  gewaarwordingen  bewust  wor- 
den? Maar  niet  alle  voorstellingen  van  onzen  geest  zijn 
aan  het  gebied  der  zinnen  ontleend.  Hoe  worden  diegene 
gevormd,  waarvan  de  bron  niet  in  de  zinnelijke  gewaar- 
wordingen te  vinden  is?  Het  materialisme  zwijgt  op  deze 
bedenking,  door  zijne  tegenpartij  aangevoerd,  of  als  het 
nog  de  zaak  niet  wil  gewonnen  geven,  wgst  het  op  krach- 
ten in  die  zenuwen  aanwezig,  waardoor  zulke  voorstellin- 
gen kunnen  worden  gevormd.    Dr.  Czolbe  ^)  heeft  het  ma- 


^)  Die  EkmenU  der  Psychologie  vom  Standpunkte  des  Materialismus  in 
▼.  FXCBTB*g  Zeitschrift  1855. 
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terialistische  gevoelen  ten  dezen  aanzien  ontvonwd.  Zijne 
geheele  beschouwing  rust  op  de  meening,  dat  alleen  in 
het  zinnelijke  heldere  voorstellingen  te  vormen  zijn.  Wan- 
neer men  van  voorstellingen  alleen  in  dien  zin  gewaagt, 
kan  men  wellicht  in  zijne  leer  berusten ,  maar  voor  hem , 
die  voorstellingen  kent,  waarvan  de  waarneming  der  zin- 
nen hem  de  stof  niet  aanbood,  blijft  deze  beschouwings- 
wijze onvolledig. 

Maar  meer  dan  het  voorstellingsvermogen  verdient  het 
denim  onze  aandacht. 

De  mensch  neemt  de  voorstellingen  op,  vormt  die  tot 
gedachten  en  maakt  ze  alzoo  tot  zijn  eigendom.  Ook  die 
gedachten  worden  door  de  materialisten  verklaard  als  ge- 
vormd door  een  proces  der  organische  stof.  Het  is  de  leer 
van  FEüE&BAOH,  MOLïsoHOT,  vooT,  REIL  eu  velc  anderen. 
Het  verschil  tusschen  het  chemisme  van  vogt  en  het  phy- 
sicalisme  van  molescuott  is  eigenlijk  niet  belangrijk. 
Wanneer  vogt  de  gedachtenvorming  met  gal-afscheiding 
vergelijkt,  heeft  hij  eigenlijk  geen  chemisch  verbindings- 
proces.  maar  veeleer  een  physisch  filtratie-proces  op  het 
oog.  Wij  moeten  echter  ook  in  weerwil  van  deze  door 
hem  verkeerdelijk  gekozen  analogie  erkennen,  dat  bij  hem 
het  hersen-proces  meer  chemisch  is,  terwijl  molbsohott  be- 
paaldelijk als  physisch  de  gedachtenvorming  voorstelt.  Bij 
beide  worden  intusschen  gelijkelijk  de  uitingen  van  *8men<- 
schen  intellectueel  leven  als  ligchamelijke  functiën  opge- 
vat. Het  gedachten-proces  ontwikkelt  zich  naar  de  voor- 
stelling der  materialisten  in  de  hersenen  en  even  als  de 
werkzaamheid  van  spieren  en  nieren  zich  openbaart  in 
trekking  en  afscheiding,  wordt  die  van  de  hersenmassa 
kenbaar  in  het  vormen  der  gedachten.  Wij  vinden  bij 
VOGT  de  uitspraak ,  .dat  even  als  de  maag  verteert  en  de 
lever  gal  afscheidt,  zoo  de  hersenen  gedachten  vérwekken. 
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Beeds  terstond  rijst  eene  algemeene  bedenking  hiertegen 
op,  namelijk  deze:  in  elk  chemisch  proces  merken  wij  een 
streTen  op  om  met  elkander  strijdende  bestanddeelen  tot 
verxoening  te  brengen:  dit  hersen-proces  daarentegen 
vraagt,  na  elke  bewerking ,  nienwe  stof,  het  denkvermo- 
gen eischt  telkens  nieuwe  botsing  en  werkzaamheid. 
Maar  bovendien  zijn  al  de  gedachten  enkel  trekkingen  der 
hersendeelen,  wij  kunnen  deze  verklaring  toch  slechts  in 
zoo  verre  laten  gelden  als  zij  bewerkingen  zijn  der  voor- 
stellingen van  buiten  in  de  hersenen  opgenomen;  elke  ge- 
dachte, die  niet  hare  stof  van  de  zinnen  ontleent,  blijft 
alsdan  onverklaard.  Zijn  zij  deelen,  die  van  de  hersenen 
worden  afgezonderd ^  wij  vragen  dan  met  recht:  waar  wa^ 
ren  zg  vroeger  te  vinden  en  hoe  kunnen  zij  bij  dergelijke 
opvatting  producten  der  hersenen  genoemd  worden?  Ver- 
klaart men,  dat  de  hersenen  de  gedachten  uit  eenige  stof 
voortbrengen,  dan  rijst  die  groote  vraag  of  die  stof  phjsisch 
dan  wel  psychisch  is.  De  materialist  beantwoordt  haar  be- 
vestigend in  eerstgenoemden  zin,  maar  laat  dan  altijd  de 
bedenking  hare  kracht  behouden  of  wel  een  phjsisch  her- 
sen-proces eene  phjsische  stof  in  een  psychisdi  verschijn- 
sel kan  veranderen. 

Maar  nog  grootere  bezwaren  doen  zich  voor^  als  wg  het 
geheugen  beschouwen*  De  mensch  heeft  het  vermogen, 
datgene  in  zich  te  bewaren,  wat  hij  eenmaal  in  zijne  ge- 
daehten  bewerkte.  Maar  zijn  die  gedachten  niet  anders 
dan  hersenprodncten ,  dan  kan  de  indruk'  niet  blijvend 
zijn:  bij  een  nieuw  proces  wordt  het  vorige  vernietigd  en 
terzelfder  tijd  kan  slechts  ëéne  gedachte  in  het  mensohe^ 
lijke  brein  leven.  Het  materialisme  ontkent  deze  gevolg- 
trekking en  stelt  zich  de  zaak  aldus  voor:  ieder  denkbeeld  laat 
een  afdruksel  achter  in  de  hersenen,  dat  zich  door  zeker 
gevoel    van    verwantschap    gedreven,    duidelijk   en    helder 
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vernieuwt ,  zoodra  door  een  gelijksoortig  denkbeeld  een 
dergelijk  afdruksel  gemaakt  wordt.  Maar  wie  zich  niet  in, 
dat  als  iedere  voorstelling  eenen  stoffelijken  indruk  ach- 
terliet, die  nooit  geheel  werd  uitgewischt  door  de  vol- 
gende, eene  algemeene  verwarring  noodzakelijk  ontstaan 
zou  P  Wij  zouden ,  om  ons  eene  vroege  re  voorstelling  voor 
den  geest  te  brengen,  dikwijls  over  vele  andere  indrukken 
heen,  den  bedoelden  moeten  opzoeken  en  het  werk  der 
herinnering  zou  uiterst  omslachtig  worden.  Nog  andere 
bezwaren  kunnen  hier  in  het  midden  gebracht  worden. 
Pbety  wijst  op  den  aard  van  ons  herinneringsvermogen, 
als  waardoor  dikwijls  geheel  naar  willekeur  beelden  uit 
het  verledene  voor  onzen  geest  worden  geplaatst.  Ware  de  stel- 
ling der  materialisten  juist,  dan  zoude  alleen  d^  van  eene 
herinnering  van  hetgeen  wij  vroeger  zagen,  bij  ons  sprake 
kunnen  zijn ,  wanneer  zich  gelijke  verschijnselen  aan  ons 
voordoen,  zoodat  onderlinge  verwantschap  herlevendiging 
der  vroegere  indrukken  te  weeg  kan  brengen.  Hoewel 
deze  bedenking  iets  van  hare  kracht  verliest,  wan- 
neer wij  opmerken,  dat  ferty  schijnt  uit  te  gaan  van 
de  meening,  dat  een  verschijnsel  aan  slechts  ééne  oorzaak 
verbonden  is,  zij  wekt  toch,  door  op  den  aard  van  onze 
herinneringen  opmerkzaam  te  maken ,  grooten  twijfel  op 
omtrent  de  waarheid  der  meening,  dat  het  terugroepen 
der  gedachten  voor  onzen  geest  het  werk  der  hersenen  is. 
Onze  scHROEDEE  VAN  DER  KOLK  ')  heeft  ook  op  dit  punt 
zijne  bezwaren  ingebracht:  hij  wijst  op  de  natuur 
der  zenuw-  en  hersen-deelen :  als  welke  alleen  op  eene  be- 
paalde wijze  op  eenen  ontvangen  indruk  terugwerken.  Zoo- 


^)  De  zelfstandigheid  der  ziel  gestaafd  door  eene  beschouwing  van  den 
menseh  in  g^ne  verschillende  ontwikkelings-t^dperken.  Album  der  Natuur 
X862. 


Digitized  by 


Google 


—  61  — 

lang  niet  bewezen  is^  dat  die  deelen  eene  werking  geheel 
uit  zich  zelve  kannen  daars tellen ,  een  proces  kannen  vor- 
men geheel  door  eigene  ontwikkeling^  blijft  de  stelling  tot 
het  gebied  der  hypothesen  behooren ,  dat  de  gedachte ,  in 
de  rniinste  beteekenis  van  dat  woord  opgevat  ^  door  de 
hersenen  gevormd  en  de  vernieawde  opwekking  daarvan 
door  eene  werking  der  hersenzenuwen  aangebracht  wordt  ^). 

Nu  men  eenmaal  aan  de  hersenen  eenen  zoo  uitgebrei- 
den  werkkring  had  toegekend^  was  het  niet  vreemd,  dat 
de  leer  der  hersenen,  de  phrenohgie,  in  aanzien  begon  te 
winnen.  Gall,  die  de  phjsiognomie  van  la vat£B  tot  meer- 
dere zekerheid  wilde  brengen,  door  haar  te  beperken  tot 
enger  phrenologisch  gebied ,  heeft  zeker  weinig  vermoed , 
dat  de  leer^  die  hij  in  het  leven  riep,  in  de  plaats  der 
wijsbegeerte  gesteld  en  als  de  ware  toetemchap  van  den 
mensch  geroemd  zon  worden.  En  toch,  von  stbuvb  heeft 
in  zijn  Handboek  der  Phrenologie  '),  die  uitspraak  gedaan^ 
welke  zeker  nooit  zoude  gehoord  zijn,  bijaldien  wijsbe- 
geerte en  wetenschap  in  den  rechten  zin  waren  opgevat. 

Heeft  men  alzoo  gedwaald  in  de  aanwijzing  der  plaats , 
welke  de  phrenologie  in  de  rij  der  stelsels  van  mensche- 
lijke  kennis  inneemt,  deze  wetenschap  op  zich  zelve,  zoo 
als  zij  onder  anderen  door  carus  ontwikkeld  werd  in  zijne 
trichotomie  der  hersenen,  heeft  eenen  vasten  en  waren 
grondslag.  2jelfs  al  beschouwt  men  de  hersenen  enkel  als 
organen,  men  zal  toch  niet  ontkennen,  dat  van  de  natuur 
dier  organen  zeer  veel  afhankelijk  is  gesteld  en  dat  alzoo  eene 
ontwikkeling  van  de  natuurlijke  gesteldheid  daarvan  voor  de 
kennis   van  den  mensch  uitnemende  vruchten  kan  opleve- 


')  Vergoiyk  Dr.  joh.  ed.  ebdmaitn.  üeber  die  wachsende  Macht  des 
NaturaUtmua  und  die  WiderUgung  deseelben.  y.  Fiohte's  Zeitachrift  1868 
0.    199. 

^  Leipsig   1845. 
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ren.  Wij  willen  niet  in  een  onderzoek  treden  van  de  be- 
zwaren tegen  de  grondstellingen  der  phrenologie  door  har- 
LBss  ') ,  LEWJB8  ')  en  anderen  te  berde  gebracht.  Wij  wil- 
len evenmin  op  een  tal  van  voorbeelden  ons  beroepen^ 
waaruit  zon  blijken,  dat  de  phrenologen  dikwerf  door  de 
ervaring  gelogenstraft  zijn;  wij  nemen  gaarne  de  bewering 
van  aooRDA.  in  zijne  Zielkunde  over:  ,^dat  de  phrenologie 
„als  wetenschap  wel  moeijelijk  tot  algemeene  regels  zal  te 
^^brengen  zijn^  dewijl  hare  grondstelling  veel  te  algemeen 
,^is  en  dewijl  uit  den  vorm  van  de  reeds  in  den  moeder- 
^^schoot  gevormde,  maar  naderhand  niet  meer  veranderde 
,»her8enpan  op  zijn. best  alleen  tot  aangeboren  vermogens^ 
^^en  eenen  bijzonderen  natuurlijken  aanlegt  maar  nooit  tot 
,,de  latere  ontwikkeling  van  die  vermogens  en  het  zedelijk 
„karakter,  dat  de  mensch  als  persoonlijk,  zelfstandig  wezen 
,,zich  zelf  vormt,  eenige  gevolgtrekking  kan  worden  af- 
„geleid." 

Terwijl  wij  deze  bedenking  beamen  blijven  wij  toch 
de  phrenologie  voor  belangrijk  genoeg  houden,  dat  de 
physiologen  haar  met  allen  ijver  beoefenen.  Maar  zij  houde 
zich  binnen  haren  kring  en  geve  niet  voor  waarheid  uit, 
wat  enkel  veronderstelling  bleef  voor  hare  ijverigste  beoe- 
fenaars. Zoodra  zij  verder  gaat  dan  zij  behoorde  te  gaan  en 
op  hoogen  toon  in  het  hersen-proces  de  wording  van  gees- 
telijke verrichtingen  aanwijst,  langs  eenen  weg,  voor  wiens 
juiste  afbakening  zij  het  bewijs  niet  heeft  geleverd,  eerst 
dan  heeft  men  recht  haar  te  weerspreken  en  de  wapenen 
tegen  haar  te  richten.  Herhaalde  malen  zijn  haar,  als  zij 
in  dezen  vorm  zich  verhief,  de  zwaarste  beschuldigingen 
voor   de   voeten   geworpen.    Men  heeft  haar  verweten,  dat 


')  Emil  HARLEB8.  Popul&re  VorUêungen  aus  dem  Gebiet  der   Physioh- 
gh  und  Psychologie.    Bmnswijk  1851. 
*)    Bistory   of  Fhilosophg,    II. 
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sq  op  het  gebied  van  het  verstandsleTen  een  partikula- 
risme  en  individualisme  predikt,  dat  zij  de  eenheid  der 
Terstandelijke  vermogens  oplost,  dat  zij  tot  fatalisme  leidt, 
alsmede  dat  haar  methode  in  strijd  ia  met  haar  beginsel  ^). 

Wg  kannen  niet  dieper  in  deze  beschouwing  treden  en 
wenden  ons  tot  een  ander  punt,  waarop  de  materialisten 
onze  aandacht  richten,  namelijk  de  waarneming  van  den 
gelijkein  tred,  dien  de  ontwikkeling  der  zoogenaamde  ziels- 
werkzaamheid  met  die  des  ligchaams  houdt.  Hoogstbelang- 
rijk  is  deze  parallelie. 

Pe  zielswerkzaamheid  ontwikkelt  zich  met  die  des  lig- 
chaams. Ziedaar  eene  waarheid  >  die  door  materialisten  en 
spiritialisten  beide  erkend  wordt,  maar  door  beide  partijen 
in  geheel  verschillenden  zin.  De  spiritualist  spreekt  daar- 
mede slechts  uit  wat  de  ervaring  hem  leert,  die  hem 
onophoudelijk  in  den  mensch  eene  wederkeerige  werking 
van  ligchaam  en  geest  te  aanschouwen  geeft,  en  berus- 
tende in  het  woord  van  göthb  in  den  Fauët: 

'Noch  Niemand  konnt*  es  fkssen 

^Wle  Seele  vnd  Leib  8o  schön  insaininen-puseiL* 

maakt  hij  op  den  gelijken  gang  opmerkzaam,  door  beide 
gevolgd.  De  materialist  gaat  verder.  Ook  hem  predikt  de 
ervaring  onophoudelijk  het  verband  tusschen  de  verschil- 
lende levensverschijnselen  in  'smenschen  wezen;  hij  zoekt 
naar  de  oorzaak  van  dit  verband  en  vindt  dat  spoedig  in 
hun  gemeenschappelijk  beginsel.  Telkens  voegt  hij  ons 
toe:    Yestigt  uw  oog  op  den  mensch  langs  de  baan  zijner 


^)  Zeer  jnist  schijnt  ons,  wat  door  den  Groningschen  hoogleeraar 
TAJff  DEB  wiJCK  in  de  eerste  aflerering  yan  zgne  Zielkunde  over  de  phre- 
Bologie  wordt  in  het  midden  gebracht,  ter  aanw\ising  zoowel  van 
de  dwalingen,  waarin  z^  yerriel,  als  van  het  nat,  dat  de  psychologie 
van  haar  trekken  kan. 
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ontwikkeling.  Bij  het  kind  zijn  de  krachten  des  ligchaams 
geringd  de  werkingen  van  het  organisme  nog  zwak  — ook 
de  werkzaamheid  van  den  geest  blijft  in  de  kinderlijke 
vorming  binnen  uiterst  enge  grenzen  beperkt.  Maar  het 
kind  wint  aan  in  krachten  en  treedt  den  bloeitijd  des  le- 
vens in  —  ook  de  vermogens  van  den  geest  zijn  tot  ont- 
wikkeling gekomen  en  wat  vroeger  nog  sluimerde,  is  ont- 
waakt. In  de  jaren,  waarin  het  ligchaam  zijne  volkomen- 
heid bereikt  heeft  en  zgne  kracht  het  meest  ontwikkeld  is, 
is  de  geest  meer  dan  ooit  krachtig  werkzaam  geworden. 
Maar  niet  zoodra  is  de  ouderdom  verschenen  en  ver- 
mindering van  ligchaam  s-kracht en  gevoeld  of  de  geest  ver- 
liest den  ijver  zijner  vroegere  werkzaamheid,  het  vuur 
zijner  verbeelding,  de  kracht  zijner  schepping.  "Vooral 
DOMEiCH  heeft  in  zijn  werk :  „die  paychiêchen  Zustandé'*  op 
deze  ontwikkeling  in  het  menschelijke  leven  het  oog  ge- 
vestigd. 

Er  zijn  nog  meer  verschijnselen,  waarop  de  materialist 
zich  beroept.  Hij  herinnert  ons  den  verschillenden 
psychischen  toestand  der  menschen  en  vraagt:  zijn  niet 
die  toestanden  verklaarbaar  uit  de  phjsische  gesteldheid 
der  menschen ,  die  zoo  verschillend  kan  zijnP  Ligt  niet 
in  de  leer  der  temperamenten  eene  diepe  waarheid  ver- 
borgen? Hij  wijst  ons  op  de  verscheidenheid  van  geeste- 
lijke werkzaamheid  bij  de  beide  geslachten  en  toont  in  het 
verschil  van  beider  spier-  en  zenuw-stelsel  den  grond  dier 
verscheidenheid  aan.  Hij  spreekt  van  de  krankheden  der 
ziel  en  richt  de  vraag  tot  ons :  heeft  de  ervaring  niet  dik- 
werf geleerd,  dat  dë  grond  van  die  kwalen  in  ziekelijken 
ligchaams-toestand  gelegen  was?  Eindelijk  om  niet  meer 
te  noemen  —  hij  maakt  ons  opmerkzaam  op  den  invloed 
door  levenswijze  en  voeding,  door  verzorging  van  het  lig- 
chaam over  het  geheel  op  de  werkzaamheid  van  den  geest 
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uitgeoefend  en  meent  dien  niet  anders  te  kunnen  yerkla- 
Ten  dan  door  aan  te  nemen^  dat  beide^  ligchaam  en  geest, 
openbaringen  zijn  van  de  zelfde  stof.  Wat  alzoo  in  het  al- 
gemeen wordt  beweerd,  wordt  ook  in  bijzonderheden  ont- 
wikkeld. De  vergelijkende  volkenkunde,  zoowel  als  de 
ziektekundige  ontleedkunde ,  worden  hier  ter  hulpe  geroe- 
pen. Zijn  niet ,  zoo  vraagt  men ,  de  intellectueele  vermo- 
gens hooger  bevonden ,  waar  de  hersenen  met  de  daar- 
mede in  verband  staande  zenuwen  meer  ontwikkeld  waren  P 
Zijn  niet  bij  die  volken ,  wier  gewoonte  het  is  den  schedel 
der  kinderen  neer  te  drukken ,  de  sporen  van  stompzinnig- 
heid ontdekt?  Is  niet  uit  de  betrekkelijke  ontwikkeling 
der  verschillende  hersendeelen  het  verschil  in  verstandelijke 
vermogens  te  verklaren?  Wordt  niet  door  ziekelijke  druk- 
king der  hersenen  de  geest  verstompt?  worden  niet  door 
ziekelijke  aandoeningen  der  hersenen  de  geestvermogens 
gekrenkt?  Zoo  overstort  ons  het  materialisme  met  eenen 
vloed  van  vragen,  alle]  uit  de  ervaring  en  proe&eming 
ontleend  en  schier  niet  anders  dan  bevestigend  te  beant- 
woorden. 

Het  spiritualisme  is  echter  daarmede  niet  wederlegd  — 
ook  op  dat  standpunt  hoort  men  naar  de  stem  der  erva- 
ring,  ook  ddér  wenscht  men  het  verband  van  ligchaam 
en  geest  in  het  oog  te  houden  —  men  huivert  slechts  den 
Gordiaanschen  knoop  door  te  hakken  door  beide  voor  ident 
te  verklaren.  Daarenboven  men  heeft  op  de  beweringen  der 
materialisten  wel  iets  af  te  dingen.  De  Utrechtsche  hoog- 
leeraar scHROfiDfiR  VAN  DER  KOLK  heeft  in  zijne  verhande- 
ling, die  wij  reeds  noemden,  eenige  bedenkingen  geopperd. 
Hij  doet  onderzoek  naar  den  toestand  der  ligchamelijke 
ontwikkeling  bij  het  kind  en  vindt  daar  de  sterkste  stof- 
wisseling, het  krachtigste  organische  leven.  Hij  neemt  voor 
een  oogenblik  de  stelling  der  materialisten  over,  dat  door 
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wisseling  der  stof  de  werkzaamheid  van  den  geest  tot  stand 
komt  en  meent  nu  recht  te  hebben  tot  de  vraag:  moesten 
dan  niet  de  geestelijke  verrichtingen  het  meest  ontwikkeld 
zijn  in  den  kinderlijken  leeftijd,  waarin  hare  oorzaak,  de 
stoffelijke  werking,  zoo  bij  uitnemendheid  levendig  en  snel 
is  ?  Tot  die  vraag  had  de  beroemde  hoogleeraar  ongetwijfeld 
recht:  maar  veel  verder  bracht  zij  hem  niet.  De  materialist 
kon  er  spoedig  een  bevestigend  antwoord  opgeven  en  er  zelfs 
bijvoegen ,  dat  wat  moest  geschieden ,  ook  werkelijk  plaats 
heeft.  Bij  het  kind,  welks  ligchaam  aan  zoo  gedurige 
stofwisseling  onderhevig  is,  vindt  men  werkelijk  snellere 
ontwikkeling  des  geestes  dan  op  eenigen  anderen  leeftijd. 
De  mensch  doet  in  de  jaren  zijner  jeugd  sneller  schreden 
op  den  weg  der  geestelijke  ontwikkeling  dan  ooit  in  late- 
ren  tijd.  De  krachtvolle  man  kan  in  zijnen  schoonsten 
bloei  niet  op  zóó  snellen  vooruitgang  wijzen  binnen  den 
kring  van  eenige  jaren  als  het  kind  zulks  vermag,  met  het 
oog  op  slechts  weinige  maanden.  Wij  verbazen  ons  over 
de  snelle  vorderingen  des  kinds  —  bij  den  blik  op  vol- 
wassenen wordt  zelden  de  kreet  der  verwondering  ten  dezen 
aanzien  gehoord.  De  bedenking  mist  alzoo  hare  werking. 
Wij  willen  hooren,  welke  andere  bezwaren  door  gemelden 
psycholoog  zijn  in  het  midden  gebracht.  Hij  stelt  ons  het 
voorbeeld  voor  oogen  van  eenen  jongeling,  die  gewoonlijk 
bezadigd,  op  een  bepaald  oogenblik  zijnen  bloedstroom 
versneld  en  zijne  stofwisseling  verlevendigd  ziet  en  meent 
dat  nu  bij  hem  door  den  materialist  ook  verhooging  van 
ziels  werkzaamheid  moet  kunnen  worden  aangetoond.  De 
ervaring  leert,  meent  hij,  het  tegendeel  en  schijnt  alzoo  de 
meening  der  materialisten  te  weerspreken.  Hij  plaatst  den 
jongeling  in  een  omgekeerd  geval  en  vraagt:  is,  wanneer 
bloedverlies  of  ziekte  hem  zijne  krachten  ontneemt ,  zijn  ver- 
stand verdwenen,  zijn  zedelijk  gevoel  verdoofd?  Is  het  niet 
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alleea  zijn  moed,  zijne  opgewektheid,  zijne  ondernemings- 
sncht,  die  verflauwd  zijn  en  wordt  alzoo  ook  niet  hier  de 
materialist  door  de  feiten  des  levens  weerlegd?  Ook  hier  zou 
misschien  het  beroep  door  den  hoogleeraar  op  de  ervaring 
gedaan  min  gelukkig  kunnen  geacht  worden  —  imniers^  bij 
versnelden  bloedstroom,  in  verlevendigde  stofwisseling  als 
in  het  gestelde  geval,  zal  niet  altijd  eene  bijzonder  groote 
vermindering  van  geestkracht  kunnen  worden  aangewezen, 
en  waar  bloedverlies  of  ziekte  den  jongeling  zijne  krach- 
ten ontneemt,  zal  wel  eens  meer  dan  de  moed  en  de  op- 
gewektheid, zal  wel  eens  het  leven  van  den  geest  worden 
aangetast  —  maar  al  ware  het  anders  en  de  stem  der  erva- 
ring alzoo  terecht  door  den  psycholoog  ten  dezen  aanzien 
geraadpleegd,  nog  zou  deze  bedenking  den  tegenstander 
niet  uit  het  veld  kunnen  slaan.  De  materialist  zal  van 
revolutie  in  de  stofwisseling  spreken  en  de  verschijnselen 
van  deze  niet  laten  gelden.  Sghbobder  van  der  kolk  ves- 
tigt ook  op  den  grijsaard  onze  aandacht.  In  den  ouder- 
dom is  de  bloedstroom  niet  zoo  snel  meer  als  in  de  jaren 
der  jeugd,  de  krachten  zijn  minder  geworden,  de  prikkel- 
baarheid der  zenuwen  is  voor  een  goed  deel  verdwenen, 
maar  met  dien  achteruitgang  in  het  organisme  des  lig- 
chaams  gaat  geene  vermindering  der  psychische  werkzaam- 
heid gepaard.  Pruis  van  der  hobvsn  had  in  zijn  „Anikro- 
poloffiseh  anderzoek^^  reeds  vroeger  zich  met  hetzelfde  doel  op 
den  ouderdom  beroepen  ^).  Maar  zou  misschien  niet  wederom 
snilke  redeneering  weinig  vermogen  ter  wederlegging  van 
het  gevoelen,  hetwelk  men  bestreed?  De  materialist  zal 
ons  werkelijk  bij  den  grijsaard  vermindering  in  het  physi- 
sche  leven  doen  zien  of  als  die  soms  minder  licht  valt  aan 
ie    wijzen,    de    uitspraak  gereed  hebben,  dat  het  eenmaal 
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door  de  organische  stof  ontwikkelde  proces  niet  dadelijk  af- 
neemt, wanneer  die  stof  zelve  hare  krachten  verliest.  Even 
weinig  zal  eene  andere  bedenking  den  materialist  verlegen 
doen  staan,  deze  namelijk:  waarom,  indien  de  ziel  geene 
zelfstandigheid  bezit ,  wordt  datgene,  wat  zij  zich  een- 
maal heeft  eigen  gemaakt,  ook  haar  blijvend  eigendom, 
dat  niet  verandert  onder  het  afwisselend  spel  der  krachten 
noch  vermindert  in  den  ouderdom?  Deze  vraag  wordt  met 
dezelfde  uitspraak  opgelost,  als  waarmede  wij  de  zoo  even 
genoemde  bedenking  zagen  teruggewezen.  Ook  bij  bijzon- 
derheden worden  wij  door  schroedbk  van  der  kolk  be- 
paald. Napoleon  had  eenen  pols  van  gewoonlijk  slechts 
veertig  slagen,  terwijl  het  gewone  getal  bijna  het  dubbel 
er  van  bedraagt;  de  bloedsomloop  was  derhalve  bij  hem 
trager  dan  bij  iemand  anders  in  den  gewonen  toestand. 
Maar  wie  zal  hem  helderheid  van  geest  en  krachtige  ziels- 
werkzaamheid  ontzeggen?  Zoo  schijnt  dan  weder  de  erva- 
ring met  de  begrippen  der  materialisten  in  strijd.  Het  aan- 
halen van  voorbeelden  als  dit  heeft  zijn  nut  —  het  versterkt 
ons  in  de  overtuiging,  dat  de  materialistische  grondstellin- 
gen niet  altijd  van  algemeene  toepassing  zijn  en  leert  ons 
bedachtzaamheid,  wanneer  allerlei  berekeningen  van  hersen* 
kwaliteit  en  kwantiteit ,  van  polsslag  en  zenuwtrekking  ons 
worden  voorgelegd.  Overigens  missen  zij  de  kracht  van  bewijs. 
Het  Zmngen  durcA  Masse  kan  hier  niet  in  toepassing  worden 
gebracht.  En  wat  het  gestelde  voorbeeld  van  napoleon  be- 
treft, de  materialist  zal  misschien,  bij  erkenning  van  tra- 
gen bloedsomloop ,  op  snelle  stofwisseling  in  een  ander  op- 
zicht te  wijzen  hebben,  of  ook  dat  niet  eens  noodig  reke- 
nen, maar  in  de  koelbloedigheid  en  bedaardheid,  welke 
NAPOLEON  in  de  gewichtigste  oogenblikken  van  zijn  storm- 
vol  leven  behield,  het  werkelijk  gevolg  van  den  tragen 
polsslag   aanschouwen. 
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Het  materialisme  steunt  vooral  op  den  hersenbouw, 
maar  ook  op  dit  pant  ontmoet  het  tegenspraak.  In  het 
meer  of  minder  gewicht^  in  het  verschil  der  kronkelingen 
bij  de  hersenmassa  vindt  het  eenen  grond  ter  verklaring 
van  intellectueele  verrichtingen  en  het  verschil  er  van 
bg  verschillende  met  een  hersengestel  bedeelde  wezens. 
Bij  aangeboren  idiotisme  zijn  de  hersenen  zeer  klein  ^ 
bij  zeer  groote  geestvermogens  bijzonder  groot.  Bij  pond 
en  ons  wordt  het  gewicht  opgegeven  en  de  kwaliteit  mede 
in  rekening  gebracht.  Door  vergelijking  komt  men  tot 
resaltaten.  Liebig  heeft  in  zijne :  ^fihemücAe  Bri^e'*  het 
bewijs  willen  leveren,  dat  van  deze  berekeningen  niet  de 
minste  vracht  te  wachten  was^  dewijl  de  grondslag,  waar- 
op men  bouwde,  niet  stevig  is.  Hij  merkt  de  groote 
overeenstemming  op  tusschen  de  hersenen  van  ossen 
en  menschen  en  zelfs  van  zulke  menschen^  vrier  geestver- 
mogens bij  uitstek  ontwikkeld  waren.  Men  heeft  op  die 
overeenstemming  iets  afgedongen  en  aangewezen^  dat  de 
hoeveelheid  der  aanwezige  hersenstoffen  geenszins  dezelfde 
is.  Terwijl  voqt,  in  den  jongsten  tijd,  in  zijne  voordrach- 
ten, te  Weenen,  Berlijn  en  elders  gehouden,  zich  op  de 
onderzoekingen  van  broca  beriep,  bleek  in  1868  uit  de  ta- 
bellen van  DAVis,  door  dezen  Engelschen  phrenoloog  opge- 
maakt uit  het  onderzoek  van  1139  schedels  van  188  ver- 
schillende stammen,  de  onhoudbaarheid  van  de  hypothese, 
dat  de  geestelijke  toestand  met  de  hersenmassa  in  evenre- 
digheid is.  De  weging  der  hersenen  is  in  elk  geval  aan 
zooveel  bezwaar  onderhevig,  dat  stellige  uitkomsten  hier 
meer  dan  ergens  moeijelijk  te  verkrijgen  zijn.  Wij  hebben 
reeds  vroeger  over  de  leer  der  hersenen  gesproken  en  de 
moeijelijkheden  van  verre  beschouwd,  waarin  men  zich 
werpt,  als  men  uit  het  hersengestel  elke  physische  verrich- 
ting  zoekt   te  verklaren.    Is  het  waar,  wat  onder  anderen 
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door  8CHR0EDEK  VAN  DER  KOLK  werd  beweerd,  dat  de  her- 
senen van  een  volwassen  man^  noch  door  het  mes  van  den 
ontleedkandige^  noch]  door  het  zorgvuldigst  mikroscopiseh 
onderzoek  van  die  van  eenen  jongeling  of  zelfs  van  eenen 
knaap  te  onderscheiden  zijn ,  dan  moet  de  phrenologie  wel 
altijd  als  eene  hoogst  gebrekkige  bron  voor  de  psychologi- 
sche kennis  beschouwd  worden.  De  materialist  spreekt  ook 
van  drukking  der  hersenen,  ziet  daarmede  eene  geringe 
mate  van  verstandsontwikkeling  verbonden  en  vindt  alzoo 
ook  hier  eenen  grond  voor  zijn  gevoelen.  Men  voert  daar- 
tegen getuigenissen  van  reizigers  aan.  Zoo  verhaalt  b.  v. 
MORTON  de  wijze,  waarop  sommige  Indische  volken  den 
schedel  der  kinderen  neerdrukken  en  verklaart^  dat  hij  bij 
die  plathoofd-Indianen  een  verstand  heeft  ontdekt^  dat  al- 
lerminst stomp  mag  genoemd  worden.  Onder  die  plat- 
hoofden  had  hij  daarenboven  één  gevonden,  wiens  schedel 
het  meest  was  neergedrukt  en  die  toch  in  alle  vormen  des 
verstands  zijn  landgenooten  overtrof.  Maar  een  aantal  ge- 
tuigenissen van  geheel  anderen  aard  staat  hier  tegenover 
en  van  beiderlei  zijden  is  op  dezen  grond  de  beslissing 
onmogelijk.  Over  het  verschil  der  physische  temperamen- 
ten en  der  geslachten ,  over  den  invloed  van  levenswijze 
en  opvoeding,  over  de  krankbeden  der  ziel  als  gevolgen 
van  ziekelijkeu  ligchaamstoestand  en  wat  des  meer  zij^  zul- 
len wij  niet  spreken :  meent  men  op  materialistisch  gebied 
zich  daarop  te  kunnen  beroepen ,  de  spiritualist  neemt  het 
evenzeer  in  aanmerking  en  geeft  daaraan  eene  plaats  in  zijn 
stelsel^  wanneer  hij  van  den  grooten  invloed  gewaagt  door  den 
toestand  des  ligchaams  op  dien  van  den  geest  uitgeoefend. 
Wij  gaan  nu  in  de  derde  plaats  aantoonen,  dat  de 
materialist  als  een  bewijs  voor  zijne  meeningen  aanvoert, 
dat  de  werkzaamheid  der  ziel  niet  tot  ontwikkeling  komen 
kan,  wanneer  het  ligchamelijke  organisme  verstoord  is  — 
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met  andere  woorden^  wij  zallen  zien^  hoe  volgens  het 
materialisme  de  zielsverschijnselen  verbonden  zijn  met  de 
integriteit  van  de  organen  des  ligchaams. 

Nauw  ia  de  band  tusschen  de  verrichtingen  des  lig- 
chaams en  de  verschijnselen  van  het  zieleleven.  Waar  de 
eerste  in  haren  geregelden  loop  worden  gestremd,  be- 
gint het  laatste  te  kwijnen^  en  waar  dit  in  zijn  beginsel 
gestoord  wordt,  is  in  de  functiën  van  het  ligchamelijk 
organisme  al  spoedig  vertraging  of  verslapping  merkbaar 
geworden.  Wij  hebben  slechts  de  oogen  rondom  ons  te 
slaan  en  wij  vinden  allerwege  de  waarheid  dezer  bewering 
gestaafd.  Nu  eens  zien  wij  eenen  mensch  lijdende  door 
hevige  pijnen  en  aangetast  door  ziekte  en  ziet!  de  hem 
anders  eigene  kracht  van  verstand  en  gevoel  is  geweken  ^ 
en  terwijl  het  ligchaam  lijdt ,  is  de  psychische  werkzaam- 
heid verminderd.  Dan  weder  ontdekken  wij  eene  stoornis 
in  het  leven  der  ziel,  eene  vermindering  van  geestelijke 
krachten,  eenen  stilstand  in  psychische  verrichtingen  en 
ook  het  ligchaam  heeft  zijne  veerkracht  verloren  en  mist  dat 
opgewekte  leven,  waarmede  het  vroeger  den  geest  ten  dienste 
stond!  Maar  het  is  niet  alleen  wanneer  wij  op  beiderlei 
yerschijnselen ,  die  der  ziel  en  des  ligchaams  in  hunnen 
meest  algemeenen  vorm  de  aandacht  vestigen,  dat  ons  deze 
waarheid  in  het  oog  springt,  zij  wordt  ook  bevestigd  door 
de  ervaring,  waar  ons  deze  in  bijzonderheden  leidt.  Wan- 
neer gewervelde  dieren  onthoofd  zijn  is  elke  beweging,  tenzij 
door  reflexie  bewerkt,  gestaakt;  met  het  verlies  der  hersendee- 
len  is  het  dierlijke  leven  uitgebluscht.  Wij  zien  hetzelfde  bij 
den  mensch.  Ontneem  hem  een  gedeelte  zijner  hersenpan  en 
zijn  geheugen  heeft  hem  verlaten.  Verbreek  den  band,  die  de 
zenuwspieren  met  hare  centraal-organen  verbindt  en  gij 
liebt  aan  het  afgesneden  deel  het  gevoel  ontnomen.  Bij 
krankzinnigen  neemt  men  somtijds  eene  ontaarding  in  de  her- 
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senen  waar  en  niet  alleen  bij  krenking  van  het  vooistel- 
lings-  en  denk-vermogen  ondergaan  de  hersenen  die  ver- 
andering, ook  daar,  waar  het  begeer-vermogen  ontaardde > 
honden  de  hersenen  op  in  den  gewonen  toestand  te  zijn 
NoëL  ^)  verklaart  twee  malen  bij  een  lijk  eene  plotse- 
ling opkomende  verandering  der  hersenen  te  hebben  op- 
gemerkt, en  tevens  te  hebben  bevonden,  dat  bij  die  per- 
sonen kort  voor  den  dood  eene  bepaalde  zielsverandering 
had  plaats  gehad.  Bovendien  heeft  men  de  opmerking 
gemaakt,  dat  bij  eenige  personen^  wier  zenuwstelsel 
bijzonder  prikkelbaar  was,  in  den  magnetischen  slaap 
eenige  hersendeelen  in  werking  kwamen  en  daarbij  eene 
in  het  oog  vallende  zielsverandering  plaats  greep.  Yoor- 
al,  Dr.  BLLiOTSON  heeft  proeven  daarvan  bijgebracht  '). 
En  niet  alleen  de  verrichtingen  der  hersendeelen,  maar 
ook  die  van  andere  bijzondere  organen  des  ligchaams  kan- 
nen hier  ter  sprake  worden  gebracht.  De  materialist  wijdt 
aan  dit  onderzoek  groote  zorg:  met  kracht  spreekt  hij 
de  overtuiging  uit,  dat  bij  eene  kwetsing  der  ligchaams- 
organen  het  zieleleven  verstoord,  bij  eene  storing  van 
dit  laatste  het  ligchaam  in  zijne  verrichtingen  belem- 
merd is,  en  hij  acht  de  groote  strijdvraag  omtrent  des 
menschen  wezen  ter  zijner  gunste  beslist,  nu  hij  zich  op 
die  gebondenheid  der  ziel  aan  de  integriteit  van  het  lig- 
chaam beroepen  kan.  Wij  willen  zien  of  die  spiritualist 
even  sterk  op  die  gebondenheid  drukt.  Ook  hij  ziet  in  den 
mensch  de  werkzaamheid  van  den  geest  afhankelijk  ge- 
steld van  den  gezonden  toestand  der  ligchaamsdeelen,  van 


V  B.  B.  NOËL.  GrundsStze  der  I^rtnohgie  ader  AnUitung  xum  Sim- 
dium  dieaer  Wissenschaft  mit  Berücksichtigung  der  neueren  Forschungen 
auf  dem  Geblete  der  Phys,  und  Psych.    1847. 

*)  Cerebral  Physiology  and  MateriaHsm  with  the  resuU  of  the  appU^ 
cathn  qf  animcU  Magnetism  to  the  cerebral  ergon»,    London.  1846. 
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de  jaiste  instandhouding  van  geheel  het  stoffelijk  orga- 
nisme. Ook  hij  meent ,  dat  de  werkzaamheid  der  ziel  niet 
m  het  licht  treedt  dan  door  de  organen  des  ligchaams  en 
kan  noch  wil  ontkennen,  dat  storing  in  die  organen  aan- 
gebracht eene  storing  in  het  zieleleven  ten  gevolge  heeft. 
Maar  de  ziel  is  naar  zijne  meening  —  wij  spreken  van 
den  spiritualist ,  die  op  het  gewone  dualistische  standpunt 
staat  —  een  zelfstandig  wezen  buiten  het  ligchaam  en  ver- 
andering der  ligchamelijke  organen  kan  nooit  het  eigen 
wezen  des  geestes  veranderen.  De  ervaring  roept  ook  hij 
ter  hulpe.  Zij  leert  hem,  dat  zelfs  blind-  en  doofstom- 
geborenen zich  ontwikkelen  kunnen  ten  aanzien  hunner 
hoogere  vermogens,  hoewel  hun  geest  van  meest  al  de  in- 
drukken der  zinnen  bleef  buitengesloten  en  laura  bridqman, 
om  geene  anderen  te  noemen,  levert  hem  het  bewijs,  dat 
de  mensch  niet  ophoudt  mensch  te  zijn  in  al  de  kracht 
van  dat  woord,  al  is  ook  de  ontvankelijkheid  voor  indruk- 
ken der  buitenwereld  bij  hem  verdoofd.  Tegenover  de  voor- 
beelden, waarin  bij  krankzinnigheid  ontaarding  der  herse- 
nen plaats  vond,  stelt  hij  andere  over,  niet  minder  spre- 
kend en  wier  gezag  evenzeer  op  proefneming  gegrond  is* 
De  schrijver  van  het  artikel  Folie  in  de  Bictionnaire  des 
Sciences  medicinales  voert  ter  staving  van  zijn  ongunstig 
oordeel  over  de  stellingen  der  phrenologie  het  voorbeeld 
van  krankzinnigen  aan.  Bij  zoodanigen  onder  deze  on- 
gelukkigen,  die  zich  hooger  in  eer  en  aanzien  wanen,  dan 
zij  werkelijk  zijn,  vindt  hij  volstrekt  niet  over  het  alge- 
meen eene  aanmerkelijke  ontwikkeling  dier  deelen,  die 
naar  ]  het  oordeel  der  phrenologen  de  zetels  zijn  van  eer- 
zucht, heerschzucht  en  ijdelheid.  Neumann  erkent  in  zijn 
werk  over  de  ziekten  der  ziel,  dat  men  dikwerf  de  herse- 
nen vindt  verstoord  in  eenen  ziektetoestand,  waarin  vol- 
strekt   geene    krenking  der  intellectueele  vermogens  wordt 
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waargenomen  en  dat  men  daarentegen  dikwerf  bij  krank- 
zinnigen geen  enkel  gebrek  in  de  hersenen  heeft  gebon- 
den. Op  deze  en  dergelijke  feiten  zal  de  spiritualist  ons 
wijzen  —  hij  dingt  alzoo  iets  af  op  de  stellingen  zijner  tegen  - 
partij  en  kan  de  daaruit  afgeleide  bewering  niet  laten 
gelden ,  dat  de  ziel  in  den  grond  niets  anders  is  dan  eene 
werking  des  ligchaams.  Maar  al  ware  met  geen  enkel  tegen- 
bewijs de  kracht  der  voorbeelden  te  ontzenuwen,  op  mate- 
rialistisch standpunt  aangevoerd  ter  verdediging  dier  stel- 
ling^ nog  zou  op  dezen  grond  de  overwinning  door  het 
materialisme  niet  behaald  kunnen  worden  geacht.  Alleen 
hijj  die  zich  in  een  grof  dualisme  geworpen  heeft  en  niet 
anders  dan  door  bovennatuurlgke  tusschenkomst  de  weder- 
keerige  werking  van  ligchaam  en  ziel  kan  verklaren^ 
vindt  zich  op  dit  punt  door  den  materialist  weerlegd. 
Zoodra  men  die  weérkeerige  werking  in  den  aard  van 
's  menschen  eigen  wezen  zoekt  en  alzoo  den  mensch  niet 
meer  bloot  als  een  aggregaat  van  ligchaam  en  geest  be- 
schouwt, kan  men  de  stelling,  dat  de  zielswerkzaamheid 
aan  de  integriteit  des  ligchaams  verbonden  is>  volkomen 
in  hare  kracht  laten  en  toch  blijven  weigeren  de  ziel  aan 
te  merken  als  een  product  der  stof  ').  Maar  het  is  er 
verre  van  af >  dat  de  spiritualist  niets  anders  te  ae^en 
zoude  hebben,  dan  wat  in  mindering  komt  van  hetgeen 
door  den  materialist  met  al  te  grooten  overmoed  hier  en 
daar  wordt  beweerd. 

Op   drie    punten    heeft    men   dezerzijds  inzonderheid  de 
aandacht  gevestigd. 


^)  Niet  onbelangryk  is  wat  Dr.  wetzel:  zur  KrUik  des  MatfrialM- 
mus  schreef  in:  Der  Beweis  des  Olaubens,  1868,  S.  442  n.  s.  w.  Ook 
verdient  seer  de  aandacht  wat  Dr.  vrolik  yóót  14  jaren  schreef  in 
zyne  voorlezing  over  slof  en  kracht,  ligchaam  en  ziel.  Vraagpunten  des 
tijds.    Haarlem  A.  C.  Kmseman,  1856  >  blz.  67  v.  v. 
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Men  wees  op  het  inwendig  zelfbewustzijn  als  het  bijzon- 
der eigendom  van  den  mensch  en  niet  te  verklaren  uit  de 
stofwisseling  des  lichaams.  Men  maakte  opmerkzaam  op 
den  verAeven  aard  van  eenige  zijner  eigenschappen^  als 
welke  slechts  in  een  onstoffelijk  wezen  konden  gelegd  zijn. 
Eindelijk  men  vond  in  het  karakter  der  geestelijke  werk- 
zaamheid het  bewijs,  dat  de  geest  een  afzonderlijk  wezen 
is.  Bij  de  ontwikkeling  van  elk  dezer  drie  bijzonderheden 
willen  wij  achtereenvolgens  stilstaan. 

Dat  het  zelfbewustzijn  eenen  afzonderlijken  geest  veron- 
derstelt vinden  wij  nergens  duidelijker  uitgesproken  dan  in 
de  volgende  woorden  van  füllebobn  —  ,,es  stellt  sich  sofort 
^,als  nnzweifelhaft  heraus^  dasz  von  einer  dem  Selbstbewuszt- 
„sein  entsprechenden  Thatigkeit  in  der  Körperwelt  nicht 
„die  Kede  sein  kann ,  da  in  ihr  keine  Besonderheit  zu  solcher 
^^Entwicklung  gelangt  ist,  dasz  die  Besonderheit^  lediglich  als 
»,solche,  frei  vom  allem  sonstigen  Mannichfaltigen  da 
„stande,  wie  das  Ich  des  Geistes-Organismus ,  lediglich  als 
^^reine  Besooderheit  sich  geitend  machen  konnte*'  ').  De 
mensch  is  zich  zelven  bewust.  Terwijl  alle  voorstellingen 
en  gedachten  objecten  voor  hem  ziju;  treedt  zijn  eigen  ik 
als  subject  voor  hem.  Al  wat  door  het  ligchamelijke  or- 
ganisme wordt  voortgebracht^  is  enkel  objectief.  Het  sub- 
jectieve zelfbewustzijn  wordt  daardoor  niet  verklaard.  Het 
is  enkel  verklaarbaar  bij  de  onderstelling^  dat  de  ziel  een 
eigen  wezen  heeft,  van  het  ligchamelijke  organisme  ver- 
schilleude  en  in  staat  zich  zelf  af  te  spiegelen.  Het  moet 
meer  zijn  dan  gevoel,  dewijl  dit  alleen  eenen  lijdelijken 
toestand  veronderstelt.     De  ziel  geeft  zich  van  haren  toe- 


^)  VergUichung  der  I%dtigkeiten  des  Getstes^Organismus  mit  den  Thd^ 
UgkeiUn  der  Körperwelt  (t.  ficbte  Zeitschrift  für  Fhilos.  and  Phil.  Kr^- 
tik  Band  XXIV  s.  18.) 
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stand  rekenschap  en  moet  dus  eer  zij  dit  begrip  Tan  lijden 
kan  vormen,  zich  harer  rrije  zelfstandigheid  bewust  zijn^ 
zonder  welke  geene  passiviteit  denkbaar  is.  De  mensch 
spreekt  van  zijn  been,  zijn  hoofd,  zijn  ligchaam.  Is  het 
niet  een  bewijs,  dat  er  iets  in  hem  is,  dat  onderscheiden 
wordt  van  het  ligchaam,  hetwelk  hij  uitwendig  vertoont? 
Het  ii  verschijnt  bij  elke  gedachte,  het  is  de  constante 
factor  bij  iedere  voorstelling.  Is  het  dan  niet  een  zelf* 
standig  wezen,  dat  nimmer  zich  verborgen  houdt,  dat 
zich  openbaart  bij  iedere  levensuiting  van  den  mensch  ? 
Terwijl  alles  het  karakter  der  verscheidenheid  draagt,  is 
dat  zelfbewustzijn  één  in  wezen.  Kan  die  eenheid  ver- 
klaard worden  uit  de  veelvuldige  wisseling  der  stofP 
Daarenboven,  onophoudelijk  verandert  de  toestand  des 
ligchaams:  wat  verschil  tusschen  het  organisme  van  het 
kind  en  den  jongeling,  den  man  en  den  grijsaard  1  Voort- 
durende wisseling  van  stoffen  onderhoudt  het  organische 
leven:  men  erkent  nauwelijks  het  zwakke  kind  in  den 
krach tvoUen  man,  den  krachtvollen  man  in  den  afgeleef- 
den  grijsaard.  En  toch,  bij  al  die  verandering  is  iets  on- 
veranderd gebleven;  het  is  het  zelfbewustzijn,  het  begrip 
van  het  ik.  Hooren  wij  de  woorden  van  bchübert  in  zijne : 
y,6eschieAte  der  SeeW^  Hij  zegt:  „Ich  bin  derselbe,  den 
„die  Mutter  geboren,  derselbe,  der  als  Eind  gespielt,  als 
„Jüngling  gestrebt,  als  Mann  gewirkt.  Der  Leib  in  allen 
„seinen  Elementen  und  Saften  und  Fasem  starb  in  jedem 
„Augenblick,  und  er  zeugte  sich  wieder,  er  ist  seitdem 
„ich  weisz,  dasz  ich  bin  mehr  als  ein-  und  mehr  als  zehn- 
„mahl  ein  ganzes  neues  Gebau  und  Gefüge  von  leiblichen 
„Stoffen  geworden :  ich  Un  aber  noch ,  der  ich  war''*  Wij 
zijn  met  de  jaren  veranderd,  maar  er  spreekt  op  den  bodem 
van  ons  gemoed  eene  overtuiging,  dat  wij  dezelfde  nog  zijn, 
die  wij  waren  vóör  dag  en  jaar.    Zij  spreekt,  waar  wij  ong 
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de  herinneriiig  van  Tioeger  ten  uitvoer  gelegde  daden  vóór 
den  geest  roepen  —  wij  deden  ze  en  nog  getuigt  eene  stem 
in  ons,  dat  hetzelfde  ik,  dat  nu  in  ons  denkt,  destijds 
die  producten  tot  stand  bracht.  Zij  spreekt,  waar  wij  ge- 
heel de  rij  onzer  levenservaringen  doorloopen  en  telkens 
ontdekken,  dat  hetzelfde  ii  die  ervaringen  opnam,  ver- 
werkte en  in  zich  behield.  Zij  spreekt,  wanneer  wij  ons  in 
vroegeren  gemoedstoestand  verplaatsen  en  telkens  denzelf- 
den grond  ontdekken,  die  nog  heden  onzen  toestand  be- 
paalt. Maar  waartoe  langer  bij  het  onderzoek  van  den 
aard  van  het  zelfbewustzijn  vertoefd?  Wij  zouden  slechts 
herhalen  wat  reeds  duizenden  malen  werd  voorgesteld  en 
daarenboven  niets  anders  vermelden,  dan  wat  elk,  die 
eenen  blik  in  zijn  eigen  wezen  slaat,  zich  terstond  voor 
den  geest  ziet  gebracht.  Wij  willen  liever  in  een  onder- 
aoek  treden  omtrent  het  oordeel  der  materialisten  ten 
aanzien  van  deze  en  soortgelijke  uitspraken  op  spiritualis- 
tisch standpunt  gedaan.  Het  is  hunne  taak  de  verschijn- 
selen van  het  zelfbewustzijn  uit  de  gewone  werkingen  der 
stof  te  verklaren  en  de  beweringen  te  wederleggen  door 
de  spiritualisten  gedaan,  strekkende  om  uit  den  aard  van 
het  zelfbewustzijn  het  bestaan  eener  zelfstandige  ziel  af  te 
leiden.  Dat  die  beweringen  door  hen  als  valsch  worden 
beschouwd,  laat  zich  licht  verwachten;  wij  vinden  het  ner- 
gens met  grootere  klaarheid  uitgesproken,  dan  bij  feubr- 
BAGH  ')  in  deze  woorden :  „mit  Ausnahme  natürlioh  der 
„Theologie,  welche  ja  nichts  Anderes  ist  als  eine  hjper- 
•ybolische  Psijchologie ,  hat  keine  Wissenschaft  die  Men- 
„schen  mehr  an  der  Nase  herumgeftlhrt  und  ihre  Chimaren 
„»u  Wesen  gemacht  als  die  Psychologie.''  Hij  doet  dezen 
aanval  op  de  psychologie  ter  plaatse,  waar  hij  spreekt  van 


O  SimmU.  Werke  Band  H  S.  856. 
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de  Simplicüas  van  het  zelfbewustzijn,  als  bewijs  aangevoerd 
voor  de  zelfstandigheid  der  ziel.  Laat  ons  zien  wat  men 
aanvoert  ten  voordeele  der  materialistische  beschouwings- 
wijze ten  aanzien  van  de  verklaring  van  het  zelfbewust- 
zijn uit  de  organische  stofwisseling*  In  de  eerste  plaats  is 
het  noodig  te  weten  wat  er  zij  van  de  bewering  der 
spiritualisten ,  dat  het  ik  bij  elke  gedachte  als  suijedb  ver- 
schijnt, terwijl  alle  andere  voorstellingen  zich  als  objecten 
aan  onzen  geest  vertoonen.  De  materialist  erkent  dezen 
bestendigen  factor  van  het  %k^  maar  ziet  in  die  erken- 
ning geenen  grond  voor  het  spiritualisme.  Hij  houdt  dit 
ih  voor  eene  zel&tandigheid,  die  zich  bij  elke  gedachte 
vertoont,  maar  juist  ook  in  die  gedachte  tot  werkelijk- 
heid komt^  het  blijft  een  ledig-abstract  begrip,  wanneer 
zich  niet  voorstellingen  in  den  geest  vormen  >  waaraan  dat 
ik  zich  sluiten  kan.  Daarbij  in  sommige  toestanden  ver- 
dwijnt alle  werkzaamheid  der  gedachten,  en  daarmede  ver- 
dwijnt tevens  het  %k\  ware  het  eene  a&onderlijke  zelfstan- 
digheidi  zoo  vraagt  men^  hoe  kon  het  dan  ooit  verdwijnen? 
En  wat  dat  subjectieve  karakter  van  het  zelfbewuste'  ih  be- 
treft i  FEUERBACH  heeft  in  zijne  boven  reeds  genoemde  stellin- 
gen :  t^meder  den  Dnalismuê  txm  Leib  und  Seele ,  Fleiseh  und 
Oeiet^^  gemeend  dit  subjectieve  bestaan  geheel  te  kunnen 
oplossen.  Hij  zegt:  ^,in  der  Psychologie  ist  das  Subject 
„und  Object  identisch,  in  der  Physiologie  verschieden; 
„psychologisches  Object  bin  ich  mir  selbst,  aber  physio- 
„logisches  bin  ich  einem  Anderen*'*  Hij  herinnert  hoe  men 
bij  het  genot  van  spijs  niets  van  de  maag,  bij  het  gevoel 
niets  van  de  zenuwen  weet  en  vraagt  of  men  daaruit  be- 
sluiten mag^  dat  er  geene  maag-  of  zenuw-werking  bij  ons 
bestaat.  Evenmin  acht  hij  den  spiritualist  gerechtigd  daar- 
uit ^  dat  hij  bij  het  denkproces  de  werking  zijner  hersenen 
niet    gevoelt,  te  besluiten  tot  de  meening ^  dat  er  een  af- 


Digitized  by 


Google 


-  79  — 

zonderiijk  beginsel  in  den  mensch  aanwezig  is,  dat  de  ge- 
dachten Tormt.  Hij  zegt:  >jwa8  für  miek,  oder  êubjeetiv  ein 
rein  geiiüger^  mmateridler ,  unainnlicAer  Act  ist,  ist  an 
êid  oder  objediv  ein  meUerieller^  nnnUcher*'  Mijn  lig- 
chaam  behoort  voor  mij  onder  de  klasse  der  imponderaèilia, 
maar  heeft  toch  wel  degelijk  zijne  zwaarte  voor  iets  anders 
buiten  mij,  waarop  het  drukt.  Ik  neem  de  maag,  het 
hart,  het  hoofd  en  al  wat  verder  object  der  zinnen  is, 
w&&r  door  de  hersenwerkzaamheid.  Dat  hersen-proces  ech- 
ter neem  ik  waar  niet  door  iets  anders  daar  buiten,  maar 
door  de  hersenen  zelve.  Daarom  is  dat  hersen-proces 
voor  mij  geen  object  meer,  niet  iets  dat  ik  van  mij  zel- 
ven  onderscheid.  Ik  kan  denken  zonder  te  weten,  dat  ik 
hersenen  heb.  Feüebbach  drukt  het  eigenaardig  uit:  „in 
der  Psychologie  fliegen  uns  die  Tauben  gebraten  im  Maul."  *) 
AizDo  tmcht  men  ons  het  verschijnsel  der  zelfbewustheid 
te  *vei1rlaren.  Zal  ons  die  verklaring  bevredigen?  Mis- 
schien waar  het  de  vraag  geldt  omtrent  het  eigen  ii  voor 
zoo  ver  het  deel  hetfi  aan  onze  voorstellingen  en  gedach- 
ten; maar  dat  redelijk  en  zedelijk  zelfbewustzijn  in  zijnen 
geheelen  omvang,  dat  wij  altijd  met  ons  dragen,  dat  voor 
het  verleden,  zoowel  als  voor  het  heden,  voor  onze  da- 
den ons  aansprakelijk  blijft  stellen,  dat  ons  onderscheidt 
van  de  plantenwereld,  die  bewusteloos  is,  en  van  de  die- 
ren, die  met  bewustheid  leven,  zonder  ooit  die  bewust- 
heid tot  :?«//bewustzijn  te  zien  klimmen,  dat  blijft  onver- 
klaard bij  de  verklaringen  der  materialistische  psychologie  ^). 
Wij  zagen  dat  het  spiritualisme  zich  beroept  op  de  wijze 
waarop  de  fflensch  zich  van  zijn  wezen  abstraheert  en  spreekt 


»)  B.  n,  S.  850. 

*)  Hoogft  beUö^k  liJn  de  opmerkingen,  die  ten  dezen  Aansien  gemaakt 
worden   door  tb.  b.  iLiaTiv.    Les  teiences  ei  la  pküotophie  p.  76,  etc 
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van  zijn  heen,  ^t;^  hoof d^  f^^^V»  hart  en  wat  des  meer  zij.  Men 
maakt  hieruit  op ,  dat  het  grondwezen  van  den  mensch  iets  is^ 
afgezonderd  van  zijn  ligchaam  en  tevens  meer  is  dan  het  lig- 
chaam,  welks  stoffen  het  zich  toeeigent.  Men  heeft  hier 
een  moeijelijk  punt  aangeroerd.  Terwijl  de  spiritualist  uit- 
drukkingen noemt  als  die  wij  aanhaalden,  beweert  de  ma- 
terialist, dat  de  mensch  evenzeer  van  zijnen  geest  spreekt. 
Deze  uitdrukking  ware  geheel  ongerijmd,  zegt  hij  —  wanneer 
de  geest  het  eigenlijk  wezen  van  den  mensch  uitmaakte. 
Wanneer  de  spiritualist  wijst  op  het  begrip  van  het  ii ,  dat 
altijd  op  den  geest  wordt  toegepast,  als  die  in  den  grond  den 
mensch  vormt,  plaatst  de  materialist  uitspraken  daartegen 
over,  waarin  integendeel  het  ligchaam  genoemd  wordt  als 
het  eigenlijk  wezen  van  den  mensch  uitmakende.  Zoo  was 
bij  voorbeeld  de  beschouwingswijze  van  homerus  in  den 
aanvang  zijner  Iliade,  waar  hij  zegt:  „üoXldg  ê'l^&iiAavg 
tpvxcèg  aiót  nQotoctpev  i^Qoioov,  avvoüg  d^èXbiqvttT&j%S7cvV€C(fi,vy 
En  ook  in  het  dagelijksche  leven  is  zoo  menige  uitdruk- 
king gewettigd ,  die  alleen  op  dat  standpunt  van  den  ouden 
Griekschen  dichter  verdedigbaar  is. 

Nog  sprak  de  spiritualist  van  de  éénheid  van  het  zelfbe- 
wustzijn, als  niet  te  verklaren  uit  de  verscheidenheid 
en  deelbaarheid  der  stofdeelen.  De  materialist  erkent 
deze  éénheid,  maar  hij  vindt  haren  grond  in  de  stof 
zelve.  Het  ligchaam  blijft  hem,  hoewel  het  eene  veel- 
heid van  deelen  bevat,  echter  eene  organische  eenheid. 
Deze  eenheid  is  het  beginsel  van  het  bewustzijn.  Zoodra 
het  ligchaam  in  zijne  deelen  ontbonden  wordt,  houdt  het 
ook  op  een  levend ,  organisch  ligchaam  te  wezen.  Wat  van 
het  doode  ligchaam  geldt,  kan  niet  van  het  levend  orgi^ 
nisme  beweerd  worden.  Men  ziet,  ook  hier  wordt  in  de 
stof  eene  kracht  gelegd,  welke  de  spiritualist  er  niet  in 
meent    te   vinden.     Maar  nog  van  eene  andere  zijde  heeft 
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men  den  spiritualist  wedersproken.  Wij  haalden  de  woor- 
den van  8CHUBEKT  aan,  waarin  hij  verklaarde  bij  alle  ver- 
andering van  toestand  dezelfde  te  zijn  gebleven  —  Feueb- 
BACH  antwoordt:  >^Mag  sein,  dasz  du  noch  derselbe  als 
,^ann  bist,  der  dn  als  Kind  warst,  ich  aber  weise,  ge- 
,,wisz  mit  der  Znstimmnng  aller  denkenden  Manner  diese 
,J!dentitat  meiner  Mannheit  mit  meiner  Kindheit  von  mir. 
„Wie  ich  ein  Kind  war,  dachte  und  fühlte  ich  als  ein 
«^indy  seitdem  ich  aber  Mann  bin,  denke  nnd  fohle  ich 
,^nch  als  Mann,  d.  h.  in  meinem  kindlichen  Leibe  hatte 
„ich  anch  einen  kindlichen  Gkist  nnd  Sinn,  in  meinem 
„mSnnlichen  Leibe  habe  ich  aber  anch  jetzt  einen  mann- 
„lichen  Geist  nnd  Sinn/*  ')  De  spiritualist  beweert,  dat 
bij  de  veelvuldige  verandering  des  ligchaams  het  inner- 
lijke bewustzijn  één  is  gebleven,  maar  men  wijst  hem  op 
het  verschil  van  begeerte  en  neiging  in  verschillende 
perioden  des  levens.  Wat  vroeger  ons  de  taal  der  bewon* 
dering  aiperstte,  laat  ons  nu  koel  en  onverschillig;  wat 
vroeger  ons  gansche  hart  vervnlde,  is  thans  uit  onze  ge- 
dachten verbannen ;  wat  weleer  de  liefde  wegdroeg  van  ons 
gemoed,  is  ons  thans  een  voorwerp  van  haat  geworden. 
Hoe  kan  er,  bij  zooveel  verschil,  van  eenheid  sprake  zijnP 
Zoo  bemerken  wij ,  dat  het  materialisme  het  zelfbewustzijn 
niet  één  noemt  in  dien  zin,  waarin  de  spiritualist  van 
eenheid  spreekt,  of  waar  het  haar  erkent  door  die  identi- 
teit van  ons  innerlijk  wezen  enkel  de  identiteit  van  ons 
organisme  verstaat,  en  de  laatste  voldoende  acht  ter  ver- 
klaring van  de  eerste.  Wij  keuren  het  onnoodig,  langer 
bij  het  verschijnsel  der  zelfbewustheid  stil  te  staan:  het 
is    een   der   krachtigste  gronden^  waarop  het  spiritualisme 
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gebouwd  is  'en  naar  ons  inzien  werd  hij  nog  niet  onder- 
mijnd; ware  het  zelfbewustzijn  niets  anders  dan  een  ge- 
voel van  identiteit  of  een  abstract  begrip  van  het  ik,  de 
materialist  zou  recht  hebben  zijne  theoriën  over  de  orga- 
nische stof  te  berde  te  brengen.  Maar  het  is  meer  dan 
dit^  het  is  redelijk  en  zedelijk  tevens,  het  onderscheidt  ons 
van  plant  en  dier^  het  herinnert  ons  eenen  toestand  van 
het  verleden,  het  doet  ons  onze  waarde  voor  het  hed.en 
beseffen ,  het  verplaatst  ons  met  onze  verbeelding  in  den 
tijd^  die  ons  wacht  en  bewaart  in  die  verschillende  vor- 
men van  tijd  één  karakter.  Wel  wordt  dat  karakter  ge- 
wijzigd —  andere  zijn  de  gedachten  van  het  kind,  andere 
die  van  den  knaap,  andere  die  van  den  man  en  van  die 
verandering  van  gedachten  en  daardoor  mede  bepaalden 
wil  is  ongetwijfeld  eene  verandering  van  geheel  het  be- 
staan, het  ik^  in  zijnen  ruimsten  zin,  onafscheidelijk. 
Maar  toch  er  blijft  altijd  eene  identiteit  over,  waardoor  de 
mensch  in  zijne  levensjaren  bestendig  zich  zelven  blijft 
erkennen  door  de  ontwikkelingsphasen  heen  van  kindsch- 
heid,  jongelingschap,  volwassen  leeftijd  en  ouderdom, 
eene  identiteit,  waardoor  de  daden,  die  hij  verrichtte 
'als  zyne  daden,  de  gedachten,  die  hg  vormde  als  zifne 
gedachten  voor  hem  bewaard  blijven.  Het  materialisme 
zal  niet  eer  op  dit  punt  de  overwinning  behaald  heb- 
ben, dan  wanneer  het  zal  hebben  aangetoond,  dat  in  de 
stof,  waaruit  de  mensch  gevormd  is,  eene  kracht  wordt 
gevonden,  die  nergens  elders  in  de  stof  aanwezig  is,  eene 
kracht,  waardoor  zich  geheel  het  organisme  als  eene  een- 
heid van  de  som  zijner  deelen  kan  afscheiden,  die  een- 
heid kan  handhaven  bij  alle  wisseling  dier  deelen  en  in 
die  eenheid  een  beginsel  vindt,  hetwelk  in  geheel  de  ont- 
wikkeling van  die  deelen  voortdurend  op  den  voorgrond 
treedt.     Tot    nog    toe    heeft   het    materialisme  het  bewgs 
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daarran  niet  geleverd.  Het  moet  het  non  liqitet  uitspre* 
ken,  wanneer  het  zich  meer  in  deze  vraag  verdiept  en 
laat  alzoo  den  spiritaalist  het  recht  zich  eene  eigene  theo- 
rie omtrent  het  zelfbewustzijn  te  scheppen. 

Maar  de  spiritualisten  hebben  nog  meer  aan  te  voeren. 
Zij  noemen  te»  tweede  eenige  eigenschappen  in  het  mensche- 
lijke  wezen ,  welke  naar  hunne  meening  niet  in  eene  stoffe- 
lijke natuur  kunnen  gelegd  zijn  en  alzoo  tot  de  hypothese 
eener  zelfstandige  ziel  leiden.    Laat  ons  zien. 

Men  spreekt  van  den  mensch  als  het  pronkjuweel  der 
schepping  en  vindt  de  oorzaak  dier  lofspraak  in  de  fijnere 
bewerktuiging  en  meerdere  schoonheid  van  vormen,  waar- 
door zijn  stoffelijk  organisme  zich  van  al  wat  hem  om- 
ringt ,  onderscheidt ;  en  op  dien  grond  reeds  is  die  verhef- 
fing billijk  te  achten.  Maar  toch,  er  is  meer,  dat  haar 
wettigt.  Eet  zijn  bovenal  de  vermogens  van  den  geest, 
die  hem  boven  alle  andere  wezens  op  aarde  doen  staan. 
Wij  zien  in  het  kind  een  nieuw  beginsel  zich  langzaam 
als  het  ware  uit  zijnen  slaap  ontwikkelen,  een  beginsel, 
dat  willekeur  en  bewustheid  begint  te  vertoonen,  waarvan 
wij  in  geene  enkele  zenuwkracht  eenig  spoor  terugvinden.  ^) 
Men  kan  het  kind  alleen  de  namen  der  voorwerpen  en  per- 
sonen leeren  kennen;  al  het  afgetrokkene,  de  bijzondere  eigen* 
schappen,  afscheiden  van  het  wezen  des  voorwerps,  te 
leeren  verstaan,  is  het  eigen  werk  van  den  geest  des  kinds. 
De  geest  ontwikkelt  zich  zelfstandig  en  vrij  en  bedient 
zich  van  de  organen  des  ligchaams  ter  opmerking  en 
waarneming.  Wij  zien  het  in  hen,  bij  wie  eenig  ligchaams- 
orgaan  werkeloos  is.  De  blinde  heeft  zijn  gevoel  tot  eene 
bijzondere  hoogte  ontwikkeld,  maar  niet  zoodra  zijn  zijne 
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öogen  geopend  of  .het  fijner  gevoel  gaat  verloren  en  de 
geest  doet  door  het  gezicht  wat  hij  vroeger  door  het  ge- 
voel tot  stand  bracht.  Bij  den  doove  is  het  zintuig  des 
gezichts  sterker  dan  bij  iemand^  bij  wien  het  orgaan  van 
het  gehoor  niet  werd  belemmerd :  is  zijne  doofheid  verdwe- 
nen,  de  heldere  blik  van  het  opmerkzame  oog  verflaawt 
en  elk  orgaan  werkt  met  gelijke  kracht  en  inspanning. 
Wij  bemerken  alzoo ,  dat  niet  door  gedurige  herhaling  der 
zinsindrukken  onze  zintuigen  scherper  worden,  maar  al- 
leen door  de  eigene  zelfstandige  opmerkzaamheid  van  den 
geest  j  die  door  die  zintuigen  werkt. 

Letten  wij  op  het  denkvermogen,  hoezeer  straalt  dan 
niet  eene  zelfstandige  werking  van  den  menschelijken  geest 
door,  onafhankelijk  van  de  zintuigen  des  ligcbaamsl  Eene 
reeks  van  gedachten,  ja  eene  menigte  zonder  getal  is  in 
denzelfden  schedel  vaak  vereenigd;  wat  bonte  verscheiden- 
heid, die  wij  in  die  gedachten  wereld  ontdekken,  wat  snelle 
opvolging,  wat  herhaalde  overgangen,  wat  rijke  scheppin- 
gen!  De  waarneming  der  zinnen  moge  al  de  gedachten 
bepalen,  hare  stof  aanbieden  —  maar  kunnen  daardoor  de 
gedachten  zelve  geboren  worden  P  Bijaldien  er  niets  in 
het  verstand  ware,  dat  niet  door  de  zinnen  daarin  werd 
gebracht,  bijaldien  niet  een  geest  als  scheppend  beginsel 
der  gedachten  bestond,  zoo  zouden  geene  algemeene  waar- 
heden in  den  vorm  van  gedachten  bestaan,  geene  alge- 
meene begrippen  zouden  gevormd  worden,  geene  weten- 
schappelijke ontdekkingen  zouden  mogelijk  zijn,  die  niet 
door  de  waarneming  der  zinnen  worden  tot  stand  gebracht. 
Ook  het  vermogen  der  verbeelding  is  den  mensch  eigen.. 
Het  ligchaam  is  gebonden  aan  tijd,  maar  boven  die  gren- 
zen is  de  geest  verheven:  hij  verplaatst  zich  in  het  ver- 
ledene  en  dat  verledene  is  hem  als  het  heden  geworden. 
Hij  ziet  voor  uit  in  de  toekomst  en  het  toekomstige  staat  vdör 
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hem  als  ware  het  tegCBWoordig  en  ook  voor  het  tegenwoor- 
dige —  welke  vreemde  verschijnselen !  Het  ligchaam  is  gebon- 
den aan  plaats,  maar  niet  alzoo  de  geest,  die  geen  rnimte  kent : 
hij  dwaalt  rond  aan  de  hand  der  verbeelding  op  een  veld,  waar- 
van de  grenzen  niet  te  vinden  zijn  —  een  geheel  andere  kring 
dan  die  hem  werkelijk  omgeeft,  verbreidt  zich  rondom 
hem  —  hij  waant  zich  nabij  hen,  die  verre  van  hem  zijn, 
hij  gevoelt  de  gemeenschap  met  hen,  die  hij  achterliet  in 
eene  andere  plaats.  Kan  de  stof  znlk  eene  kracht,  zulk 
eene  eigenschap  tot  ontwikkeling  doen  komen?  Is  niet 
veeleer  hier  de  werking  van  eenen  onstoffelijken  geest  te 
erkennen,  die  zich  buiten  tijd  en  rnimte  kan  plaatsen? 
De  vrijheid  is  den  mensch  geschonken.  Terwijl  alles  in 
het  stoffelijk  oi^anisme  een  geregeld  proces  doorloopt,  kent 
de  geest  dien  band  der  noodzakelijkheid  niet.  Hij  gevoelt 
ook,  dat  hij  gebonden  is  aan  wetten,  maar  het  zijn  geene 
natanrwetten,  die  hem  eenen  vasten  loop  hebben  voor  te  schrij- 
ven buiten  hem  zelven  om.  Vrif  denkt  hij,  vry  handelt 
h^,  wy  YB  hg  gewoon  zich  te  uiten.  Het  dier  volgt  de 
stem  van  het  instinct  en  het  is  de  wet  zijner  natuur,  die 
het  gehoorzaamt,  maar  de  mensch  wijkt  af  ter  rechter-  of 
ter  linker-zijde  en  naar  eigen  keus  bepaalt  hij  zijne  hande- 
lingen. Zóó  is  ook  de  vrijheid  —  men  behoeft  hier  niet 
aan  de  kies  vrijheid  te  denken  als  liberum  arbürium  —  van 
den  mensch  het  bewijs,  dat  hij  eenen  geest  bezit,  die  het 
ligchaam  en  zijne  organen  leidt  en  gebruikt  naar  zijnen  wil. 
Wij  hebben  hier  den  spiritualist  laten  spreken  en 
gehoord  wat  hij  ten  voordeele  van  zijne  meening  omtrent 
eene  zelfstandige  ziel  aanvoert,  met  het  oog  op  zulke 
eigenschappen  van  den  mensch^  als  waardoor  hij  boven 
elk  stoffelijk  wezen  zich  verheft.  Inderdaad  zijne  bewerin- 
gen zijn  krachtig.  Zijne  uitspraken  schijnen  onwederleg- 
baar,  zijne  gevolgtrekking  schijnt  eene  juiste  te  zijn.   Wij 
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willen   zien   of  zijne  tegenpartij  ze  als  zoodanig  erkent.  Wij 
hebben  de  theorie  der  materialisten  omtrent  de  gedach  ten- 
vorming  vroeger  beschouwd.  Wij  willen  de  vraag  niet  beslissen 
of  zij  met  die  theorie  haar  op  hun  standpunt  hebben  verklaard^ 
maar  naar  hetgeen  wij  zeiden  verwijzen  wij  als  antwoord  der 
materialisten  op   de  beweringen  van  het  spiritualisme,  wat 
dit  punt   betreft.    Even  weinig  achten  wij   het  noodig  bij 
het  verschijnsel  der  verbeelding  te  vertoeven.  Dezelfde  wijze , 
waarop  I  naar  wij  boven  zagen^   het  geheugen  verklaard  wordt, 
wordt  ook  hier  aangewend;  het  komt  ons  voor,  dat  wij  hier 
weder  eene  zeer  zwakke  zijde  van  het  materialisme  ontdekken. 
Tot   hypothesen    wordt  de  toevlucht  genomen,  die  geheel 
willekeurig    gesteld,    allerminst  op  natuurwetenschappelijk 
gebied  verwacht  zouden  worden.    En  wat  het  langzaam  te 
voorschijn   treden  van  de  geestelijke  werkzaamheid  in  den 
mensch    betreft,    gedurende    de   eerste  jaren  der  kindsch- 
heid   en    hare  voortgaande  werking  bij  alle  storing  in  de 
ligchamelijke  organen,  de  materialist  zal  ons  wijzen  op  den 
gewonen  loop  der  natuur,  waarin  de  edelste  krachten  het 
laatst    te   voorschijn  treden,  en  uit  de  organische  eenheid 
des   ligchaams  zal   hij    de  verschijnselen,  die  zich  bij  ge- 
krenkte    zintuigen    opdoen,    verklaren.     Maar   ook   hier 
staat  hij  op  eenen  zwakken  bodem ;  de  ervaring  blijft  voor 
den  opmerkzamen  beschouwer  ten  voordeele  van  eenen  zelf- 
standigen geest  getuigen,  zoowel  bij  het  kind,  waarin  zich 
eerst  laat,  soms  als  ware  het  eensklaps,  de  hoogere  gees- 
telijke vermogens  ontwikkelen  als  bij   den  blinde  en  doove, 
bij  wien  de  geest  niet  lijdt,  hoewel  de  werking  der  zinnen 
verdoofd   is.    Wij   komen  tot  het  laatste  punt:  de  wijheid 
van    den  mensch.  Ware  de  beschouwingswijze  daaromtrent 
eenstemmig,    het    pleit   zou   voldongen  zijn  en  de  groote 
vraag    beslist.    Maar    de   beschouwing    is    hier   verre  van 
eenstemmig.    Terwijl   de    voorstander  der  vrijheid  met  de 
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schoonste  kleuren  den  mensch  afschildert  als  vrij  in  al 
zijne  daden,  bij  elke  keus,  bij  iedere  handeling^  zal  een  ander 
met  VOLTAIBB  getuigen :  >nous  sommes  les  marionnettes  de 
la  ProTidence''  of  met  la  mett&ie  den  mensch  met  eene 
machine  gelijk  stellen,  die  nooit  door  eigen  keus  wordt 
geleid.  Het  ligt  geenszins  in  ons  plan  dezen  strijd  te 
bespreken.  Wij  wilden  slechts  even  er  van  gewagen^ 
opdat  het  blijke,  dat  deze  grond  voor  de  spiritualisti- 
sche opvatting,  dien  zij  aan  de  vrijheid  van  den  mensch 
ontleent,  voor  alsnog^  misschien  zwak  is.  Het  beroep  op 
de  vrijheid  wordt  dan  ook  al  minder  en  minder  gehoord; 
eerst  dan  wanneer  de  strijd  tusschen  Determinisme  en  Jn- 
determinisme  in  zijnen  ganschen  omvang  is  beslecht,  zal 
dit  beroep  kunnen  worden  herhaald;  ten  voordeele  van 
welke  partij  het  alsdan  zal  gelden,  zal  afhangen  van  de 
beantwoording  dier  strijdvraag  aan  het  einde  van  den 
kamp.  Wij  voor  ons  twijfelen  niet  of  met  het  begrip  der 
zedelijke  vrijheid  zal  het  materialisme  altijd  uitermate  verle- 
gen zijn. 

Nog  één  punt  blijft  ons  over.  Het  karakter  der  geeste- 
lijke werkzaamheid  veronderstelt  eenen  zelfstandigen  geest, 
volgens  het  spiritualisme. 

Het  wezen  van  den  mensch  blijft  een  raadsel  voor  den 
diepzinnigen  denker.  Hulpeloos,  meer  dan  eenig  ander 
schepsel,  komt  hij  ter  wereld  en  binnen  verloop  van  slechts 
weinige  jaren  is  hij  een  wezen  geworden,  dat  krachtig  op 
het  tooneel  der  wereld  kan  werken.  Weerloos  staat  hij 
tegenover  het  geweld  van  dieren,  sterker  dan  hij  en  toch 
hq  bedwingt  ze  en  zij  erkennen  hem  als  hunnen  meester. 
Het  is  de  geest,  die  hem  die  rol  op  het  wereldtooneel 
doet  spelen,  die  het  gedierte  des  velds  aan  zijnen  wil  on- 
derwerpt, het  is  de  geest,  waardoor  de  mensch' zijn  men- 
schelijk  karakter  vertoont.     Wij  overzien   de  rij  dier  man- 
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nen^  groot  in  kunst  en  wetenschap,  in  wier  arbeid  zich 
het  nageslacht  gestadig  verheugt  en  wij  roemen  de  kracht 
des  geestes,  die  de  schoonste  werken  tot  stand  bracht. 
Wij  herinneren  ons  ontdekkingen  en  uitvindingen  in  den 
loop  der  eeuwen  gedaan  tot  heil  van  het  menschdom  en 
ter  eere  van  ons  geslacht  en  wij  verheffen  de  scherpzinnig- 
heid van  den  geest,  die  Vond  wat  verborgen  lag  in  den 
schoot  der  aarde  of  verscholen  was  onder  den  sluijer  der 
geheimenis.  Wij  keeren  in  tot  ons  zelven  en  raadplegen 
onze  eigene  ervaring;  wij  zien  in  ons  denkvermogen  eene 
kracht,  die  werkt  met  eene  snelheid,  waarvan  schier  geen 
denkbeeld  te  vormen  is,  wij  ontdekken  in  onze  verheel- 
dingehracht  eene  werkzaamheid ,  die  ons  beheerscht  met  on- 
weerstaanbare macht,  wij  vinden  in  ons  epraaivermogen  y 
dat  bijzonder  eigendom  van  den  geest ,  eene  bron  van  ont- 
wikkeling en  genot,  wier  rijkdom  nog  nimmer  werd  be- 
paald. Zoo  is  de  geest  ons  een  raadsel ,  reeds  wanneer 
^ij  zijne  werkzaamheid  gadeslaan,  voor  zoover  die  valt 
binnen  den  kring  van  het  eindige.  Maar  nog  een  ander 
gebied  heeft  zich  voor  hem  ontsloten:  het  is  dat  van  het 
bovenzinnelijke,  het  oneindige.  In  ons  leven  begrippen 
en  denkbeelden ,  waarvan  de  stof  niet  te  vinden  is  in  den 
kring  der  eindige  dingen.  Niet  alleen  de  waarneming  der 
zinnen  biedt  aan  ons  denkvermogen  het  voedsel  aan:  onze 
gedachten  verheffen  zich  hooger.  Wij  denken  ons  een 
Wezen,  verheven  boven  de  aarde,  oneindig  en  onbegrepen 
en  nimmer  hebben  onze  oogen  dat  Wezen  aanschouwd. 
Wij  stellen  ons  in  betrekking  tot  dien  Oneindige,  wij  lei- 
den van  Hem  onze  wording  af,  wij  voeren  tot  Hem  ons 
bestaan  terug.  Ood  is  het  voorwerp  onzer  gedachten  en  in 
de  wereld  zien  wij  het  werk  van  Hem,  in  ons  zelven  Zijn 
maaksel.  Wij  stellen  ons  buiten  de  grenzen  van  tijd  en 
ruimte,    denken    aan    eene    andere  wereld  en  vormen  ons 
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het  begrip  van  eeuwigheid.  Wij  spreken  van  onsterfelijk- 
heid en  ontwikkelen  een  denkbeeld  door  de  natnarlijke 
wereld  niet  verwerkelijkt.  Wij  gewagen  van  deugd  en  on- 
deugd en  vinden  in  de  eerste  eer,  en  schuld  in  de  laatste. 
Wij  spreken  van  zedelijkheid,  van  karakter,  van  godsdienst 
en  stellen  een  beginsel  voor  onze  daden,  een  richtsnoer 
Toor  ons  handelen.  Daarvan  weet  het  dier  zoomin  als  de 
plant  !)•  Zij  volgen  de  stem  der  natuur  en  onbewust  laten 
zij  zich  leiden  langs  den  weg,  dien  zij  neemt:  geen  denk- 
beeld van  bestemming  hebben  zij  zich  te  vormen ,  want  de 
natuut  schrijft  hun  hunne  werkzaamheid  voor  en  eene  an- 
dere bestemming  kennen  zij  niet.  De  mensch  alleen  heeft 
eene  andere  taak  en  het  is  zijn  geest,  die  haar  vervult. 
Wij  hebben  wederom  den  spirit ualist  laten  spreken  en 
hem  de  voortrejflfelijkheid  van  den  menschelijken  geest  hoo- 
ren  roemen.  De  materialist  stemt  die  lofspraak  op  lageren 
toon,  of  liever  hij  houdt  haar  geheel  terug  en  betreedt 
eenen  geheel  anderen  weg.  Hij  erkent  in  den  mensch  schoone 
en  edele  vermogens  en  ziet  ze  verbonden  aan  een  uiterst 
fijn  organisme.  Hij  roemt  het  menschelijke  ligchaam,  de 
juistheid  zijner  bewerktuiging,  den  hoogen  trap  van  zijn 
ontwikkelings- proces,  de  harmonische  samenwerking  zijner 
deelen ,  den  adel  zijner  stoffelijke  natuur.  Zoolang  men  hem 
laat  op  het  gebied  van  het  eindige,  heeft  hij  ter  verklaring 
van  de  verschijnselen  van  den  geest  zijn  antwoord  gereed: 
alles  is  bij  hem  ontwikkeling,  het  denkvermogen  is  een  or- 
ganisch proces,  dat  dikwijls  eenen  krachtigen  prikkel  behoeft 
om  tot  volkomenheid  te  geraken  ,  dat  althans  altijd  langzaam 
voortgaat   en  dan  soms  eensklaps  zijne  werking  openbaart. 


*)  Zie   de    belangrijke  yer handeling  van  Prof.  hofstede   de   oroot, 
Waaiheid  in  Liefde,   1868  p.  225—262. 
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Feubrbagh  beroept  zich  op  den  loop  der  gedachten:  jaren 
lang  dragen  wij  menigmaal  eene  gedachte  met  ons  om  en 
laat  komt  zij  tot  rijpheid  —  langen  tijd  sluimert  in  ons 
dikwerf  een  denkbeeld  en  zieti  eene  enkele  aanleiding  is 
voldoende  om  het  in  ons  te  doen  ontwaken.  Zoo  acht  hij  het 
denkproces  aan  elk  ander  organisch  proces  gelijk.  Het  ma- 
terialisme is  echter  uiterst  arm  in  bedenkingen  tegen  de  spiri- 
tualistische zienswijze ,  wanneer  het  zulke  verschijnselen  in 
het  menschelijk  wezen  geldt,  die,  hoewel  het  meest  ver- 
bonden aan  de  organen  des  ligchaams  en  de  gesteldheid 
van  het  natuurlijk  organisme,  echter  het  meest  een  begin- 
sel verraden,  hooger  dan  de  ligchamelijke  bewerktuiging. 
Nog  nooit  is  op  het  materialistisch  gebied  het  spraakver- 
mogen  *)  verklaard,  nog  nooit  heeft  men  op  dat  standpunt 
eene  bevredigende  theorie  geleverd  van  de  verheeldingS' 
kracht  y  ofschoon  geen  vermogen  van  den  geest  meer  af- 
hankelijk is  van  de  gesteldheid  des  ligchaanis.  Men  heeft 
bij  voorkeur  de  verklaring  beproefd  van  die  psychische 
verschijnselen,  die  door  meerdere  duisterheid  de  aanne- 
ming van  hypothesen  gemakkelijk  maakten,  maar  is  teruj^e* 
deinsd  voor  de  verklaring  van  die  vermogens,  bij  welke 
eene  veronderstelling  zich  licht  het  eerst  als  onhoudbaar 
zou  openbaren. 

Wij  hebben  den  spiritualist  gevolgd,  ook  waar  hij  den 
menschelijken  geest  in  betrekking  tot  den  Oneindige  plaatst. 
Voor  den  materialist  is  dit  woord  niet  veel  meer  dan  een 
ijdele  klank.  Hij  erkent  slechts  de  wereld  der  zinnen  en 
buiten  haar  kan  volgens  hem  geen  andere  op  wetenschappe- 
lijk gebied  ter  sprake  komen.  De  spiritualist  kan  zijnen  tegen- 
stander niet  overtuigen,  de  materialist  evenmin  aan  hem  zijne 


1)  Vergeiyk  ZUlhindt,  door  Prof.  tan  dbb  wijck,  bis.  65. 
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oTertaiging  ontnemen.  Zij  kannen  elkander  beschimpen  en 
bespotten,  afdoende  bewijzen  knnnen  door  geen  van  beide 
worden  geleverd  zoolang  het  materialisme  zijn  grondbegin- 
sel vasthoudt,  dat,  hoezeer  ook  als  zwak  te  veroordeelen» 
de  macht  heeft  alle  metaphysica  te  dooden ,  waar  het  eens 
wordt  erkend.  Met  de  ontkenning  van  den  ,,Oeist  als  die 
freie  schöpferische  Energie"  *)  is  eigenlijk  reeds  de  looche- 
ning van  God  zelven  principieel  gegeven  en  al  zien  wij 
geenszins  het  gewichtige  onderscheid  voorbij  tnsschen  de 
ernstige  materialistische  stadiën  van  den  tegenwoordigen  tijd, 
en  wat  als  hoogste  wijsheid  door  het  materialisme  van  het 
laatst  der  vorige  eeaw  werd  gepredikt,  op  de  hoofdpunten 
komt  het  moderne  materialisme  —  voor  zoover  het  als 
eigen  wijsgeerig  stelsel  wil  optreden,  in  plaats  van  zijne 
kracht  te  leenen  aan  de  pogingen,  die  door  psychologen 
en  physiologen  worden  aangewend  ter  verklaring  van  de 
levens-functiën  van  den  mensch  —  met  het  stelsel  van 
LA  METTRiB  of  vau  HOLBACH  geheel  overeen.  Mag  al  het 
materialisme  van  den  nieuweren  tijd  onder  de  vormen,  welke 
het  bij  nauwkeuriger  natuurstudie  heeft  aangenomen,  deze 
verwantschap  met  het  Systeme  de  la  nature  bedekken,  het 
spiritualisme  zal  wel  doen  met  ernstiger ,  dan  o.  a.  in  Frank- 
rijk tot  nu  toe  geschiedde,  zich  rekenschap  te  geven  van 
het  verband,  waarin  het  tot  godsdienst  en  christendom  staat. 
Het  wijsgeerige  spiritualisme  is  in  Westelijk  Europa,  zoo 
als  nog  onlangs  door  waddington  te  recht  werd  opgemerkt 
uit  het  christelijke  spiritualisme  gegroeid  ')  en  de  dag, 
waarop  het  christelijk  Godsbegrip  zoude  worden  prijs  gegeven 


')  Dr.  JITLTOS   8CBALLSB.  OéschickU  dtr  Natitr'Pkihicphie  wm  Baeo 
von  Verulam  bü  auf  unser^  Zeü,   Leipzig  1841. 
^  Dieu  et  la  €<mscience,  1870.    Préface  XII. 
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aan  den  modernen  twijfel,  zonde  ook  de  dag  der  nederlaag  zgn 
voor  het  spiri taaiisme  in  de  school  der  wijsgeeren.  Naar- 
mate wij  daarvan  te  meer  overtaigd  zijn,  dringen  wij  met 
THBODOB  zoLLMANN  er  te  emstiger  op  aan,  dat  een  eenzij- 
dig spiritualisme  wijsheid  leere  uit  de  Heilige  Sclirift,  die 
naar  zijne  jaiste  opmerking:  ,,viel  weitherziger/'  is  dan  me- 
nigeen, ook  in  dezen  tijd,  die  het  materialisme  bestrijdt  ^). 
Als  wij  de  algemeene  gronden  nagaan,  waarop  het  ma- 
terialisme reeds  van  den  aanvang  af  zijne  meeningen 
bouwde,  wij  vinden  daarin  niet  weinig,  dat  ons  doet  zeg- 
gen, dat  niet  de  wijsbegeerte  van  dbsoartbs  of  lbibnitz, 
maar  het  christelijk  geloof  over  de  middelen  beschikt,  om 
ter  eene  zijde  der  onwaarheid  van  het  materialisme  tegen- 
stand te  bieden  en  ter  andere  zijde  recht  te  doen  weder- 
varen aan  de  onbetwistbare  elementen  van  waarheid,  welke 
het  in  zich  bevat.  Het  christelijke  theïsme  verstaat  en  be- 
vredigt de  eischen,  welke  door  geene  theorie  van  eene  Air- 
mania  praeêtabilüa  of  van  eenen  influxus  pAyricus  of  iets 
dergelijks  te  bevredigen  zijn,  en  het  terrein  der  inner- 
lijke zelfervaring,  zonder  welke  geen  psychologie  denk- 
baar is,  wordt  door  niemand  met  vaster  tred  betreden, 
dan  door  den  christen,  die  in  het  geloof  het  bewijs  voor 
het  onzichtbare  vindt.  Het  spiritualisme,  dat  den  steun 
weigert  van  het  christelijk  geloof,  zal  hoe  langs  hoe  meer 
blijken  zwak  te  zijn  tegenover  het  streven  van  het  mate- 
rialisme, maar  op  welk  punt  ook  de  materialistische  na- 
tuur-onderzoeker meent  de  overwinning  te  hebben  behaald 
op  zijne  tegenpartij,  de  christelijke  gemeente  mag  zich  ver- 
zekerd houden,  dat  hare  geloofsovertuiging,  volgens  welke 
stof  en  geest  niet  als  contraire  —  veel  minder   als  contra- 


^)   Bibel  und  N(üw  in  der  HamumU  ihrtr   OffenbarungM,it»  Aoflage 
1869,  8.  160. 
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dielaire  —  zelfstandigheden  gescheiden  zijn^  zegevierend 
zal  treden  nit  den  kamp,  waarin  uit  den  aard  der  zaak 
ook  zij  wordt  gemengd,  als  twee  zoo  sterk  ontwikkelde 
machten  elkander  de  alleenheerschappij  op  het  terrein  der 
anthropologie  betwisten.  Ook  de  geschiedenis  der  wijsbe- 
geerte is  een  pleidooi  voor  de  leer  van  het  Christendom; 
en  de  strijd  der  wetenschap  in  menig  opzicht  ook  heden 
ten  dage  de  zege  en  de  kroon  der  gemeente  van  Christus^ 
die  weet  wat  en  waarom  zij  gelooft. 
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EEN  WOORD 
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D06ÏATISCHE  THEOLOGIE  EN  DOGMATIEK «). 

DOOB 

G.  H.  LAMEB8. 


M.  H! 

Wanneer  iemand  nog  meenen  mocht,  dat  de  wetenschap 
zich    beweegt  bniten  het  gebied  van  het  leven  en  dus  be- 
schouwd  kan   worden    ais   een   heiligdom,  dat  onaangetast 
blijft,   wat   ook  in  de  maatschappij  geschiede,  hij  kan  van 
dezen  waan  worden  verlost,  als  hij  slechts,  het  oog  slaat  ter 
eene   zijde  op  de  richting,  welke  het  sociale  leven  der  we- 
reld van   lieverlede  genomen   heeft,   en  ter  andere  zijde  op 
den  algemeenen  geest,  die  na  in  de  wetenschap  heerscht  ^). 
Het  is  duidelijk   dat   eene   algemeene   omkeering  de  maat- 
schappelijke orde  bedreigt.    Terwijl  groote  beteekenis  wordt 
to^ekend  aan  den  stand,  die  het  arbeids-vermogen  in  stof- 
felijken   zin    vertegenwoordigt,   wordt  de  waarde  gering  ge- 
schat van   hen,   die  door  talent  en  geestelijke  ontwikkeling 
geacht  plachten   te  worden  aan  het  hoofd  der  maatschappij 
te  staau.  De  geest  des  tijds  is  voor  het  lagere  veel  meer  dan 
voor  het  hoogere  gunstig  gestemd,  en  heeft  men  wel  eens 


a)  Rede  gehouden  ter  openmg  mgner  akademische  lessen  in  den  corsos 
1876/77.  a   h.  l. 
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gemeend,  dat  enkel  van  boven  af  het  leven  en  de  kracht 
stroomde  in  het  geheel  der  menschen-wereld,  het  is  waarlijk 
t^nwoordig  geen  zeldzaam  verschijnsel,  dat  de  levens-ver- 
nienwing  en  krachts-ontwikkeling  des  volks  nit  de  beneden- 
klasse  der  maatschappij  even  stellig  als  eenzijdig  verwacht 
wordt.  Iets  dergelijks  treft  onze  aandacht  als  wij  den  tem- 
pel der  wetenschap  binnen  treden  en  hare  priesters  hooren 
spreken  over  den  eisch  harer  roeping  in  den  t^enwoordi- 
gen  tijd.  ^).  De  natunr-wetenschap  wordt  meer  dan  ooit 
gewaardeerd,  haar  wordt  het  recht  toegekend  oppermachtig 
te  heerschen,  aan  haren  toenemenden  bloei  wordt  geen 
oogenblik  getwijfeld,  maar  geheel  anders  is  het  oordeel  over 
de  beteekenis  en  de  toekomst  der  speculatieve  wetenschap- 
pen. Men  acht  het  nauwelijks  der  moeite  waard  te  verze- 
keren, dat  hare  dagen  geteld  zijn,  en  terwijl  men  niet  aar- 
zelt —  op  gevaar  af  van  het  zelfstandig  recht  der  hkiorisehe 
wetenschap  te  ontkennen  en  haar  tot  9>a^a»tff-wetenschap 
terug  te  brengen  —  de  methode  der  laatstgenoemde  onder 
den  naam  van  kisioriiche  methode  hoog  te  verheffen,  heeft 
men  slechts,  naar  men  meent,  van  dognuitüche  methode  te 
spreken,  om  aanstonds  eenen  glimlach  te  brengen  op  het 
gelaat  van  allen,  die  ernstig  zijn  ingedrongen  in  het  weten- 
schappelijke leven  des  tijds.  Het  is  opmerkelijk,  hoe  gemak- 
kelijk zulk  eene  beschouwing  ingang  vindt  bij  het  tegen- 
woordig geslacht  ')•  Yerhef  den  roem  der  stellige  weten- 
schap in  den  gebruikelijken  zin  dezes  woords,  roem  luide 
de  zekerheid,  welke  op  het  gebied  der  natuurstudie  reeds 
is  verkregen,  zeg  dat  de  methode  van  de  wijsbegeerte  der 
ervaring  evenzeer  altijd  bruikbaar  als  eenig  waar  is,  g\j 
kunt  er  zeker  van  zijn,  dat  de  naam  van  wetenschappelijk 
man  u  niet  zal  worden  betwist,  te  minder  naarmate  gij  te 
luider  uwen  weerzin  bekend  maakt  tegen  alles  wat  nog  aan 
speculatieve  philosophie  zoude  doen  denken,  en  te  vrijmoe- 
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ügai  Terkondigt   dat  de  metaphysica  teeds  lang  ten  giaTe 
gelegd  18. 

Het  valt  wel  niet  te  ontkennen,  dat  de  dogmatici  —  om 
dezen  algemeenen  term  te  gebrniken  met  het  oog  op  allen, 
die  yan  de  onvoorwaardelijke  toepassing  van  de  methode 
der  natnnrwetenschap  op  het  gebied  der  geestelijke  weten- 
schap geen  heil  verwachten  —  zelven  voor  een  deel  de 
schnld  hebben  te  dragen  van  den  tegenzin,  dien  de  bespie- 
gelende wijsbegeerte  o^^wekt  heeft.  Het  waren  niet  alleen 
de  Hegelianen,  die  in  de  vesting  van  het  apriorisme  zich 
veilig  achtende,  verzuimden  acht  te  geven  op  den  belang- 
rijken arbeid  der  belegeraars,  die  meesterlijk  partij  wisten 
te  trekken  van  de  zonderlinge  kortzichtigheid  van  de  hel- 
den der  bespiegeling.  Ook  mag  niet  worden  voorbijge- 
zien, dat  op  het  gebied  der  exacte  wetenschap  jnist  in  den 
tijd  van  het  verval  der  speculatieve  wijsbegeerte  reuzen- 
schreden  gedaan  zijn,  welke  de  afdoende  aanbeveling  schij- 
nen te  leveren  voor  de  empirische  methode.  Maar  desniet- 
temin hoe  verklaarbaar  ook  op  zich  zelf  het  feit  zij  eens- 
deels van  den  achteruitgang  der  dogmatische,  anderdeels 
van  den  vooruitgang  der  empirische  studiën,  wel  mag  toch 
de  gemakkelijkheid  bevreemdend  heeten,  waarmede  thans 
elke  bewering  wordt  uitgesproken  en  aangenomen,  waarin 
men  de  uitdrukking  terug  vindt  van  de  aangewezen  sym- 
pathiën  en  autipathiën,  en  de  vraag  heeft  allezins  recht  of  niet 
de  geest  des  tijds  thans  even  partijdig  en  eenzijdig  voor  de 
resultaten  van  elk  empirisch  onderzoek,  als  in  eene  vroegere 
periode  voor  elke  proeve  van  speculatieve  w^sbegeerte  ge- 
stemd is. 

Bedrieg  ik  mij  niet  dan  hebben  wij  hier  te  doen  mei 
hetzelfde  verschijnsel,  dat  thans  in  het  sociale  leven  onj 
treft.  Ougetwijfeld  is  het  noodig,  ^at  de  aandacht  geves- 
tigd worde  op  de  lagere  kringen  van  het  maatschappelijke 
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leven,  maar  de  sodaal-democratea  zien  maar  al  te  zeer 
voorbij,  dat  de  maatschappij  den  bezielenden  invloed  der 
hoogere  klassen  evenmin  ontberen  kan  als  de  werkzame 
krachten  van  den  laag^ten  stand,  en  eene  bevredigende  op- 
lossing der  sociale  vraag  is  niet  te  verwachteu,  dan  op  den 
bodem  der  erkenning  van  beider  noodzakelijk  en  innig  ver* 
band.  Op  het  gebied  der  wetenschap  is  het  niet  anders.  Er 
moet  samenwerking  zijn  tosschen  de  empirische  en  de  dog- 
matische stndiën.  Is  daartnsschen — zoo  als  dik  werf  beweerd 
wordt  —  een  onverzoenlijke  strijd  waar  te  nemen,  men  doet 
wèl  daaruit  het  gevolg  te  trekken»  dat  aan  de  eene  of  andere 
zijde  eene  font  bestaat.  Onjuist  zoude  de  gevolgtrekking 
zijn,  dat  de  dogmatische  wetenschap  moet  worden  opgeruimd. 
Geschiedde  dat  waarlijk,  ook  de  val  der  natuur-wetenschap 
ware  onvermijdelijk  gelijk  de  zegepraal  der  sociaal-democra- 
tische b^inselen  de  val  der  maatschappij  zoude  ziJQ.  Trou- 
wens —  kan  met  recht  verzekerd  wordeUi  dat  vooral  uit  de 
hoogere  kringen  des  maatschappelijken  levens  de  kracht  uitgaat, 
waardoor  het  leven  des  volks  gedurig  wordt  verjongd  en  ver- 
sterkt, het  kan  niet  worden  ontkend,  dat  ter  plaatse  waar  de 
geest  de  wetten  ,der  wereld  nagaat,  de  schal kameren  zijn/ 
waaruit  voortdurend  de  velden  worden  gedrenkt,  waarop  het 
zaad  der  empirische  wetenschappen  in  goede  hope  uitgestrooid 
wordt.  Mocht  iemand  bedenking  hebben  tegen  de  bewering, 
dat  de  natuur- wetenschap  als  het  lagere  tegenover  de  dogmati- 
sche wetenschap  als  het  hoogere  moet  worden  gesteld,  de  op- 
merking zal  niet  onnut  zijn,  dat  werkelijk  bij  elke  wetenschap 
het  streven  wordt  opgemerkt  om  ?an  het  bijzondere  tot  het 
cdgemeene  —  niet  te  verwarren  met  het  wezenlijke  —  op  te 
klimmen,  en  zoude  men  er  op  gelet  willen  hebben,  dat  de 
positieve  wetenschap  veel  meer  zekerheid  biedt,  men  vergete 
niet,  dat  die  zekerheid  d^  het  grootst  pleegt  te  zijn,  waar 
men  zich  met  de  kleinste  bgzonderheden  of  met  de  eerste 
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beginselen  bezig  houdt.  Bovendien  ligt  in  het  feit,  dat  de 
kennis  der  bijzonderheden  een  veel  meer  vast  karakter 
toont  te  bezitten  dan  de  wetenschap^  die  de  wetten  van 
het  leven  nagaat,  wel  aanleiding  om  de  laatste  te  be- 
schouwen, als  veelmeer  onder  den  invloed  staande  van  de 
stroomingen  des  tijds,  maar  geenszins  om  de  eerste  aan  te 
merken  als  van  hoogeren  rang.  Een  van  beide,  men  moet 
of  alleen  in  formeelen  zin  van  wetenschap  spreken,  bf  men 
moet  onderscheid  maken  tnsschen  de  wetenschap  voor  zoo 
verre  zij  de  bijzondere  verschijnselen  tot  haar  voorwerp  heeft 
en  voor  zoo  verre  zij  het  grooter  of  kleiner  geheel  der 
dingen  omvat.  In  het  eerste  geval  komt  men  er  toe  indivi- 
dneele  voorwerpen  of  verschijnselen  als  zoodanig  te  sluiten 
buiten  den  kring  der  wetenschap,  als  welke  dan  altijd 
alleen  als  Kennis  van  wetten  moet  gelden  ^).  In  het  tweede 
geval  zal  er  geen  bezwaar  kunnen  bestaan  om  het  meer 
stellige  als  het  lagere  tegenover  het  meer  wisselende  als  het 
ho<^re  te  plaatsen. 

Het  ligt  niet  in  mijn  plan  thans  hierin  dieper  te  treden. 
Het  tegenwoordige  wetenschappelijke  geslacht  ten  onzent 
schijnt  geen  oog  te  hebben  voor  andere  dan  zoogenaamde 
leaal-wetenschap,  en  al  wordt  wel  eens  met  al  te  driesten 
overmoed  gesproken  alsof  werkelijk  de  wetenschap  geen  ander 
pad  kende  in  haar  onmetelijk  gebied  dan  dat  der  empirische 
methode  —  onder  den  invloed  eener  zelf  b^oocheling,  welke 
bezwaarlijk  verschoond  kan  worden  —  wij  moeten  in  afwach- 
ting van  andere  tijden  in  deu  tegen  woordigen  toestand  ons 
moedig  voegen,  en  ons  niet  verwonderen  dat  onder  deze 
omstandigheden  ook  de  doymaiiêche  theohgie  geenszins  in 
eere  is.  Indien  zij  niet  deelde  in  het  algemeene  lot  der 
systematiek,  het  zoude  waarlijk  wèl  meer  dan  verwonder- 
Iqk  zijn. 

Of  hebben  wij  reeds  den  geweldigen  strijd  vergeten  tegen 
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de  theologie  in  haar  geheel  als  wetenschap  gevoerd?  Haar 
dood-7onnis  lag  bij  velen  geteekend.  Het  is  nog  zoo  lang 
niet  geleden,  dat  misschien  niemand  zich  voorstelde  dat  de 
rij  der  facalteiten  aan  de  Nederlandsche  Universiteiten  met 
die  der  Godgeleerdheid  zoude  worden  geopend  in  de  wet, 
welke  men  met  reikhalzend  verlangen  verbeid  heeft.  Hoe 
zoude  —  zoo  vroeg  men  —  de  theologie  ooit  wetenschap- 
pelijke rechten  kunnen  doen  gelden?  Is  de  &€Óg,  dien  het 
hier  geldt,  niet  eene  bloote  hypothese  en  kan  eene  weten- 
schap bestaan,  wier  object  problematisch  is?  Welke  methode 
zal  gevolgd  worden  bij  een  wetenschap,  wier  karakter  hoogst 
twijfelachtig  is,  en  welke  plaats  zoude  haar  in  de  encyclo- 
pedie der  weten^happen  kunnen  worden  aangewezen?  Of 
zal  men  over  gewichtige  bezwaren  heenstappende  en  den 
ouflen  naam  behoudende  voor  eene  nieuwe  zaak  de  godsdienst- 
wetenschap toelaten  binnen  de  poort  der  Universiteit,  en 
haar  de  oude  faculteit  toewijzen?  Maar  welk  recht  zoude 
er  zijn  —  zóó  ging  men  voort  te  vragen  —  om  tot  eenen 
afzonderlijken  cyclus  van  wetenschappen  te  maken  wat 
hetzij  op  literarisch  hetzij  op  historisch  gebied  zijne  natuurlijke 
plaats  vindt?  Het  scheen  wèl,  dat  onder  geenen  vorm  de 
Godgeleerdheid  hare  plaats  kon  behouden  aan  de  hoogeschool. 
Anders  was  wel  is  waar  de  uitkomst.  De  theologie  be- 
hield haren  rang  aan  het  hoofd  der  faculteiten  en  Ood- 
geleerdheid,  niet  godsdieMt^weteneehap  zal  het  zijn,  welke 
voortaan  ongehinderd  aan  de  Universiteit  haar  pad  kan 
vervolgen.  Mocht  iemand  ooit  op  den  theologischen  katheder 
het  bestaan  van  God  onzeker  noemen,  het  nalezen  van  het 
Bijblad  der  Staatscourant  zoude  hem  spoedig  kunnen  leeren, 
dat  hij  niet  wettig  zijne  plaats  in  het  hooger  onderwijs  be- 
slaat^). Inderdaad,  het  is  merkwaardig.  De  geest  des  tqds 
scheen  der  Godgeleerdheid  vijandig  te  zijn  en  machtig  ge- 
noeg haar  te  verwijderen.    Het  laatste  is  anders  gebleken. 
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Zoude  miaschieii  het  eerste  ook  eene  dwaling  geweest  zijn? 
Men  kan  het  moeielijk  gelooiren^  althans  niet  wat  de  dog* 
matische  theologie  aangaat.  Wordt  zij  in  de  wet  tot  regeling 
▼an  het  hooger  onderwijs  slechts  stiefmoederlijk  bedeeld,  als 
men  ten  minste  scherp  onderscheidt  tusschen  hare  historische 
en  hare  zuiver  systematische  elementen,  ook  waar  zij  door  de 
kerk  in  behandeling  zal  worden  genomen  moet  zij  niet  op 
friendelijke  bej^ning  hopen.  De  Oids-artikelen  van  Prof. 
A.  PusRSOK  in  de  maanden  Augustus  en  September  dezes 
jaars  kunnen  ons  hieromtrent  inlichten.  Werd  door  dezen 
geleerde  ten  vorigen  jare  verzekerd,  dat  het  wanbesteding 
van  *s  lands  penningen  is,  ab  van  staatsw^e  onderricht 
verschaft  wordt  in  de  Tkeologia  NaturaUs^  ^, welke  de  bewij- 
zen voor  het  bestaan  van  Gk)d  voor  goede  munt  uitgeeft'*  ^ 
het  staat  wèl  te  betwijfelen  of  het  104^^  artikel  der  wet 
van  ZS  April  dezes  jaars  genade  vindt  in  zijne  oogen,  daar 
hij  meenende,  dat  ,^de  theologie,  in  zoover  zij  dogmatiek 
wil  zijn,  ons  denken,  dat  is  de  ware  methode  van  onder- 
zoek vervalscht,"  er  zich  wèl  over  had  moeten  verheugen 
als  *-  wat  hij  verkeerdelijk  als  feit  aanneemt  —  ,/s  lands 
penningen  tot  dit  schadelijk  doel  niet  meer  besteed"  wer- 
den ^.  De  dogmatiek  wordt  dan  ook  als  reeds  gestorven 
aangemerkt^  en  wèl  moet  dit  onomstootelijk  vast  staan  bij 
de  mannen  van  dezen  stempel,  als  zelfs  een  zóó  scherpzinnig 
dialecticus  als  de  heer  Piebson  kan  meenen,  dat  hij  aan  de 
dogmatiek  eene  waardige  uitvaart  zal  bereid  hebben,  als  de 
uitkomst  eener  meerendeels  method(dogische  kritiek  —  om* 
trent  wier  recht  en  waarde  ik  hier  niet  oordeel  —  over  twee 
dogmatische  werken  ongunstig  uitvalt  ^). 

Het  is  zeker  een  weinig  bemoedigend  vooruitzicht  voor 
de  mannen,  die  straks  door  de  Synode  der  Nederlandsche 
Hervormde  kerk  zullen  geroepen  worden  tot  behandeling 
der  dogmatische  theologie,  dat  zij  zullen  arbeiden  aan  een 
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vak,  dat  gezegd  wordt  ,^als  wetenschap  officieel  door  Begeering 
en  volksyertegenwoordiging  begraven"  te  zijn,  en  —  wat 
ons  betreft,  —  het  is  een  zonderling  schouwspel  ons  bessig 
te  zien  in  dezen  dogmatischen  arbeid  namens  den  Staat, 
zoo  lang  de  bestaande  orde  van  zaken  nog  doren  zal,  terwijl 
reeds  de  officieele  begrafenis  der  dogmatiek  -—  naar  men 
beweert  —  heeft  plaats  gehad. 

Gelukkig,  dat  de  vraag  haar  recht  behondt,  of  werkelijk 
het  laatste  levensuur  der  dogmatische  theologie  geslagen  is. 
Het  is  wel  eens  aanschouwd,  dat  het  waarheid  bleek:  „les 
gens,  que  vous  tuez,  se  portent  assez  bien'^  en  hebben  wij 
recht  in  de  minachting,  welke  der  dogmatiek  ten  deel  valt 
een  algemeen  verschijnsel  op  te  merken,  het  kan  dan  niet 
genoeg  worden  bedacht,  dat  wij  wel  op  onze  hoede  mogen 
zijn,  ons  niet  blindelings  te  laten 'leiden  door  den  geest 
des  tijds  „der  Herren  eigenen  Geist."  Slaan  wij  deu  blik 
wijder  in  het  ronde  het  ontgaat  onzer  aandacht  niet,  dat 
toch  op  vele  plaatsen  vooral  buiten  ons  vaderland  buiten- 
gewone opmerkzaamheid  aan  de  dogmatiek  wordt  gewijd  en 
dat  zich  krachtige  stemmen  verheffen,  om  voor  haar  verhoogde 
belangstelling  te  vragen.  Dat  men  zooveel  moeite  zich  ge- 
troosten zoude  ter  wille  van  een  vak,  dat  geen  levenskracht 
meer  heeft,  laat  zich  moeielijk  denken  en  meer  recht  schijnt 
er  te  zijn  tot  de  stelling,  dat  ten  onzent  nog  de  wefir- 
klank  gehoord  wordt  van  hetgeen  elders  reeds  weer  door 
andere  stemmen  vervangen  wordt.  Ook  in  ons  eigen  vader- 
land wordt  een  nieuw  dogmatisch  leven  aanschouwd  en  al 
kunnen  wij  er  niet  aan  denken  te  roemen  alsof  reeds  een 
nieuwe  toestand  voor  de  dogmatiek  is  geboren,  blijkbaar 
komt  er  toch  kentering  in  de  publieke  opinie.  De  „wijs- 
begeerte van  den  godsdienst^'  is  ten  minste  in  de  we^  tot 
regeling  van  het  H.  O.  uit  de  schipbreuk  der  leerstellige 
godgeleerdheid   gered,   en   aarzelt   gij   met  mij  haar  ab  de 
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„dc^atiek"  te  begroeten,  te  meer  moet  het  a  tot  vreugde 
sjo^  dat  meer  dau  één  dogmatisch  geschrift  ook  in  den 
joQgsten  tijd  ten  onzent  verscheen,  dat  zeker  der  christelijke 
dogmatiek  ten  goede  komt. 

Men  wordt  over  het  algemeen  tegenover  de  verschijn- 
selen des  tijds  wat  meer  rustig  gestemd,  als  men  opmerkt, 
dat  in  de  wetenschappelijke  wereld  zeker  niet  tot  schade 
Toor  het  leven  der  wetenschap  gedurig  zich  een  nieuwe 
beweging  openbaart,  waarbij  telkens  de  laatst-voorgaando 
het  meest  schijnt  te  worden  veroordeeld.  De  opmerkzame 
ziet  somtijds  reeds  den  nieuwen  stroom  opkomen  terwijl  men 
nog  vreest  onder  den  ouden  bedolven  te  worden.  Ook  de 
historisch-kritische  methode  heeft  haren  tijd  en  zij  zal  ons 
of  moeten  brengen  tot  een  hopeloos  scepticisme  „qui  se 
mord  dans  la  queue"  en  waarbij  op  den  duur  geen  theolo- 
gisch leven  mogelijk  is,  of  zij  zal  ons  leiden  tot  eenen 
nieuwen  bloeitijd  voor  de  dogmatische  wetenschap. 

Intusschen  is  het  noodig  uit  te  zien  naar  de  middelen 
om  de  dogmatiek  tot  nieuwen  bloei  te  brengen.  Waarheid 
is  het,  dat  de  dogmatische  theologie  thans  het  beeld  ver- 
toont van  eenen  vreeselijk  ontredderden  boedel  ^)  en  dat 
bepaaldelijk  aan  nieuwe  prolegomena  in  dit  deel  der  theolo- 
gische encyclopedie  dringend  behoefte  bestaat  ^^.  Gelijk  de 
groote  Eoningsberger  wijsgeer  in  het  belang  van  geestelijke 
realiteiten,  welke  hij  tot  eiken  prijs  wilde  handhaven,  het 
noodig  achtte  onder  het  gebied  des  zedelijken  levens  en 
onder  de  beveiliging  der  zedelijke  wetenschap  te  plaatsen, 
wat  anders  geoordeeld  werd  op  den  godsdienst,  meer  dan 
op  de  zedelijkheid  in  strikten  zin  betrekking  te  hebben, 
100  hebben  ook  nu  vele  edele  geesten  gemeend  het  geloof 
onder  de  vleugelen  der  zedelijkheid  en  den  godsdienst  onder 
de  schaduw  van  het  ethisch  idealisme  te  moeten  bergen. 
Heeft  de  ethiek  daardoor  eene  hooge  vlucht  genomen,  de 
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dogmatiek  dreigt  daarbij  slechts  al  te  zeer  hare  beteekenis 
in  de  specalatieve  theologie  te  verliezen.  Dat  moet  anders 
worden.  De  dogmatiek  moet  hare  eer  herwinnen.  Wij  zeggen 
het  gaarne  Alfrbd  Bbsoh  met  omkeering  zijner  woorden 
na :  „wie  die  That  von  der  Idee  so  ist  die  Ethik  die  Frncht 
der  Dogmatik"  ^^)  en  zal  voortdarend  in  de  ontwikkeling 
der  ethiek  het  christendom  lauweren  kannen  behalen,  het 
is  volstrekt  noodig,  dat  het  den  dogmatischen  arbeid  met 
nieuwe  liefde  aanvaarde^  al  zonde  ook  de  dogmaticus  voor- 
eerst nog  *-  om  met  den  hoogleeraar^van  Oosterzee  '^  te 
spreken  —  „tegen  winden  en  stroomen  te  roeien  hebben.*' 
De  meening  van  ScHLEiEBif  aoher,  Kothe,  Sohweizbr,  voor 
zoo  verre  zij  de  dogmatiek  tot  de  historische  theologie  brach- 
ten, moet  worden  ter  zijde  gezet,  en  is  ook  het  gevoelen 
verwerpelijk,  o.  a.  door  Hase  en  Weisz  verdedigd,  dat  de 
dogmatische  theologie  als  zoodanig  met  de  wijsbegeerte  vereen- 
zelvigd moet  worden,  het  komt  toch  nadrukkelijk  aan  op 
de  handhaving  van  het  beginsel,  dat  de  dogmaticus  zich  op 
wijsgeerigen  bodem  bevindt.  Hoe  meer  Christus  ais  uitgangs- 
punt der  dogmatiek  wordt  erkend,  zoo  als  onlangs  door 
VAN  DEE  OoLTz  bij  vemieuwing  werd  aanbevolen,  des  te 
meer  zal  de  onderscheiding  van  zuiver  philosophische  en 
dogmatische  theologie  beter  nog  dan  bij  Sohlbibrmachbb 
of  EoTHE  in  het  licht  treden.  De  christelijke  theologie, 
wier  hart  ligt  in  de  dogmatiek  mag  niet  verstoord  zijn,  als 
zij  juist  over  hare  dogmatiek  het  strengste  vonnis  hoort 
vellen.  Zij  heeft  ook  hierin  eene  roepstem  te  erkennen  van 
den  Heer  der  gemeente,  die  hare  volmaking  wil,  en  als  ik 
mij  bij  den  smaad,  die  der  dogmatiek  ten  deel  valt  wil 
troosten,  sla  ik  ook  op  u  het  oog  M.  H I  en  in  mij  rijst  de 
stille  bede,  dat  het  onzen  tijd  gegeven  worde  de  dogmatiek 
te  leiden  op  het  pad  der  eere,  waarop  zij  nieuwen  luister 
kan  winnen.  Wat  mif  aangaat,  ik  neem  met  moed  voor  de 


Digitized  by 


Google 


—  108  — 

tweede  maal  den  wandelstaf  op,  om  met  a  de  velden  der 
dogmatische  theologie  te  betreden.  Met  vrengde  erken  ik, 
dat  de  liefde  voor  de  dogmatiek  bij  mij  veeleer  verhoogd 
dan  verflauwd  is  bij  den  tweejarigen  arbeid  in  uw  midden 
aan  deze  studie  gewijd,  en  ik  vlei  mi]\  dat  ik  bij  de  her- 
vatting van  deze  taak,  waarbij  ik  mij  voorwaar  niet  verheug, 
dat  het  misschien  de  laatste  cursus  is,  waarin  mij  deze  is 
opgedragen,  u  te  meer  nuttig  kan  zijn,  nu  ik  reeds  een- 
maal u  of  die  voor  u  hier  tegenwoordig  waren  op  dit  pad 
ten  leidsman  geweest  ben.  Ik  wil  u  rekenschap  geven  van 
de  methodologische  grondlijnen,  welke  ik  wensch  te  volgen 
en  bespreek  achtereenvolgens  het  beginsely  het  iarakier^  de 
mdkode  en  het  doel  der  dogmatiek. 


Over  het  beginëel  der  dogmatiek  kan  niet  gehandeld 
worden  zonder  dat  de  beteekenis  der  dogmatische  theologie 
in  de  theologische  encyclopedie  bepaald  is.  De  vraag,  welke 
iiier  alles  beheerscht  heeft  in  den  grond  der  zaak  op  de 
encyclopedie  der  Godgeleerdheid  zelve  de  nauwste  betrek- 
king. Zij  geldt  het  beginsel  der  Christelijke  theologie  zelve. 
M<^n  de  Groninger  Godgeleerden  van  het  midden  dezer 
eenw  er  zich  op  beroemen,  ook  in  hunne  encyclopedie,  nadruk 
gelegd  te  hebben  op  den  eisch,  dat  de  theologische  weten- 
schap in  het  Christendom  van  een  zelfstandig  beginsel  uitga  ^% 
het  is  wel  opmerkelijk,  dat  mijn  voorganger,  de  hoogleeraar 
CHAinaEFiE  DB  LA  Saüssaije,  hoezecr  hij  overigens  zijnen 
eigen  weg  bewandelde,  juist  hierop  meer  dan  eens  met  hoogen 
ernst  gewezen  heeft  als  den  allereersten  eisch  der  theologi- 
aehe  encyclopedie  ^^).  Het  komt  mij  meer  dan  ooit  gewenscht 
voor,  dat  wij  den  wenk  volgen  ons  van  deze  dubbele  zijde 
gegeven.  De  Christelijke  theologie  is  geen  conglomeraat  van 
wetenschappen,  maar  —  zoo  als  ook  de  hoogleeraar  Dobdes 
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ons  onlangs  herinnerde  ^^)  —  een  organisme.  Het  geheel 
der  theologische  wetenschap  wordt  door  ééue  gedachte  ge- 
dragen, en  niet  door  de  stadie  der  vergelijkende  godsdienst- 
wetenschap, hoe  veel  vrucht  zij  ook,  zoo  als  ik  reeds  bij  de 
aanvaarding  van  mijn  ambt  opmerkte,  voor  de  Christelijke 
theologie  opleveren  kan,  maar  door  eene  nauwgezette  over- 
weging van  het  in  de  geschiedenis  gegeven  feit  des  Chris- 
tendoms  zullen  wij  tot  eene  juiste  bepaling  van  het  beginsel 
der  Christelijke  theologie  moeten  komen.  Ik  wensch  volstrekt 
niet  voorbij  te  zien^  dat  de  Christelijke  theologie  met  de 
Christelijke  kerk  geboren  is,  doch  het  komt  mij  voor,  dat 
men  wèl  doet  met  het  feit  van  het  Christendom  zelf  in  de 
Christelijke  theologie  als  uitgangspunt  te  kiezen,  in  dien 
zin,  dat  daarbij  gedacht  worde  aan  het  door  Christus  ge- 
wekte nieuwe  leven  van  den  mensch  in  Ood.  Spreekt  men 
liever  van  het  leven,  dat  in  Jezus  Christus  is,  het  z^'  zoo, 
als  men  slechts  daarbij  niet  met  LiiNO  van  de  Christenen 
als  Christus  in  plwrali  spreekt,  maar  in  het  oog  houdt,  dat 
het  Christendom  wel  een  anthropologisch  feit  is,  maar  buiten 
den  &€dv'9'Qwtog  niet  te  verklaren  ^^).  Oaat  de  encyclopedie 
der  Christelijke  theologie  van  het  Christendom  uit  in  den 
aangeduiden  zin,  en  houdt  men  zich  aan  de  vierledige 
encyclopedische  verdeelirg,  zoo  als  zij  ook  laatstelijk  door 
Dr.  Doebes  gegeven  is,  het  schijnt  mij  dan  meest  gepast, 
eerst  te  letten  op  alles  wat  betrekking  heeft  op  de  beschrij- 
ving van  het  Christendom  in  den  ruimsten  omvang  genomen, 
daarna  de  geschiedenis  van  het  Christendom  na  te  gaan  in 
de  verschillende  betrekkingen,  waarin  het  in  kerk  en  wereld 
beide  zich  heeft  vertoond,  vervolgens  de  idee  van  het  Chris- 
tendom aan  een  nauwkeurig  onderzoek  te  onderwerpen  in 
philosophisch-kritischen  zin,  en  eindelijk  te  overwegen,  wat 
het  Christendom,  zoowel  esoterisch  als  exoterisch  te  doen 
heeft,  om  overeenkomstig  zijne  roeping  zich  eenen  weg  in 
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hart,  gemeente  en  wereld  te  banen  of  ook  zijne  eenmaal 
ingenomen  plaats  te  handhaven.  De  literarische,  historische 
dogmatische  en  praktische  theolc^e  hebben  alzoo  elk  hare 
eigene  taak,  en  moge  al  vooreerst  nog  met  het  oog  op  elk  bij- 
zonder gedeelte  der  theologische  wetenschap  de  vraag  niet  op 
Toor  allen  bevredigende  wijze  opgelost  zijn,  waar  het  zijne 
natunrlijke  plaats  vindt  in  dit  organisch  geheel,  zeker  zal  op 
den  dnur  de  oplossing  der  ten  dezen  aanhangige  kwesties  ver- 
bogen worden.  Hoe  meer  hier  de  eisch  van  oj^nische 
beschouwing  in  het  oog  wordt  gebonden,  te  meer  zal  het 
blqken,  dat  althans  niet  lang  meer  gestreden  behoeft  te 
worden  over  de  vraag,  of  eenig  deel  der  godsdienst-weten- 
schap wH  tot  de  Christelijke  theologische  encyclopedie  ge- 
bracht mag  worden  ^^). 

Het  is  mijn  oogmerk  niet  langer  stil  te  staan  bij  de  ency- 
clopedische vragen.  Ik  weuschte  hier  alleen  als  mijn  gevoelen 
nit  te  spreken,  dat  de  dogmatische  theologie  de  idee  des 
Christendoms  te  behandelen  heeft,  en  die  idee  ligt  m.  i. 
uitgedrukt  in  de  stelling,  dat  de  mensch  leeft  in  God 
krachtens  zijn  geloof. 

De  historische  theologie  —  de  ascendente  lijn  —  leert 
ons  dat  leven  kennen,  zoo  als  het  zich  in  Christus  in  vol- 
maakten vorm  openbaarde  en  voorts  in  de  kerk  zich  ver- 
breidde, de  dogmatische  theologie  —  de  descendente  lijn  — 
wijdt  zich  aap  het  onderzoek,  hoe  dat  leven  wijsgeerig  zij  te 
verklaren.  Moet  bij  deze  opvatting  der  dogmatische  theologie 
een  en  ander  daaruit  verwijderd  worden,  dat  ook  in  den 
jougsten  tijd  daartoe,  hoewel  niet  door  allen,  gebracht  werd, 
omgekeerd  zal  ook  wel  degelijk  daaronder  onder  den  naam 
▼an  beginselen-leer,  of  zoo  men  wil  in  een  inleidend  hoofd- 
stuk, een  en  ander  gebracht  moeten  worden,  dat  voor  als 
nog  meestal  gerekend  wordt  in  de  apologetiek  te  huis  te 
behooren.  Bovenal  schijnt  het  mij  toe  de  opmerking  te  ver- 
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dienen,  dat  de  oade  strijdviaag  tusschen  Herronnden  en 
Lutherschen  betrekkelijk  de  waardeering  van  h^  formeel  en 
materieel  beginsel^  waaromtrent  de  reeds  genoemde  Alfbsd 
JLbsch  onlangs  een  belangrijk  woord  heeft  gesproken»  het 
best  opgelost  wordt  als  men  nadmk  legt  op  het  denkbeeld, 
dat  de  Christelijke  idee  in  het  geloofsleven  verwerkelijkt 
wordt,  dat  in  Christus,  het  middelpunt  der  H.  Schrift,  zijne 
kenbron  vindt  en  voorts  wordt  gevonden  in  ieder,  die  ge- 
rechtvaardigd uit  het  geloof  in  vernieuwde  gemeenschap  met 
God  getreden  is.  Dat  Christus  hierbij  niet  alleen  als  de 
persoon,  in  wien  de  Christelijke  idee  is  verwezenlijkt  maar 
ook  als  de  bron  moet  gelden,  uit  welke  des  Christen's  ge- 
loofsleven voortvloeit,  behoeft  te  minder  verzekerd  te  wor- 
den, naar  mate  te  nadrukkelijker  de  beschonwing  van  Christus 
gehuldigd  wordt,  welke  in  de  Schriften  des  N.  Y.  wordt 
gevonden.  Wordt  door  velen  de  eisch  gesteld,  dat  Christus 
niet  anders  dan  als  norma  gelde  in  de  zaak  van  het  ge- 
loofsleven, wèl  mag  bedacht  worden,  dat  het  onderscheid 
tusschen  de  wijsb^eerte  van  den  godsdienst  in  het  algemeen 
en  de  Christelijke  dogmatiek  jaist  daarin  te  vinden  is,  dat 
de  laatste  zich  nergens  van  Christus  kan  los  maken,  zonder 
wien  er  van  Christelijke  kerk  en  mitsdien  ook  van  Christelijke 
theologie  geen  spraak  zoude  zijn. 

Het  komt  mij  voor,  dat  alleen  op  deze  wijze  de  dogma- 
tische theologie  eeuen  vasten  grondslag  ontvangt.  Wordt  de 
ethiek  geroepen  het  geloofsleven  in  beweging  te  beschouwen, 
de  dogmatiek  beschouwt  het  in  rust.  De  onderscheiding 
van  heü^-Xwt  en  levensAe^t  zoude  ik  liefst  vermijden  ^®). 
Yooreerst  acht  ik  het  principieel  bedenkelijk  alleen  d44r 
van  leven  te  spreken,  waar  men  met  den  wandel  te  doen 
heeft,  al  wordt  ook  naar  een  hoofdbeginsel  der  tegenwoordige 
ethiek  daarbij  geenszins  alleen  of  zelfs  niet  bij  voorkeur 
aan   het  uitwendige  gedrag   gedacht.     De   zin,  waarin  de 
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H.  Schrift  van  &om  gewaagt,  wordt  zeker  althans  daarmede 
niet  volkomen  weergegeven.  Maar  zwaarder  nog  we^t  mij 
eene  andere  bedenking.  Bedrieg  ik  mij  niet»  dan  is  het 
zwakke  punt  der  dogmatiek  in  den  strijd,  waarin  zij  zich 
op  het  oogenblik  gewikkeld  ziet,  vooral  hierin  te  zoeken, 
dat  zij  zich  niet  geheel  en  al  los  heeft  gemaakt  van  het 
intellectualisme.  Op  de  puinhoopeu  der  vroegere  dogmatische 
stadiën  is  bezwaarlijk  het  dogmatisch  geboaw  voor  onzen 
tijd  op  te  trekken.  Moet  de  empirische  methode  ton  de 
deur  der  Christelqke  dogmatiek  nadrukkelijk  worden  afge- 
wezen, voor  zoo  ver  zij  den  kanon  stelt,  dat  aan  wetten  te 
gehoorzamen  met  andere  woorden  beteekeut  het  gevolg  zijn 
van  eindige  oorzaken  '^),  zeker  mag  niet  worden  voorbijgezien, 
dat  ook  op  het  gebied  der  theologie  moet  worden  toegepast, 
wat  zij  naar  recht  en  waarheid  aanbeveelt.  Op  het  gevaar 
af  van  beschuldigd  te  worden  van  dubbelhartigheid,  alsof 
men  overigens  van  de  empirische  wijsbegeerte  af  keerig  toch 
nu  en  dan  bij  haar  om  den  hoek  wil  gluren,  moet  de  dog- 
maticus rekeniug  houden  met  het  feit,  dat  de  eisch  der 
empirische  werkelijkheid  op  treffende  wijze  samenvalt  met 
den  eisch  van  het  Christendom,  om  niet  in  de  oppervlakte 
der  voorstellingen  en  begrippen  maar  in  den  levensbodem 
Belven  den  grond  te  zoeken  der  waarheid.  Heeft  het  oude 
supianaturalisme  hierin  ergerlijk  gedwaald,  het  is  de  schoone 
roeping  der  evangeliseh-orthodoxe  theologie  dezen  ethischen 
eisdi  te  vervullen.  Ik  zeg  het  Prof.  Fierson  van  heeler 
harte  na:  „ik  heb  er  bezwaar  tegen,  dat  men  eene  waarheid 
tot  object  eener  wetenschap  make,'*  ^®)  en  ook  in  naam  van 
dit  bezwaar  meen  ik  voor  de  dogmatiek  met  nadruk  het 
recht  te  moeten  handhaven  om  haar  beginsel  te  zoeken  in 
het  geloofsleven  zelf.  Heb  ik  uit  dit  standpunt  gemeend 
v6dr  twee  jaar  mijne  dogmatische  lessen  te  moeten  aanvangen, 
ik  verheug  m^  thans  de  gelegenheid  te  hebben  opzetteÜgk 
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rekenschap  te  geven   van  mijne  ten   dezen  niet  veranderde 
overtuiging  •^), 


Met  de  aanwijzing  van  ons  dogmatisch  begttuel  is  tevens 
reeds  het  karakter  bepaald^  dat  aan  de  dogmatiek  naar  ons 
oordeel  moet  worden  toegekend.  Wordt  de  dogmatische 
theologie  geacht  de  idee  des  Christendoms  te  moeten  bewer- 
ken en  deze  idee  gevonden  in  het  geloofsleven^  als  waarin 
de  mensch  eensdeels  onder  de  diepste  af  hankelijkheid,  ander- 
deels in  de  hoogste  spanning  van  eigen  zelfstandig  leven 
gerekend  wordt  te  zijn,  dan  moet  haar  eene  wijsgeerige  betee- 
kenis  worden  toegekend.  Het  is  wel  vreemd,  dat  juist 
SoHLEiSEMAOHER,  die  uict  schroomt  in  de  Christologie  aan 
het  wijsgeerig  onderzoek  zoo  groote  plaats  in  te  ruimen^ 
niet  zelden  tot  schade  voor  de  zuiver-historische  voorstelling 
van  Christus,  de  dogmatische  theologie  onder  den  kring  der 
historische  wetenschap  gebracht  heeft.  Bevreemden  kan  het 
ons  intusschen  niet,  dat  zijne  encyclopedische  methode  in  dit 
opzicht  nog  altijd  grooten  bijval  vindt  bij  hen,  voor  wie  de 
Christelijke  theologie  geene  hoogere  waarde  heeft,  dan  die 
van  een  gedeelte  der  godsdienst-wetenschap  in  historischen 
zin.  Wij  zijn  nu  eenmaal  in  eene  wetenschappelijke  periode 
waarin  de  historische  methode  schier  overal  gehuldigd  wordt 
en  moeten  het  ons  laten  welgevallen,  dat  —  zoo  als  o.  a. 
door  Sghiodt  onlangs  geschiedde  bij  de  aanvaarding  van 
zijn  theologisch  hoogleeraars-ambt  te  Basel  —  de  geheele 
theologie   als   historische    wetenschap    wordt  beschouwd  ^^). 

Ongetwijfeld  treedt  de  dogmatiek  in  historisch  karakter 
op,  als  iemand  6f  de  geloofsleer  des  Nieuwen  verbonds  óf 
die  van  een  bepaald  kerkgenootschap  ontvouwt,  maar  het 
komt  mij  voor,  dat  men  wèl  doet  met  te  erkeunen,  dat  er 
toch  in  den  grond  slechts  ééne  dogmatiek  bestaat,  welke  ik 


Digitized  by 


Google 


—  lil  — 

liefst  de  wijsgeerig-kritische  noemen  zoude.  Is  er  terecht 
geklaagd  over  de  grenzenlooze  verwarring  op  dit  gebied,  ik 
geloof,  dat  daaraan  geen  einde  zal  komen,  tenzij  men  den 
naam  van  geloofsleer  geve  aan  iedere  dogmatische  studie, 
waarin  een  of  ander  geloofstelsel  wordt  beschreven  of  be- 
oordeeld, voor  zoo  verre  namelijk  geene  beschrijving  hier 
mogelijk  is  zonder  inmenging  van  eigen  oordeel,  terwijl  dan 
de  titel  van  dogmatiek  alleen  gegeven  wordt  aan  zoodanigen 
arbeid,  die  als  zelfstandige  bearbeiding  van  de  stof  der  dog- 
matische theologie  in  engeren  zin  kan  gelden  ^^),  Men  heeft 
luer  te  doen  met  het  teleologische  denken.  Heeft  men  be- 
sswaar, het  geloofsleven  des  Ghristens  als  zelfstandige  realiteit 
te  erkennen,  natuurlijk  zal  men  er  tegen  hebben  dat  het 
als  object  van  eene  bepaalde  eigene  wetenschap  worde  aan- 
gemerkt, doch  heeft  men  daartegen  geen  bezwaar,  het  is  zeer 
natuurUjk,  dat  men  hier  meent  tot  een  wijsgeerig  onderzoek 
geroepen  te  zijn.  Hoe  meer  men  overtuigd  is,  dat  hier  van 
philosophischen  arbeid  moet  gesproken  worden,  te  minder 
zal  men  zich  verwonderen,  dat  de  dogmatiek  meer  dan  eenig 
iBder  deel  der  theologie  in  aanhoudende  betrekking  staat 
met  de  wijsgeerige  stelsels,  en  wordt  terecht  herinnerd,  dat 
de  dogmatiek  zich  in  geen  geval  mag  vestigen  op  den  grond- 
slag van  de  wereldbeschouwing  van  den  dag  ^^),  het  kan 
niet  genoeg  worden  bedacht,  dat  de  dogmaticus  den  bodem 
moet  trachten  te  peilen,  waarin  de  heerschende  of  nieuw 
opkomende  stelsels  gegrond  zijn. 

De  dogmatiek,  prijs  stellende  op  haar  wijsgeerig  karakter 
mag  echter  nimmer  vergeten  wat  Vinet  haar  toeriep,  dat 
zij  namelijk   een  philosophie  is  „dont  la  base  est  donnée." 

Waar  aan  zulk  eene  philosophie  haar  goed  recht  wordt 
betwist  moet  wèl  beweerd  worden,  dat  de  dogmatische  en 
lufltorische  methode  elkander  onvoorwaardelijk  uitsluiten, 
laaar  wie  met  ons  van  het  dubbele  beginsel  uitgaat,  dat  de 
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dogmatiek  eenen  historischen  grondslag  heeft  in  het  door 
Christus  gewekte  geloofsleven,  en  dat  zij  geroepen  is  dat 
leven  als  object  van  haar  onderzoek  te  stellen,  zal  de  nood- 
zakelijkheid levendig  gevoelen^  ook  t^enover  de  heerschende 
richting  des  tijds^  te  waken  t^en  elke  supranatnralistische 
voorstelling ,  waarbij  de  ethische  beteekenis  des  Christendoms 
schade  zoude  lijden.  Sprak  men  van  eene  phüosapkiêcAe 
theologie,  de  eenheid  van  idee  en  feü  zoude  nog  proble- 
matisch kunnen  gesteld  worden,  maar  in  de  dognuUieehe 
theologie  wordt  die  eenheid  gerekend  feitelijk  aanwezig  te  zijn. 
Dat  is  de  grondslag;  waarop  de  dogmatiek  heeft  te  bouwen. 
Dat  wij  das  met  anthropologie  allereerst  te  doen  hebben 
in  de  dogmatische  theologie  is  duidelijk.  Met  bijzondere 
aandacht  mogen  wij  wel  de  pogingen  gadeslaan,  welke  in 
den  laatsten  tijd  gedaan  zijn  tot  eene  volledige  vernieuwing 
van  de  prolegomena  der  dogmatiek.  Ernstige  bedenkingen 
zijn  ook  in  naam  der  logica  ingebracht  tegen  een  en  ander, 
dat  tot  nu  toe  gerekend  werd  in  de  inleiding  tot  de  dog- 
matiek op  zijn  plaats  te  zijn.  Ik  zal  niet  spreken  van  de 
kwesties,  welke  in  de  prolegomena  der  oude  dogmatiek  aan 
de  orde  gesteld  werden,  maar  met  het  oog  op  de  nieuwere 
bearbeiding  der  dogmatische  stof  raag  wel  gevraagd  worden, 
of  de  behandeling  van  de  hoofdstukken,  handelende  over 
godsdienst  en  openbaring^  gerekend  kan  worden  te  behooren 
tot  hetgeen  in  de  inleiding  der  dogmatiek  moet  worden 
besproken,  terwijl  het  eensdeels  niet  duidelijk  is,  hoe  men 
over  godsdienst  in  objectieven  zin  —  wèl  te  verstaan  in  de 
dogmatiek  —  handelen  kan,  als  men  niet  eerst  van  God 
heeft  gesproken  en  andwdeels  niet  mag  worden  vergeten, 
dat  eerst  uit  de  idee  des  Ghristendoms  zelve  het  rechte  licht 
op  godsdienst  en  openbaring  kan  vallen  '^).  In  mijne  lessen 
over  den  inhoud  der  zoogenaamde  natuurlijke  godgeleerdheid 
heb  ik  gemeend  de  leer  van  den  godsdienst  als  uitgangspunt 
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te  moeten  Idezen  in  de  dogmatiek  meen  ik  te  moeten 
uitgaan  van  den  mensch  zelven  of  van  den  godsdienst  in 
snbjectieven  adn.  Mijne  prolegomena  zijn  dns  van  anthropolo- 
giachen  aard  en  reeds  in  het  voorportaal  der  dogmatiek 
wensch  ik  duidelijk  te  doen  blijken,  dat  de  voorstelling 
onjuist  is,  alsof  onzerzijds  van  theologische  grondbeginselen 
moet  worden  nitgegaan  ^•).  De  kwestie,  die  ons  tegenwoor- 
dig verdeeld  houdt,  is  inderdaad  eene  psychologische.  De 
vraag,  waar  alles  op  aankomt  is,  of  wij  met  recht  in  den 
mensch  een  wezen  zien,  dat  met  God  verwant  krachtens 
zijne  natuur  godsdienstig  is,  in  dier  voege,  dat  wij  den 
mensch  niet  begrijpen,  tenzij  wij  denken  aan  Gk>d,  wiens 
beeld  hij  draagt.  Maar  juist,  omdat  God  zelf  den  mensch 
verklaart,  of  duidelijker  gesproken,  omdat  de  mensch  ons 
een  raadsel  blijft,  als  niet  God  zelf  —  het  is  niet  noodig, 
dat  wij  verklaren  hier  niet  bloot  aan  een  Godsbegrip  te 
denken  —  werkelijk  leeft,  moeten  wij  de  tegenstelling  zelve 
wraken,  welke  gemaakt  wordt  tusschen  anthropologisch  en 
theologisch  uitgangspunt.  Heeft  die  tegenstelling  onbetwist- 
baar recht,  waar  men  naar  de  door  velen  geliefkoosde  be- 
grippen-manie God  en  den  mensch  beide  als  abstracties 
beschouwt,  men  kan  er  onmogelijk  vrede  mede  hebben,  als 
men  den  mensch  der  Goddelijke  natuur  deelachtig  noemt. 
Hier  schuilt  waarschijnlijk  ook  de  oplossing  van  de  vraag, 
in  hoeverre  Christus  als  uitgangspunt  der  dogmatiek  moet 
beschouwd  worden.  Het  blijft  de  verdienste  der  Groninger 
Godgeleerden  op  deze  beteekenis  van  Christus  gewezen  te 
hebben,  en  al  heeft  misschien,  wat  reeds  door  eenen  van 
hunne  eerste  en  nitstekendste  beoordeelaars,  den  voortreffe- 
lijken  des  Amorie  van  der  Hoeven  ^^  werd  opgemerkt  de 
theologische  diepte  dezerzijds  -^  wellicht  niet  buiten  ver- 
band met  de  christologische  voorliefde  —  te  wenschen  over- 
gelaten,  zeker   heeft   deze  hooge  waardeering  van  Christus 
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krachtig  bij  de  Godgeleerden  dezer  richting  medegewerkt, 
om  hen  te  behoeden  voor  zulk  eene  toepassing  der  anthro- 
pologische  methode^  waarbij  op  den  danr  geene  theologie 
kan  bestaan.  Ik  zoude  meenen,  dat  het  best  voorzien  wordt 
in  de  eischen  van  de  dogmatische  theologie^  als  in  de  pro- 
legomena der  dogmatiek  de  mensch  als  uitgangspunt  wordt 
gekozen  in  dien  verstande^  dat  Christus  zelf  als  de  normale 
mensch  daarin  optreedt.  Z<$o  wordt  reeds  terstond  tevens 
het  b^nsel  gehuldigd,  dat  de  Christus  in  de  tegenwoordige 
dogmatiek  in  zijn  waarachtig-menschelijk  karakter  op  den 
vooi^ond  moet  treden.  Het  zal  in  geen  geval  tot  schade 
der  dogmatische  prolegomena  zijn,  als  zij  inzonderheid  een 
Christo-centrisch  karakter  trachten  te  handhaven. 

Dat  de  dogmatiek,  als  zelfstandige  bearbeiding  van  de 
stof  haar  in  het  christelijke  geloofsleven  gegeven,  een  iubjee- 
tief  voorkomen  heeft^  behoeft  niet  gezegd  te  worden.  Intujs- 
schen  is  het  correctief  van  subjectivistische  willekeur  te  vinden 
in  het  merkwaardige  feit,  dat  het  christelijk  geloof  uit  eigen 
aard  eene  gemeenschap  schept,  waarbij  niet  moet  worden 
voorbijgezien,  dat  de  kerkgenootschappen  zelve  de  lijuen  be- 
palen, waarin  zich  het  individueele  leven  beweegt.  Hoe 
grondiger  het  wezen  dezer  verschillende  afdeelingen  der  kerk 
wijsgeerig  wordt  onderzocht,  des  te  meer  aanleiding  is  er, 
om  te  vertrouwen,  dat  de  dogmatische  Godgeleerde,  wien  dat 
onderzoek  niet  vreemd  is,  de  gemeente  niet  zal  lastig  vallen 
met  eene  dogmatiek,  welke  aan  de  kwaal  van  het  subjectivisme 
in  die  mate  lijdt,  dat  zij  zelfs  geen  korten  tijd  als  chris- 
telijke dogmatiek  in  eere  kan  blijven.  De  ondervinding  heeft 
reeds  dikwerf  geleerd,  dat  de  dwalingen  van  den  tijd  door  den 
tijd  zelven  ook  in  de  theologische  wetenschap  worden  genezen. 

Het  is  niet  noodig,  dat  ik  breedvoerig  de  methode  be- 
spreek,  welke  in  de  dogmatiek  moet  gevolgd  worden.     De 
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vraag  der  methode  is  gewoonlijk  reeds  voor  een  goed  deel 
beantwoord,  als  het  voorwerp  dat  behandeld  moet  worden, 
goed  in  het  oog  is  gevat.   Eene  methodologie^  welke  enkel 
formeele  beteekenis  heeft^  zoude  ons  allerminst  hier  behagen, 
waar  het  nqSrav  tpsvêog  veelal  ligt  in  het  miskennen  van 
het   feit,    dat   wij   hier   met   leven   te  doen  hebben  in  den 
innigsten  zin  des  woords.  Wordt  de  empirische  methode,  in 
dit  verband  liefst  de  historische  genoemd,  met  kracht  aan- 
bevolen   aan   de  Godgeleerden  dezes  tijds,  reeds  vertoonen 
zich    duidelijk    de   teekenen,    dat    de   dogmatische  methode 
geenszins  voor  goed  op  zijde  gezet  is.    Zoude  misschien  de 
ethiek  niet   weinig  kunnen   winnen,  als  zij  meer  naar  den 
regel  der  historische  methode  behandeld  werd,  de  dogmatiek 
heeft  er  thans  groote   behoefte   aan,  dat  zij  philosophisch- 
kritisch    worde  beoefend.    Het  staat  te   bezien,    of  zij  wel 
eene  toekomst  zoude  hebben,  als  zij  geen  andere  leidslieden 
kende,  dan  wie  haar  den  empirischen  w^  willen  wijzen  en 
als   mannen,  als  Sghwbizbb,  Bi£dermann,  en  Lipsius  naast 
elkander  geplaatst  worden,  zal  het  nader  moeten  blijken  of 
men   reeds   inderdaad   het   bevredigend   resultaat  der  dog- 
matische  onderzoekingen  langs   dezen  weg  op  het  spoor  is 
gekomen.     De  dogmatische  theologie  zal  echter  wèl  doen, 
als   zij   wijsheid   leert  uit  de  ervaring  der  philosophie.  Was 
haar   val   minder  groot,  dan  die  van  deze,  omdat  zij  in  de 
kerk  altijd   nog  een   steunpunt   heeft,   dat  de  speculatieve 
wijsbegeerte  miste,  zij  ligt  onder  te  hooger  verantwoordelijk- 
heid,  dewijl   zij  geroepen  is  de  gemeente  te  dienen.    Yoor 
bare  fouten  zoude  het  Christendom  zelf  moeten  boeten.  Zij 
mag  sdch  geen   oogenblik  verwijderen  van  den  historischen 
bodem    van    het   leven,    dat  zij  geroepen  is,  te  beschrijven. 
Wordt   op   Christus,   de  leer-ontwikkeling  der  kerk  en  het 
geloofs-bewustzijn  der  gemeente  in  den  tegenwoordigen  tijd 
gewezen,  als  op  zoovele  bronnen,  waaruit  zij  hare  stof  heeft 
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te  ontleenen,  sdj  moet  de  waarheid  onder  de  oogen  durven 
zien,  om  aldus  te  komen  tot  een  znivere  kennis  van  de 
feiten^  waarop  zij  gebouwd  is.  Zij  mag  bet  oog  niet  sluiten 
voor  de  ernstige  historisch-kritische  vragen  betrekkelijk  de 
H.  Schriften,  welke  van  Christus  getuigen,  nog  altijd  aan- 
hangig, zij  moet  zelve  medewerken  om  de  onderzoekingen 
aangaande  het  leerbegrip  der  eerste  eeuwen  niet  alleen  voort 
te  zetten,  maar  ook  tot  de  volgende  eeuwen  steeds  meer 
uit  te  breiden.  Zij  moet  er  ernstig  op  bedacht  zijn  om  het 
christen-leven  dezer  eeuw  in  den  grond  te  leeren  kennen  en 
er  op  rekenen,  dat  groote  bezwaren  zich  opdoen  op  dit  ge- 
bied, nu  meer  dan  ooit  spraakverwarring  heerscht  onder  de 
christenen,  en  het  gansch  niet  gemakkelijk  is  zelfs  de  elemen- 
taire beginselen  van  geloof  en  ongeloof  overal  nauwgezet  te 
ouderscheiden.  Hoe  meer  men  hier  met  moeielijkheden  te 
worstelen  heeft,  te  meer  is  het  noodig,  dat  de  Godsleer  — 
al  wordt  haar  elders  in  de  behandeling  van  de  godsdienst- 
leer ook  eeue  plaats  gegeven  —  opzettelijk  in  den  aanvang 
besproken  worde,  en  het  spoor  der  hervormde  dogmatici 
moet  hier  gevolgd  worden,  al  wordt  ook  niet  met  hen  aan 
de  „operationes  Dei  ad  intra*'  de  eerste  plaats  toegekend. 
De  werkelijkheid  van  het  geloofsleven  heeft  haren  grond  in 
de  erkenning  van  God  als  den  Schepper  en  Vader  des 
menschen,  en  hoe  ook  over  het  verband  van  godsdienst  in 
in  het  algemeen  en  het  theïstische  Godsbegrip  worde  geoor- 
deeld, zeker  is  het,  dat  het  christelijke  geloofsleven  in  zijn 
werkelijk  recht  niet  zal  erkend  worden,  dan  door  wie  in 
God  in  den  zin  van  de  theïsten  gelooft.  Naast  het  theolo- 
gisch gedeelte  verheft  zich  aanstonds  het  christologisch  deel 
onzer  dogmatiek.  Is  het  geloofsleven  in  God  gegrond,  het 
vindt  zijn  bron  in  Christus,  en  keert  dus  Christus  n(^  eens 
in  de  dogmatiek  zelve  terug,  het  kan  ook  alzoo  duidelijk 
blijken,  dat  hij  het  middelpunt  is,  waarom  zich  de  Christe* 
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lijke  dogmatische  theologie  beweegt.  De  historische  methode 
zal  hier  ongetwijfeld  het  meest  haar  recht  doen  gelden,  doch 
wie  meent,  dat  zij  hier  nitslnitend  moet  heerschen,  vergeet, 
dat  de  verhonding  van  Christus  tot  den  geheelen  Kosmos 
niet  buiten  bespreking  kan  blqven,  als  Hij  als  de  be- 
trouwbare bron  van  het  geloofsleven  wordt  beschouwd. 
De  behandeling  dezer  kwestie  kan  echter  onmogelijk  ge- 
schieden, zonder  dat  het  breede  terrein  der  philosophie  wordt 
betreden,  en  de  Christologie  kan  er  niet  anders  dan  bij 
winnen,  als  zij  wijsgeerig  opgevat  wordt.  Van  hoog  belang 
18  het  verder,  dat  het  geloofsleven,  hoewel  het  naar  God 
en  Christus  uitdrukkelijk  heenwijst,  als  zelfstandig  worde 
beschouwd,  maar  niet  in  dien  zin,  alsof  het  ooit  gedacht 
kan  worden  buiten  zijnen  grondslag  en  zijne  bron.  Het  is 
de  Pneumatologie,  die  ons  den  weg  baant  tot  het  behandelen 
van  de  vragen,  welke  de  kracht  en  de  ontwikkeling  van 
het  geloofsleven  betreffen,  en  maken  wij  bezwaar  tegen  de 
▼an  achtbare  zijde  '^  van  dezen  zelfden  katheder  aanbevolen 
trinitarische  verdeeling  der  dogmatiek,  het  is  niet  omdat 
wij  eenigszins  aarzelen  tegen  over  elke  unitarische  opvatting 
van  Gods  wezen  de  trinitarische  te  handhaven,  maar  omdat 
wij  een  anthropologisch  uitgangspunt  kiezende,  ook  in  de 
behandeling  der  dogmatiek  ons  wenschen  vrij  te  houden 
vau  theologische  bespiegeling,  welke  in  de  philosophische 
dogmatiek  —  als  men  dien  naam  verkiest  —  op  hare  plaats 
zoude  zijn  maar  vreemd  moet  blijven  aan  de  christelijke 
dogmatiek  *•).  Na  de  behandeliug  van  de  Theologie^  de 
Ckrisioloffie  en  de  Pneumatologie  gaan  wij  dus  tot  de  Ecclesio- 
hgie  over.  Het  sociale  karakter  van  den  mensch  wordt  ook 
in  het  christelijke  geloofsleven  niet  verloochend.  Het  is  juist 
de  eer  van  Christus,  dat  door  Hem  eene  kerk  is  gesticht. 
Wordt  vrij  algemeen  toegestemd,  dat  aan  eene  zuivere  be- 
sdiouwiog  van  de  kerk  groote  behoefte  is,  er  kan  te  minder 
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bezwaar  bestaan  om  onder  den  naam  van  Ecclesiologie  al 
die  vragen  te  bespreken^  welke  met  het  gemeenschaps-leven  — 
nu  en  in  de  toekomst  —  waartoe  de  Christen  geroepen  is, 
in  betrekking  staan. 

Hoe  ook  de  gang  des  dogmatische  stadiën  in  de  eerst- 
volgende tijden  moge  zijn,  zeker  zal  het  hoofdstuk  over  de 
kerk  in  hooge  mate  de  aandacht  moeten  bezig  houden.  De 
kerk  mag  er  zich  op  beroemen  dat  zij  in  den  droevigen  toe- 
stand, waarin  zij  verkeert  nochtans  zooveler  hoofd  en  hart 
weet  bezig  te  houden  en  zoo  menige  pen  in  beweging 
brengt. 

Nog  een  woord  over  het  doel  der  dogmatiek.  Ik  houd 
het  voor  een  verblijdend  verschijnsel,  dat  van  velerlei  zijde 
de  aandacht  gevestigd  wordt  op  het  onderscheid  van  dogma- 
tiek  en  apologetieL  Meenen  sommigen  dat  het  wenschelijk 
is,  dat  de  dogmatiek  niet  anders  blijft  bestaan  dan  als 
apologetiek  eener  bijzondere  kerkelijke  overtuiging  ^®),  ik 
verheug  mij  dat  de  Synode  der  Nederlandsche  Hervormde 
kerk  in  het  Concept-Reglement  op  het  kerkelijk  hooger  onder- 
wifs,  dat  zij  onder  de  oogeu  der  kerk  heeft  gebracht  de 
leerstellige  godgeleerdheid  als  afzonderlijk  vak  in  eere  houdt, 
terwijl  het  der  wetenschap  blijft  overgelaten  te  bepalen  of 
en  in  hoeverre  de  apologetiek  tot  het  terrein  der  praktische 
Godgeleerdheid  behoort.  Hoe  ook  geoordeeld  worde  over  de 
plaats  welke  de  apologetische  wetenschap  in  de  theologische 
encyclopedie  moet  innemen,  dat  de  dogmatiek  een  zelfstan- 
dig karakter  beware  schijnt  mij  hoogst  wenschelijk  te  zijn. 
Yoorzeker,  er  is  een  dogmatisme,  waartegen  niet  ernstig 
genoeg  gewaarschuwd  kan  worden,  „de  geest,  die  't  brood, 
dat  zielen  voedt,  in  steen  of  gif  veranderen  doet''  —  zoo 
als  de  leekedichter  zong.  Maar  al  wordt  dat  dogmatisme, 
allermeest  in  de  gemeente  des  Heeren,  ten  scherpste  bestraft 
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met  volkomen  recht,  daarmede  is  nog  niets  ten  nadeele  der 
dogmatiek  beslist.  Het  maakt  op  mij  eenen  zonderlingen 
indmk^  dat  men  nog  steeds  voortgaat  de  tegenstelling  van 
reUffieus  en  dogmatisch  breed  uit  te  meten  alsof  werkelijk 
wBi  dogmatisch  ontwikkeld  wordt  daarmede  ophoudt  reli- 
gieuse  waarde  te  hebben.  Laat  ons  nog  eens  de  stem  hooren 
▼an  den  hoogleeraar  Ghantbfie  de  la  Saüssate:^')  ,^het 
is  de  adel  van  den  christelijken  godsdienst,  het  teeken  zijner 
volkomenheid,  dat  zijn  hoogste  uitdrukking  is  eene  belijdenis. 
Niet  als  eene  wet,  die  boven  de  gemeente  staat  en  haar 
van  buiten  wordt  opgelegd,  niet  als  eeh  onb^repen  sym- 
bool, dat  in  ceremonie  en  practijk  het  mysterie  voordever- 
faeeldiug  afioaaalt,  vat  de  christelijke  kerk  de  waarheid  op; 
zij  belijdt  de  waarheid,  d.  i.  zij  beschouwt  het  mysterie,  als 
geopenbaard.  Zij  spreekt  uit,  wat  zij  gelooft,  namelijk,  wat 
zij  als  waarheid,  waarheid  haar  van  Qod  gegeven,  heeft 
erkend  en  zich  toegeëigend.  Belijdenis  is  een  eigenaardig 
christelijk  woord;  een  Christendom  te  willen  zonder  belij- 
denis zoude  heeten  het  Christendom  op  ééne  lijn  te  stellen 
met  de  godsdiensten,  die  bf  een  voorbereiding  zijn  tot  het 
Christendom  bf  een  terugval  tot  den  staat  van  onmondigheid, 
waaruit  het  Christendom  ons  heeft  verlost.  De  belijdenis 
is  het  amen  des  Heiligen  Geestes,  die  in  de  gemeente  is, 
op  het  woord  Gods.^'  Ik  beaam  ten  volle  de  gedachte»  welke 
hier  mijn  onvergetelijke  voorganger  op  zijne  wijze  uitsprak, 
en  ik  zal  mij  gelukkig  achten,  als  ik  ook  u,  M.  H!  liefde 
kan  inboezemen  voor  de  dogmatiek,  welke  in  waarheid  den 
smaad  niet  heeft  verdiend,  waaraan  zij  reeds  gewoon  is  ge- 
wcffden.  Wij  willen  dezen  smaad  dr^en  ter  wille  van  het 
Christendom,  dat  ons  dierbaar  is.  De  dogmatiek  beoogt 
niets  minder,  dan  dat  de  gemeente  er  toe  kome  om  hare 
geloo&overtuigingen,  gegrond  in  haar  geloofsleven,  aldus 
nit  te  spreken,  dat  zoo  goed   mogelijk  de  rijkdom  in  het 
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woord  der  belijdenis  benaderd  worde,  welken  zij  geroepen 
wordt  in  baar  uitwendig  en  innerlijk  leven  te  openbaren 
en  te  ontwikkelen.  Zij  zal  te  booger  gescbat  worden,  naar 
mate  men  te  krachtiger  overtuigd  is,  dat  door  de  wedw- 
geboorte  eene  levensgemeenscbap  met  Christus  is  ontstaan, 
'welke  allereerst  in  het  centrum,  daarna  over  de  geheele 
peripherie  des  persoonlijken  en  gemeentelijken  levens,  alles 
nieuw  ipaakt.  Zoo  lang  ons  een  hart  in  den  boezem 
klopt,  dat  zich  in  deze  gemeenschap  zalig  gevoelt,  zullen 
wij  niet  nalaten  op  bet  belang  der  dogmatiek  te  wijzen,  ab 
die  ons  in  staat  stelt,  om  ons  zeken  rekenschap  te  geven 
van  hetgeen  in  ons  binnenste  leeft.  Even  onmogelijk,  als 
het  ons  dankt,  de  gemeente  van  Cbristas  op  aarde  te  niet  te 
doen,  even  onmogelijk  schijnt  het  ons  de  dogmatiek  te  ver- 
wijderen uit  den  kring  der  theologische  wetenschap,  of  te 
maken  dat  zij  alleen  uit  historisch  oogpunt  belangrijk  of 
wèl  tot  een  praktisch  doel  —  in  den  gewonen  zin  van  die 
uitdrukking  —  uitsluitend  bruikbaar  geacht  zoude  worden. 
Ue  dogmatiek  in  den  ethischen  zin  opgevat,  waarin  wij 
haar  liefhebben  is  met  het  Christendom  geboren  en  zal 
met  het  Christendom  sterven,  als  zy  sterven  kan. 

Maar  al  ware  het  anders,  al  zoude  de  christelijke  gemeente 
de  dogmatiek  kunnen  ontberen,  onmisbaar  is  zij  ongetwijfeld 
in  de  akademische  opleiding  der  evangelie-dienaren.  Wij 
zouden  eene  theologische  faculteit  verloren  achten,  voor  de 
kerk  —  en  wat  zoude  zij  beduiden,  als  de  kerk  van  baar 
niet  gediend  kon  zijn?  —  als  zij  de  stelling  innam,  door 
velen  baar  toegedacht,  en  enkel  een  historisch  karakter  ver- 
toonde. Wij  verbeugen  ons  dat  dit  gevaar  in  ons  vaderland 
is  afgewend.  Historisch  zal  de  leer  van  Ood,  historisch  de 
leer- ontwikkeling  in  het  algemeen  in  de  christelijke  kerk 
worden  onderzocht,  maar  ook  de  wijsbegeerte  van  den  gods- 
dienst zal  onderwezen  worden  en  de  kerk  zal  daarbij  zorg 
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dragen,    dat   de   dc^pnatiek   niet   uit  het  hooger  onderwijs 
verdwijne.    Vraagt  niet,  aan  wie  wij  dat  te  danken  hebben. 
Lie&t  stel  ik  mij  voor,  dat  de  oude  geest  der  hervorming 
is    wakker   geworden   over   de   mannen,  die  ons  hierin  ter 
wille   waren,   en   dat  men  begrepen  heeft,  dat  eene  protes- 
tantsche   natie  zich  zelve  geweld  zoude  aandoen,  als  zij  de 
theologie  in  haar  hart  trof .  Uit  staatsrechtelijk  oogpunt  kan  de 
bestaande  toestand  niet  langer  voortduren.  Het  zij  zoo !  maar 
langs  eenen  nieuwen  weg  zal  dan  toch  het  oude  blijven  en  de 
theologische  vorming  der  predikanten  in  de  Nederlandsche  Her- 
vormde Kerk  kan  plaats  hebben  binnen  den  kring  der  akademi- 
sche  institutie,  zonder  dat  het  geheel  in  de  praktijk  schade  lijde. 
En  nu!  wat  zal  de  toekomst  baren  ?  zal  het  nog  verder  komen 
met  de  noodlottige  scheiding  tusschen  kerk  en  wetenschap  ? 
Zal    de  kerk    in    de  wijsbegeerte   van  den  godsdienst  ver- 
slagen worden  en  alzoo  eenmaal  voor  goed  gerekend  worden 
buiten   de  encyclopedie  der  wetenschap  met  hare  theologie 
te    staan,    voor   zoo    verre   zij    althands  eenige  andere  dan 
historische   wetenschap   beweert    te   bezitten?    Omtrent  de 
naaste  toekomst  zal  ik  zwijgen.  Maar  wat  de  volgende  tijden 
aangaat,    M.   H.I  ik  ben  vol  goeden  moed.  De  kerk  heeft 
leirenskracht  in  zich.  Die  is  haar  gewaarborgd  in  den  Heer, 
die  haar  gesticht  heeft.  Gelukkig  gij^  die  eens  haar  in  het 
evangelie   wilt    dienen.    Gij  zult  niet  hare  dienaren  willen 
worden   —    daartoe  zijt  gij  met  recht  te  fier  —  om  in  de 
overgeleverde  vormen  zonder  zelfstandig  karakter  hare  woord- 
voerders te  zijn ....  Hooger  roeping  is  u  toebetrouwd.  Voor 
hoogere  levenstaak  gloeit  uw  borst.  Gij  wilt  haar  de  waar- 
heid ontvouwen  en  uit  de  diepten  van  het  Godswoord  haar 
mededeelen  wat  haar  stichten,  vermanen  en  vertroosten  kan. 
Nog   denk   ik   met  ingenomenheid  aan  de  jaren,  welke  ik 
ala   herder   en    leeraar   in    het   midden  der  gemeente  heb 
doorgebradlit,  en  ik  zoude  u  bijna  benijden,  dat  gij  weldra, 
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wat   eer   of  wat  later,  geroepen  zalt  worden  tot  dit  voor- 
treffelijk werk. 

Maar  —  experto  credite  juvenes!  —  meer  dan  menigmaal 
bedacht  wordt,  hangt  de  zegen  op  des  evangeliedienaars 
werkzaamheid  af  van  zijn  grondige  dogmatische  ontwik- 
keling. Er  zijn  uitnemende  mannen,  met  ijver  en  trouw  bezig 
in  het  werk  der  evangelie-bedieningj  en  toch  slechts  ten 
deele  voorspoedig,  omdat  zij  niet  aan  de  dogmatiek  hare 
eer  gaven.  Het  komt  niet  in  mij  op,  u  te  leeren,  dat  gij 
den  christelijken  leerstoel  ooit  zoudt  gebruiken  als  de  plaats» 
waar  gij  aan  intellectualistische  liefhebberijen  van  welken 
aard  of  in  welke  richting  ook  zoudt  mogen  toegeven.  Maar 
als  gij  waarlijk  der  gemeente  eenmaal  ten  zegen  wilt  zijn, 
verdiept  u  in  de  b^nselen  van  het  evangelische  geloof, 
graaft  in  de  diepte  der  christelijke  ideën,  peilt  tot .  op  den 
bodem  toe  zooveel  gij  vermoogt  de  vraagstukken,  die  de 
wijsgeerige  scholen  verdeeld  houden,  onthoudt  u  van  alle 
ijdele  phraseologie  en  schuwt  de  oppervlakkigheid,  welke 
nergens  meer  hinderlijk  is,  dan  in  de  gemeente  van  Hem, 
in  Wien  al  de  volheid  Gk>ds  woont.  Dat  is  de  groote  les, 
welke  de  evangêliaeh-orthodoze  '')  theologie,  aan  welke  ik 
bij  vernieuwing  mijne  krachten  wensch  te  wijden  onder  u, 
u  te  geven  heefii.  Terwijl  ik  u  welkom  heet  in  deze  gehoor- 
zaal,  M.  H.!  voor  het  eerst  of  op  nieuw,  rijst  mijne  bede 
omhoog  tot  den  Vader  der  lichten,  dat  onze  gemeenschap- 
pelijke arbeid  voor  wetenscliap  en  gemeente  vruchten  drage. 
Als  een  vriend  onder  zijne  vrienden  wensch  ik  met  u  te 
verkeeren  ter  onderlinge  volmaking  in  hetgene  ons  zelven 
en  anderen  eeuwige  winst  kan  bieden.  Welaan!  wijden  wij 
ons  aan  de  ernstige  behandeling  der  vraagstukken,  welke 
ons  van  alle  zijden  bestormen.  Nog  moeten  wij  luisteren 
naar  de  taal,  welke  een  vroeg  ontslapen  uitnemend  Godge- 
leerde  vótfr   dertig   jaar   deed   hooren    ^^)  „Hoe  dan?  zal 
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men  bij  het  groote  verschil  van  meening  zich  tot  de  opper- 
vlakkige behandeling  der  meest  algemeene  waarheden  be- 
palen of  de  toevlucht  nemen  tot  een  weifelend  of  beman- 
telend  syncretisme?  Geenszins I  De  christen  en  ookdechris. 
tel^ke  Grodgeleerde  heeft  eene  betere  toevlugt.  Verrijkt  met 
de  christelijke  ervaring  en  gnosis  van  alle  eenwen  keere 
hij  weder  tot  Hem,  die  het  hoofd  en  die  ook  zelf  de  Geest 
is.  Paulus  en  Johannes,  Angustinus  en  Luther,  Calvijn  en 
Zidngli  heeft  hij  gehoord;  thans  als  door  hen  gedragen  en 
geleid  verheffe  hij  zich  tot  den  Eenige,  van  wien  de  Yader 
gesproken  heeft:  ,,hoort  HemP'  Thans  zoeke  hij  bij  aller 
eenigen  Meester  hoogere  eenheid,  dieper  inzicht,  en  schenke 
ons  eene  dogmatiek,  eene  wetenschappelijke  uiteenzetting 
des  geloofs,  ontdaan  van  het  stof  —  niet  van  de  geleerd- 
heid --  der  scholen,  van  de  doornen  — -  niet  van  de  fijne  on- 
derscheidingen —  der  oude  systemen,  eene  dogmatiek,  naar 
het  galden  woord  van  da  Costa: 

„Ia  haar  wezen  vracht  der  tijden,  in  haar  vorm  van  dezen  tijd!'' 
Dat  ideaal  M.  H.  I  zweeft  mij  voor  den  geest.  Indien  ik 
het  niet  zal  bereiken,  —  wat  nood!  —  zoo  ik  slechts  al 
ware  het  ook  maar  eenen  enkele  onder  u  er  toe  brengen 
mag,  er  naar  te  jagen,  totdat  gij  het  bereikt!  Of  is  ook 
die  verwachting  te  stout?  Zoo  gij  dan  slechts  allen  met 
mij  ijvert  naar  deze  kroon.  Dat  zal  de  wijding  van  ons 
leven  zijn  en  in  reinheid  en  in  vrede,  in  licht  en  kracht 
zal  onze  geest  de  zegenrijke  vrucht  plukken  van  dezen 
edelen  en  heiligen  wedstrijd.  Daartoe  helpe  ons  Godl 
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^)  bl.  95.  Belangnjke  opmerkingen  betreffende  het  verband  tosschen 
de  wetenschap  en  het  leven  zgn  te  vinden  in  de  rede,  waarmede 
Dr.  Chantbpib  ds  la  Saüssatb  zgne  lessen  aan  de  Hoogeschool  te 
Groningren  in  den  cursus  1873 — 1874  opende,  (zie  Protêstantst^ 
Bijdragen  tot  hevorderwg  van  christelijk  leoen  en  ehristdijke  weten- 
schap. Tijdschrift  onder  redactie  van  Dr  Chantbpib  db  la  Saubsatb, 
4A^  Jaargang,  bl.  328  vv.).  Men  lette  o.  a.  op  deze  woorden  (t.  a.  p. 
bl.  338)  >het  is  dunkt  mg  onwedersprekelyk,  dat  de  wetenschap  en 
het  leven  daar  het  naast  aan  elkander  staan,  waar  het  voorwerp 
der  wetenschap  de  edelste  en  ^nste  openbaring  is  van  het  leven, 
en  dat  de  verhouding,  waarin  het  voorwerp  eener  wetenschap  tot 
dat  hoogrtepunt  staat,  ook  den  afstand  bepaalt,  waarin  de  wetenschap 
zich  tot  dat  voorwerp  geplaatst  vindt.  In  het  hoogste  treffen  zg 
samen:  leven  en  weten,  in  het  laagste,  waar  het  leven  nog  onbe- 
wust is,  schynt  de  wetenschap  buiten  haar  voorwerp  te  staan.  Het 
is  als  met  de  pyramide:  aan  de  spits  is  geen  onderscheid  van 
hoeken  meer,  de  Ijjnen  der  wanden  zgn  in  een  punt  vereenigd: 
aan  de  basis  zgn  de  Ignen  die  boven  elkander  zullen  ontmoeten, 
het  verst  van  elkander  verw\jderd.  Gaarne  erken  ik  met  dankbaar- 
heid uit  deze  rede  veel  geleerd  te  hebben  ten  aanzien  van  de  waar- 
deering der  theologie  in  het  algemeen,  en  bepaaldelijk  van  de 
dogmatiek,  met  verwijzing  overigens  naar  hetgene  reeds  vroeger 
door  mg  werd  opgemerkt  in  de:  Bijdragen  op  het  gebied  van  Cfod^ 
geleerdheid  en  Wijsbegeerte^  door  J.  Cbambb  en  G.  H.  Lambrs, 
I,  bl.  371.  w. 

*)  bl.  96.  Dezelfde  gedachte  wordt  aldus  uitgedrukt  door  Alfrbd 
Rbbob,  {Bas  Fwrmdiprincip  des  Protestantismus.  Neue  Prólegimena 
eu  einer  evaiigelischen  Dogmatik.  Berlin  1876,  S.  6.)  >der  von  nator- 
wissenschaftlicher  Seite  erhobene  Anspruch,  dass  allein  die  exakten 
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Wiasensehaften  das  R^cht  der  Fortexistenz  and  die  Alleishemchaft 
aof  dem  Geblete  des  Geistes  besitzen,  die  spekalativen  Wissenschaften 
dagegen  als  solche  aaf horen  sollen,  ist  ein  auf  wisseiischaftUchem 
Geblete  aoftretendes  Analogon  sa  der  selbstüberhebenden  Anmas- 
siiDg  des  materialistisch  gesinnten  Socialdemokratismus,  welcherdie 
höheren  Ordnungen  and  Unterschiede  der  menschlichen  Gesellschafl, 
Ton  denen  gerade  die  Befrachtung  derselben  aosgeht,  yemicbten 
möchte." 

•)  bl.  96.   Wie   nader  bepaald  wil  worden  bij  het  hier  bedoelde 
Terschgnsel,   leze   of  herleze  de  belangrgke  beschouwing,  welke  de 
heer  Gmmnro  gewyd  heeft  aan  het :  Ethisch  IdedUsme^  door  db  Bvsst, 
onder  den  titel  Godskennü  in  de:  Studiën,  Theölogiseh  Tijdschrift 
onder  redactie  van  Br.  P.  D.  Ghastspib  db  la  Saüssatb  en  Dr.  J. 
J.  P.  Valbtok.  Tweede  deel,  bl.  1—28.  Menigeen  zal  hem  met  mg 
danken  vooral  voor  het  mannelyk  woord,  waarmede  hij  deze  kritiek 
heeft  ingeleid.  Het  zy  mij  vergund  o.  a.  de  aandacht  te  vestigen  op  wat 
hy  bl.  4  zegt  van  de  hedeudaagsche  atmosfeer  >in  welke  aan  het  gast* 
maal  der  wetenschap  voor  de  niet-naturalisten  onzer  dagen  evenmin 
plaats  is,  als  aan  dat  des  levens  voor  de  overtolligen  volgens  Maltrus.'' 
*)  bl.  99.  Het  komt  mg  voor,  dat  het,  opdat  er  een  einde  kome 
aan  misverstand  wel  wenschelgk  is,  dat  men  wetenschap  m/ormeelen 
en  matmeden  zin  onderscheide.  Wordt  b.  v.  het  laatstgenoemde  be- 
doeld, als  Dr.  DoBBBS   (Inleiding  tot  de  leer  van  God,  bl.  5)  van 
wetenschap  spreekt  als    >het  zooveel  mogelgk  wel  geordend  geheel 
vin  hetgeen  tot  de  objectief  zekere  menscheiyke  kennis  behoort", 
men  kan  m  i.  moeielijk  aan  iets  anders,  dan  aan  het  eerstgenoemde 
denken,  als  men  Dr.  Pibbsok  (GidSy  Augustus  1876,  bl.  191)  hoort 
beweren :  >wetensohap  onderstelt  altoos  een  zeker  aantal  exeniplaren 
van  hetgeen   zg  onderzoekt:  wetenschap  is  namelgk  de  kennis  van 
het  algemeene  in  het  bgzondere,  van  het  besteudige  in  de  verschei- 
denheid; wetenschap  is  altgd  konnis  van  wetten/'  zoodat  dan  ook 
moet  worden  verklaard,  dat    »geheel   individneele    voorwerpen  of 
verschgnselen  voor  geen  wetenschap  vatbaar  zgn."  Er  is  hier,  zooals 
ook  —  om   van  algemeene  tot  bgzondere  kwesties  te  komen  •—  bg 
de  behandeling  der  Enoyclopedie  eener  wetenschap  bepaaldelgk  der 
Christelgke  Theologie  of  bg  de  beschrgving  der  dogmen-geschiedenis 
in  de  Christelgke  Kerk  groot  gevaar  voor  eindelooze  verwarring 
sla  men  niet  waakt  tegen   de  vermenging  van  hetgeen  men  ook 
hüisehe  en  reool-wetenschap   zoude   kannen    noemen.  Het  is  wel 
opmerkelgk,  dat  de  eerste  tegenwoordig  doorgaans  bedoeld  wordt 
door  hen,  die  het  meest  de  zoogenaamde  recAia  eeren. 

^)  bl.  100.  Zonder  tegenover  de  godsdienst- wetenschap  als  zoodanig 
te  ign  ingenomen,  (men  zie  mgne  redevoering:  De  wetenschap  van 
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den  godsdienst  en  de  Christdifke  Theologie.  GroDingen  1874),  verheag 
ik  mg  met  Dr.  Gbambb,  {Stemmen  voor  waarheid  en  vrede,  1876* 
bl.  866),  dat'  de  oade  uaam,  faeiUteit  der  GMgdeerdheid  is  bewaard 
gebleven  en  vind  in  de  hieromtrent  gehouden  parlementaire  dis- 
cussiën  grond  om  met  hem  te  zeggen:  >al  mocht  zich  het  feit 
voordoen,  dat  een  leerstoel  voor  de  theologie  werd  bezet  door  iemand, 
die  niet  aan  eenen  persoonleken  God  gelooft,  de  wetgever  zelf  zoude 
er  de  schuld  niet  van  dragen.  In  het  bestaan  van  de  faculteit  der 
theologie  laat  hy  zgn  protest  hooren.'*  Dat  het  verschil  tusschen  de 
commissie  van  rapporteurs,  welke  ^qu  ix9Ami  f (iculteit  der  godsdienst' 
wetenschap  verkoos,  en  den  heer  van  Naaji bh  vah  ësmhss,  tlie  met 
wgziging  overigens  van  het  niet  meer  houdbare  den  ouden  naam 
wilde  gehandhaafd  zien,  meer  dan  een  woord  of  naam  betrof  — 
zooals  van  verschillende  zgden  beweerd  is  —  zoodat  dan  ook  de  Minister 
van  Binnenlandsche  zaken  geenszins  geacht  mag  worden  in  dezen 
de  intrekking  der  wets- voordracht  van  een  onbeduidend  verschil 
afhankelijk  te  hebben  gesteld  —  kan  alleen  worden  ontkend,  wanneer 
en  voor  zooven*e  men  niet  de  overtuiging  deelt,  dat  van  godsdienst 
op  den  duur  geene  spraak  kan  zgn,  als  het  werkelgk  bestaan  van 
God  wordt  geloochend.  Intusschen  meen  ik  —  ook  overeenkomstig 
de  beginselen  in  mgne  reeds  genoemde  inaugureele  oratie  gesteld  — 
het  er  voor  te  mogen  houden,  dat  wat  de  faculteit  der  Godgeleerd- 
heid volgens  de  wet  van  28  April  1876  tot  regeling  van  het  Hooger 
Onderwas  ons  feitelijk  aanbiedt  onder  art.  42  P,  in  wetenschappelgken 
zin  juister  als  godsdienst^ujetenschap  beschouwd  wordt.  Beschou* 
wen  wjj  de  zaak  uit  dat  oogpunt,  wjj  kunnen  dan  vrede  hebben 
met  de  terz^jdestelling  van  vakken,  die  in  de  encyclopedie  der 
Christelijke  theologie  niet  mochten  gemist  worden.  Hechten  wy  des- 
niettemin aan  het  behoud  van  den  naam:  Godgeleerdheid  hooge 
waarde,  dat  geschiedt  niet  alleen  om  boven  aangewezen  oorzaak, 
maar  ook,  omdat  de  Christelijke  theologie,  van  welke  wy  metwylen 
Prof.  Chahtspis  dk  la  Sausbatb,  (De  Crisis,  bl.  60)  blyven  ge- 
looven,  dat  zy  onsterfelyk  is,  zich  het  gemakkelykst  vastknoopen 
kan  aan  eene  zoodanige  behandeling  van  de  wetenschap  van  den 
godsdienst,  waarby  terstond  ook  in  den  titel  de  overtuiging  van  de 
realiteit  van  Gods  bestaan  wordt  uitgesproken.  Om  de  onzekerheid, 
waarin  menigeen  nog  schynt  te  verkeeren  betrekkelyk  deze  voor 
kerk  en  theologie  hoogst-gewichtige  vraagstukken,  scheen  het  mij 
niet  overbodig  hierbij  een  oogenblik  stil  te  staan. 

*)  bl.  101.  A.  PiEBBoir,  {Eeneleven^schouwing.  Eerste  stuk,  bl.  88) 
schryft:  >Over  de  bewyzen  voor  het  bestaan  van  God  behoeven  wy 
geen  woord  te  verliezen.  Zy  zyn  onherroepelyk  gevonnisd,  en  indien 
er  van  staatswege  nog  onderricht  wordt  verschaft  in  de  Theologia 
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Na6wrcdiSy  welke  deze  bewezen  voor  goede  munt  uitgeeft,  is  dit 
wanbesteding  van  ^slands  penningen."  Ik  meende  deze  woorden 
hier  in  bun  gebeel  te  moeten  weergeven,  om  tegenover  den  schrgver 
bill^'k  te  zgn.  Immers,  uit  de  woorden  zelve  blykt  niet,  of  door  bem 
al  of  niet  ook  eene  andere  »theohgia  fuituraiis'^  wordt  erkend,  dan 
welke  de  bewgzen  voor  Gods  bestaan  >voor  goede  munt  uitgeeft." 

^  bl.  101.  De  woorden,  welke  ik  bier  aanbaalde  zyn  van  Dr. 
PiKBsox  {Gids,  1876.  t.  a.  p.  bl.  185).  Blikbaar  wordt  aldaar  bedoeld, 
dat  van  staatstoege  geen  onderwijs  meer  in  de  dogmatiek  zal  gegeven 
worden.  Ten  onrecbte  wordt  gezegd,  >dat  's  lands  penningen  tot  dit 
schadelgk  doel  niet  meer  besteed  worden.'*  De  geëerde  scbrgver 
heeft  bier  niet  gelet  op  bet  in  den  tekst  reeds  genoemde  104^^  artikel 
der  Wet  aldus  luidende:  >indien  na  bet  in  werkiug  treden  dezer 
wet  van  wege  bet  Hervormde  kerkgenootscbap  tot  bet  opleiden  van 
leeraren  voor  dat  kerkgenootscbap  een  of  meer  leerstoelen  of 
scholen  van  booger  onderwijs  worden  gevestigd,  kan  ten  beboeve 
dier  opleiding^  jaarlgks  van  Kijkswege  zoodanig  bedrag  beschikbaar 
gesteld  worden,  als  blijken  zal  voor  dat  doel  uoodig  te  zijn,"  enz. 
Wg  hebben  geene  reden,  om  uit  de  woorden  van  Dr.  FisasoK  eene 
gevolgtrekking  te  maken  ten  aanzien  van  de  toepassing  van  genoemd 
artikel — waarbij  intusschen  de  beteekenis  van  bet  woordje  kcm  aan  onze 
aandacbt  niet  ontsnapt  —  en  vleien  ons,  dat  de  Nederlandscbe 
Hervormde  Kerk,  aLs  zy  volgens  bet  derde  artikel  van  bet  ter 
Synode  dezes  jaars  met  eenparigheid  van  stemmen  en  adviezen 
voorloopig  aangenomen:  Eegiement  op  het  Mooger  Ondertoijs  in  de 
GodgeieercOieid  tot  vorming  van  I/oangeliedienaren  voor  de  Neder- 
landsdie  Hervormde  Kerky  ook  onderwijs  iaat  geven  in  de  ^leerstellige 
Godgeleerdheid"  met  het  oog  op  de  kosten  van  dat  onderwijs  niet 
te  vergeefs  zich  tot  de  Uooge  Kegeering  wendt  met  een  beroep  op 
meergemeld  artikel  der  Wet  tot  regelifig  van  het  Booger  Onderwijs. 

^)  bl.  101.  Ik  bedoel  de  reeds  genoemde  artikelen,  getiteld:  2'er 
Uitvaart  in  den  Gids  van  de  maanden  Augustus  en  September 
dezes  jaars,  waarin  de  dogmatische  prolegomena  van  Prof.  vam 
OosTXBzss  en  de  Leer  van  God  van  Prof.  Doedbb  worden  beoor- 
deeld. Gaarne  laat  ik  het  aan  myne  Utrechtsche  ambtgenooten 
OYor  omtrent  deze  kritiek  in  het  midden  te  brengen,  wat  zy  zullen 
meenen  te  bebooren.  Uet  z^  my  echter  vergund  op  te  merken,  dat 
het  my  toescbynt  even  twijfelachtig  te  zjjn,  of  hier  wel  eene  >proei 
op  de  som"  gemaakt  wordt,  als  hier  twee  —  of  ook  meer  volgens  ' 
mededeeling  omtrent  eene  te  verwachten  bijdrage  in  bet  nieuwe 
Jenaér  tijdschrift  Jür  Protestantische  Iheologie,  (zie  Gids,  t.  a.  p. 
bl.  186)  —  dogmatische  werken  worden  beoordeeld,  als  bet  belangryk 
loude  kunnen  worden  geacht  »uit  den  aard  van  ons  kenvermogen" , 
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het  bewgs  te  zien  afleiden,  »dat  de  theologie,  in  zoover  zg  dogma- 
tiek wil  zgn,  ons  denken,  dat  is:  de  ware  methode  van  onderzoek 
vervalscht".  Wat  mg  betreft,  ik  zie  geen  reden  om  met  Dr.  Pibmok 
te  zeggen,  dat  de  ^dogmatiek  ale  wetenschap  door  Begeering  en 
volksyertegenwoordiging  officieel  begraven'*  is  t.  a.  p.  bl.  185,  en 
heb  dos  ook  niet  te  onderzoeken,  of  zy  >op  wettige  wgze  aan  verval 
van  krachten  bezweken"  is,  dan  wel  >in  den  Haag  eenen  geweldigen 
dood  gevonden  heeft."  Dit  is  zeker,  dat  als  werkelgk  bg  een  over 
den  arbeid  der  heeren  vax  Oostskzbb  en  Dobdbs  uit  te  spreken 
veroordeelend  vonnis  aan  de  >uitvaart'*  der  dogmatiek  moet  gedacht 
worden,  daarmede  de  meening  is  uitgesproken,  dat  niemand  betere 
dogmatische  studiën  leveren  kan.  Ik  twyfel  er  aan,  of  zg  dezen 
lof  voor  hun  werk  begeeren. 

')  bl.  103.  Op  deze  •Verworrenheit'*  der  Dogmatiek  is  in  1874  de 
aandacht  gevestigd  door  HsunucH  Voiot,  wiens  Fundamental'dog' 
tnatik  reeds  ten  onzent  beoordeeld  is  door  den  heer  Gmnmio. 
StudiëHy  Eerste  Deel  bl.  273—291).  De  hoogleeraar  Doxdbs  heeft 
in  zgn  Encyclopedie  bl.  169  de  hierop  betrekkelgke  woorden  van 
YoiOT  medegedeeld.  Al  zoude  ik  evenmin  als  deze  ütrechtsche 
geleerde  t.  a.p.  >dezen  of  genen  dogmaticus  in  het  b^zonder  aan- 
sprakelyk  willen  stellen"  voor  deze  verwarring  —  wat  ook  troawens 
niet  geschiedt  door  Yoior  zelven  —  ik  meen  toch  te  moeten  wgzen 
op  de  volgende  woorden  van  dezen  Eonigsberger  hoogleeraar 
>dadurch,  dasz  Schleiermacher  die  Dogmatik  zur  historischen  Theo- 
logie gerechnet  und  f ür  die  Wissenschaft  vou  dem  Zusammenhange 
der  in  einer  bestimmten  christlichen  Kirchengemeinschaft  zu  einer 
gegebenen  oder  in  einer  bestimmten  zeit  geitenden  Lehre  erklart,  and 
hiemit  ihren  Inhalt  abhangig  gemacht  hat  von  besonderen  Zeiten  und 
menschlichen  Anschauungen,  um  dann  in  seiner  christlichen  Glaa- 
benslehre  thatsachlich  dieser  Auffassung  der  Dogmatik  doch  aehr 
wenig  gerecht  zu  werden,  vielmehr  seiner  religiösen  Sabjectivitat 
in  derselben  den  freisten  Spielraum  zu  lassen,  hat  die  Verkennong 
des  Wesens  der  Dogmatik,  und  die  Willkür  in  der  AufDsissang,  and 
Behandiung  des  dogmatischen  Lehrstoffs  nar  gefordert  werden 
können."  Mgns  inziens  is  eerst  dan  weer  orde  te  verwachten  in  de 
heersohende  verwarring,  als  de  dogmatiek  in  haar  w^sgeerig-kriÜBch 
karakter  optredende  zich  geheel  en  al  los  maakt  van  de  beginselen, 
ten  dezen  aanzien  door  Schleiermacher  in  z^ne  DarsUUung  dea 
Theoi.  Studiums  gesteld. 

^°)  bl.  103.  Met  vrucht  kan  hieromtrent  geraadpleegd  worden 
het  artikel  van  Dr.  J.  J.  P.  Valktoh  Jr.,  over:  Fbbih.  Prof.  Dr.  H. 
V.  o.  GoiiXz,  Die  Christlichen  GHnmdwahrheiten  oder  die  dOgemeinm 
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Primeipien  der  éhrisUidien  Dogmatik  onder  den  titel:  de  materieéle 
faHKW  der  dtristèlijke  dogmatiek.  {Studiën.  I,  238-272). 

")  bl.  lOé.  Das  Formaiprineip  des  Protestantismus,  (zie  aant.  2.) 
bL128. 

'^  bl.  104«  Zie  de  Yoorrede  voor  de  eerste  uitgave  van  de: 
Chiristdip[e  dogmatiek. 

")  bl.  105.  Al  wordt  door  de  iGroninger  Godgeleerden'*  de  metho- 
dologie met  de  encyclopedie  ten  nauwste  verbonden,  ja  zelfs  als 
ihaar  voornaamste  inhoud",  (zie:  de  Gron.  Godgél.  in  hunne  eigen' 
aardigheid,  bl.  55)  beschouwd,  ook  bij  deze  behandeling  der  Ency- 
clopedie ^as  echter  —  zooals  trouwens  blijkt  uit  de  in  1851  ten 
derden  male  uitgegeven  Encyclopaedia  Theologi  Christiani,  in  scho- 
lorum  suarum  usum  breviter  délineatay  a  P.  Hofstbdb  pe  Groot  et 
L  6.  Vaxbav  —  het  stellen  van  een  bepaald  beginsel  onvermjjdel^k. 
Dat  de  persoon  van  Jezus  Christus  als  middelpunt  werd  gekozen, 
behoeft  evenmin  herinnerd  te  worden,  als  het  noodig  is,  aan  te 
wgzen,  dat  het  reeda  uit  het  eigenaardig  standpunt  dezer  Ency- 
clopedie volgen  moest,  dat  er  aan  het  stellen  van  een  persoonlijk 
beginsel  groote  waarde  moest  worden  toegekend. 

*^  bL  105.  Vooral  in:  Het  wegen  der  Theologie.  Bri^ aan  den 
Hoogleeraar  Hofstbdb  db  Groot. 

")  bl.  105.  Encyclopedie  der  Christd^Tce  Theologie,  bl.  11. 

'*)  bl.  106.  Ebdirich  Labo,  (Versudh  einer  ehrisüichen  Dogmatik. 
S.  14).  «Christus  ist  ja  der  mit  dem  göttlichen  Geiste  gesalbte, 
denen  innerstes,  geistiges  Lebensprincip  der  göttliche  Geist  selbst 
ist.  in  welchem  die  Fülle  der  Gottheit  leibhaftig  wohnt,  diese  Fülle 
des  Geistes  giebt  er  denen,  die  sein  Wort  annehmen,  an  ihn  glauben 
dahcr  mit  Recht  ihr  Name  »Christen"  der  Pluralis  von  Christus". 
Bat  hier  het  onderscheid  tusschen  XQ^axog  en  Xg^GT^apog  is  voor- 
bggezien,  moet  te  meer  de  aandacht  trekken,  dewijl  de  vorming 
▼aa  het  gentüe  Xq^ax^avog  blikbaar  heeft  plaats  gehad  onder  den 
indruk  der  voorstelling,  dat  Xq^atog  bloot  als  eigen  naam  moest 
worden  beschouwd. 

*^)  bl.  107.  Wg  zgn  grooten  dank  schuldig  aan  Prof.  Doedbs,  dat 
bg  ODs  eene  Encgdopedie  der  diristdijke  e^«o2o^»6.8chonkyniet  alleen 
om  de  voortrefifelpke  wigze  waarop  dit  stand  aard- werk  door  hem 
bearbeid  is,  maar  ook  omdat  hg  door  de  uitgave  zgner  Encyclopedie 
aanleiding  gaf  tot  de  belangrijke  encyclopedische  vertoogen,  ons  bg 
de  beoordeeling  zgner  Encyclopedie  door  Dr.  Crambr  in  de  Stemmen 
wor  Waarheid  en  Vrede.  1876,  bl.  849-876  en  941-970  en  door 
Dr.  Valbtom  Jr.  in  de  Studiën.  1876,  bl.  228-258  geleverd.  Ik 
▼eriieog  er  mg  in,  dat  laatstgenoemde  de  vraag  aan  de  orde  gesteld 
beeft,  of  niet   het  hoofdonderwerp  van   de   dog^matische  theologie 
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moet  worden  gezocht  in  de  idee  des  christendoms.  Het  komt  mij 
met  hem  min  verkieslgk  voor  hier  van  leer  des  christendoms  of 
der  christelijke  kerk  te  spreken.  Bedrieg  ik  mi}  niet,  dan  zal  een 
nieuwe  bloeitijd  voor  de  dogmatische  theologie  kunnen  aanbreken, 
als  men  de  idee  des  christendoms  wijsgeerig  opgevat  meer  en  meer  als 
haar  centrum  gaat  beschouwen.  Maar  bovendien  acht  ik  alleen  langs 
dezen  weg  de  oplossing  mogelijk  van  de  kwestie,  waar  ergens  in 
de  encyclopedie  der  christelijke  theologie  die  wetenschappen  moeten 
worden  geplaatst,  welke  onder  den  naam  van  theólogia  naturtüis 
plegen  te  worden  samengevat,  sinds  deze  de  periode  voorbij  i«, 
waarin  de  hoofdkwestie  was,  of  zij  naturalis  dan  wel  rationalis 
zoude  moeten  heeten.  Ik  kan  mg  niet  vereenigen  met  hetgeen  ten 
dezen  door  Dr.  Dobbbs  geschiedt.  Wordt  door  hem  de  geschiedenis 
der  niet-christelijke  godsdiensten  als  voorbereidende  beschouwing 
tot  de  historische  theologie  gebracht,  en  de  %ü\jsbeqeerie  van  den 
godsdienst  slechts  even  bij  de  behandeling  der  praktische  theologie 
aangeroerd  (bl.  239)  en  de  Godsleer,  al  wordt  op  hare  afzonderlijke 
behandeling  in  de  dogmatische  theologie  (bl.  190)  aangedrongen,  in 
de  inhouds-opgave  niet  afzonderlijk  genoemd,  het  komt  mij  voor, 
dat  hier  een  zwak  punt  is  in  de  »Encyclopedie"  van  mijnen  hoog- 
vereerden  Utrechtschen  ambtgenoot.  Wat  de  «geschiedenis  der  niet- 
christelijke  godsdiensten"  aangaat,  beaam  ik  grootendeels,  wat  Dr. 
Valeton  Jr.  t.  a.  p.  bl.  285 — 242  schreef.  Ik  oordeel,  dat  zg  tot  de 
dogmatische  theologie  gebracht  moest  worden,  waaronder  ook  de 
wijü)egeerte  van  den  godsdienst  m.  i.  eene  eigene  plaats  behoort  in 
te  nemen,  terwijl  de  Godsleer  geheel  overeenkomstig  de  door  Dr. 
DoEBES  uitgesproken,  maar  m.  i.  niet  uitgevoerde  beginselen  op  eene 
zelfstandige  behandeling  recht  heeft.  Terecht  merkt  Dr.  Csambr 
op  t.  a.  p.  bl.  958:  »Dr.  Doepes  zegt  wel,  dat  de  Godsleer  eene 
zelfstandige  bewerking  verdient,  maar  hij  geeft  de  plaats  niet  aan, 
die  zij  in  de  Encyclopedie  moet  innemen." 

Keemt  de  zelfstandig  behandelde  leer  aangaande  God,  zooals  door 
Dr.  DoBDES  gezegd  wordt  (t.  a.  p.  bl.  15),  »niet  zoozeer  de  plaats 
in  der  in  allerlei  vorm  en.  met  allerlei  inhoud  vroeger  behandelde 
Natuurlijke,  later  ook  Redeljjke  Godgeleerdheid,  als  wel  de  taak 
over,  die  aan  laatstgenoemde  was  opgedragen,  om  namelijk  de  er- 
kenning van  eenen  persoonlijken  God,  boven  het  heelal  verheven  en 
in  voortdurende  betrekking  tot  het  heelal  staande,  te  rechtvaar- 
digen", de  vraag  blijft  over  of  het  niet  wenschelijk  is,  dat  het  geheel 
der  theólogia  naturalis  opgevat  in  de  beteeken  is,  welke  zij  van  liever- 
lede verkregen  heeft  in  den  tegen woordigen  tijd,  als  ééne  wetenschap 
voortdurend  wordt  samengevat.  Ik  meen  het  er  voor  te  mogen  hou- 
den,   dat   de  meest  bevredigende  oplossing  der  moeielgke  vragen, 
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wtüke  ten  dezen  aanzien  in  de  Encyclopedie  der  GhriBtelgke  Theologie 
zich  opdoen,  gegeyen  is,  als  men  de  dogmatische  theologie  met  de 
ker  van  den  godsdienst  laat  aanvangen.  In  deze  Uer  yan  den  gods- 
dienst zal  allereerst  de  geschiedenis  der  godsdiensten  moeten  worden 
nagegaan,  daarna  de  vnjfèegeerte  van  den  godsdienst  worden  behan- 
deld, en  yeryolgens  de  Uer  aangaande  Qod  worden  ontwikkeld, 
terwgl  het  aanbeyeling  schgnt  te  verdienen,  een  vierde  hoofdstak  te 
wgden  aan  de  beschouwing  van  de  maatschappeiijke  waarde  en  be- 
teekenis  van  den  godsdienst.  Ik  zal  volstrekt  niet  beweren,  dat  al 
de  zwarigheden  bg  deze  behandeling  worden  opgeruimd,  welke  zich 
Tsitoonen,  als  men  de  vraag  overweegt,  waar  in  de  Encyclopedie 
der  Christelyke  Theologie  b.v.  de  geschiedenis  der  niet-christeiyke 
gfodsdiensten  moet  geplaatst  worden,  doch  vlei  m^  dat  zg,  die  in 
den  jongsten  tgd  over  deze  kwestie  zich  lieten  hooren,  mg  zullen 
toestemmen,  dat  op  deze  wgze  menige  moeieiykheid  wordt  wegge- 
nomen. Ik  heb  mijne  lessen  oven  de  >natuurljjke  Godgeleerdheid" 
op  dezen  voet  ingericht  en  bevind  mg  daarbg  wel.  Wordt  dus  door 
mg  ook  de  geschiedenis  der  godsdiensten  en  de  Godsleer  bgeenge- 
Toegd  onder  de  dogmatische  theologrie,  ik  kan  hierbg  waarschgnlgk 
meer  op  de  instemming  van  Dr.  Yalbton  Jr.,  dan  op  die  van  mgnen 
imbtgenoot  Grambs  rekenen,  die  de  dogmatische  Theologie  met  de 
Qoddeer  laat  aanvangen,  en  de  geschiedenis  der  godsdiensten  als 
Godsleer  der  niet-christelgke  volken  opgevat  in  de  eerste  afdeeling 
der  Godsleer  behandelt  in  den  zin  eener  voorbereidende  beschouwing. 
Kon  ik  mg  beter  vereenigen  met  de  beschouwing  van  de  dogmatiek 
sb  heüdeer  en  aan  de  ethiek  gemakkelijker  den  eemaam  van 
leeensker  uitsluitend  gunnen,  misschien  ware  ik  dan  tevens  gunstiger 
voor  deze  behandeling  der  Oodsker  gestemd.  Maar  altgd  zoude  het 
bezwaar  bg  my  blgven  bestaan,  dat  menige  godsdienst  zich  kwalgk 
m.i.  uit  het  oogpunt  van  Godsleer  laat  beschouwen.  Hoe  gaarne  ik 
ook  den  theologischen  grondslag  van  eiken  godsdienst  erken,  ik 
meen,  dat  wg  wel  doen  met  het  anthropologisch  feit  van  den  gods- 
dienst en  niet  het  theologisch  beginsel  der  Godsleer  op  den  voor- 
grond te  plaatsen.  Wordt  de  idee  des  christendoms  als  middelpunt 
der  dogmatisdie  theologie  erkend,  het  is  zeker  niet  moeielgk  haar 
te  laten  aanvangen  met  de  behandeling  van  de  leer  van  den  gods- 
dienst. Op  dit  terrein  moet  immers  de  idee  van  het  christendom 
juist  in  het  helderste  licht  treden. 

Uit  den  aard  der  zaak  kan  ik  mg  hier  niet  dieper  in  de  ency- 
clopedische-kwestie  begeven.  Wie  de  doorwrochte  Encyclopedie  van 
Prof.  Doanxs  gelezen  heeft,  moet  beseffen,  dat  het  niet  geraden  is 
op  te  treden  met  de  beschouwing  van  een  gedeelte  der  Encyclopedie. 
Het  geheel  moet   worden  overzien  en  geen  deel  mag  buiten  het 
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verband  met  het  geheel  worden  beschouwd.  Het  was  mg  hier  niet 
te  doen  om  de  poging,  om  de  breede  reeks  der  encyclopedische 
schemata  met  een  nieaw  plan  te  vergrooten,  maar  sal  mg  gelakkig 
achten,  als  het  hier  in  het  midden  gebrachte  der  aandacht  niet 
onwaardig  gekeard  wordt,  als  het  de  regeling  geldt,  bepaaldemk 
van  de  dogmatische  theologie. 

**)  bl.  106.    De  gangbare   onderscheiding  tosschen  heüs^le&t  en 
leoen»-\eer  is  ook  door  Dr.  DoBDBsinsgne  JBrncycZopedie  gehandhaafd 
alsmede  door  Dr.  CaiKBB  t.  a.p.  Ik  geloof,  dat  er  minder  gevaar 
zonde  bestaan,   dat  over  de  behandeling  van  de  dogmatiek  zonde 
behoeven  te  worden  geklaagd  in  den  trant  waarin  laatstgenoemde 
meende,  t.  a.  p.  bL  955  zich  over  den  arbeid  van  den  heer  Dobdks 
te  moeten  beklagen,  als  men  kon  besluiten  terug  te  komen  van 
deze  beschouwingswgze,   welke  ongetwgfold  krachtig  heeft  medege- 
werkt, om  ons  te  bevrgden  van  eene  dogmatiek,  waaraan  het  sote- 
riologisch  element   in   den  grond  der  zaak  ontbrak  maar  nadat  dit 
negatieve   doel  is  bereikt  slechts  belemmerend  werken  kan  op  de 
gezonde    ontwikkeling    der    dogmatiek.    Tot    de  verdiensten    der 
vChristelgke   Dogmatiek"   van   den  hoogleeraar  van  Oostbbzbb  be- 
hoort ook  dit,  dat  het  heü  slechts  in  den  titel  van  een  paar  afdee- 
lingen  der  dogmatiek  als  hoofd-onderwerp  wordt  vermeld,  en  gaarne 
betuig  ik  hier  nog  mgnen  dank  aan  mgnen  vriend  Gummro  —  met 
wien  ik   zooveel  langer  mocht  omgaan,   dan  met  onzen  ontslapmi 
Ghabtbfib  DB   LA  Saüssayb  —  dat  hg  door  woord  en  geschrift  by 
mg   het   gevoelen  versterkte,  dat  ook   de  dogmatiek  zoowel  ala  de 
ethiek  in  der  daad  levens-l&er  is.  Wordt  de  dogmatiek  aldus  opge- 
vat, het  is  ter  nauwemood  noodig,  dat  zg  nog  bepaaldelgk  ehrisièlific 
genoemd  wordt,  want  hierin  juist  viert  de  christelgke  idee  haren 
triomf,  dat  —  om  met   Dr.  Cbambb  te  spreken  t.  a.p.  bl.  955  — 
»de  gelooüsovertuiging  in  het  geloofsleven  geworteld  is".  Dat  dit 
grrondbeginsel  van  het  christendom  ook  door  den  heer  Dobobs  vol- 
ledig geëerd  wordt,  behoeft  niet  te  worden  opgemerkt. 
>•)  bl.  109.  Zie  Dr.  A.  Fibbbon.  Gids,  t.a.p.  bl.  232. 
»)  bl.  109.  t.  a.  p.  bl.  192. 

'^)  bl.  109.  Deelde  ik  onder  aant.  17  den  belangstellenden  lezer 
mede,  volgens  welk  plan  door  mg  de  akademische  lessen  over  de 
vnatuurlgke  godgeleerdheid''  aan  deze  hoogeschool  gegeven  wor- 
den waarschgnlijk  is  het  niet  onnut  hier  met  verwgzing  naar  de« 
schets,  welke  ik  bg  mgne  lessen  over  de  dogmatiek  naar  het  later 
in  den  tekst  medegedeelde  pleeg  te  volgen,  op  te  merken,  dat 
er  te  meer  aanleiding  is,  om  op  eene  zelfstandige  behandeling  van 
de  leer  van  den  godsdienst  in  voorschreven  zin,  als  eerste  hoofd- 
stuk der   dogmatische   theologie   aan  te  dringen,  naarmate  het  te 


Digitized  by 


Google 


—  188  — 

boter  wordt  begrepen,  dat  in  hetgeen  wy  (christelijk)  geloofsleven 
noemen,  inderdaad  de  hoogste  eisch  des  godsdienstigen  levens 
is  vervuld.  Het  is  de  eig^iaardigheid  van  het  geloofsleven,  dat  het 
hesef  van  diepe  afhankelgkheid,  waarin  wy  ons  bevinden  ten 
aanzien  van  God  samengaat  met  een  krachtig  levensgevoel,  dat 
voor  geene  inspanning  terugdeinst. 

^  bL  110.  Meenden  wg  boven  het  als  eene  font  in  Sghlkixbicachsb 
te  moeten  gispen,  dat  hg  de  dogmatiek  bracht  tot  de  historische 
ftheolc^e,  geheel  anders  is  het  oordeel  van  Dr.  P.  W.  Schmidt. 
{Die  Theologie  als  historisdie  Wissenschaft.  Berlin  1876),  die  sich 
verheugt  in  de  gelegenheid  te  sgn  *auch  die  Aufgabe  der  soge- 
nannten  systematischen  Theol<^e  einfach  und  natürlich  unter  dsm 
Gesammtgesichtspunkt  der  Theologie  als  historisoher  Wissenschaft 
sa  erfassen."  S.  12.  Dat  hg  de  dogmatiek  als  historische  wetenschap 
opvat,  is  geenszins  bevreemdend,  dew^l  h{j  in  het  protestantisme 
feitelgk  alleen  die  methode  der  >Glaubenslehre''  mogelgk  acht,  welke 
h$  de  >hi8torisch-descriptive"  noemt,  welke  niets  anders  wil  t^Uf 
dan :  veine  beschreibende  Analyse  der  jedermal  in  der  evangelischen 
Christenlieit  herrschenden  religiösen  Welt-  und  Gottes-ansioht,  so  su 
sagen,  das  systematisch  geordnete  letzte  Gapitel  der  Dogmen-ge- 
schichte".  Op  dit  standpunt  heeft  de  Glaubenslehre  op  z^n  hoogst 
te  leveren:  >die  analytische  Beschreibung  . des  religiösen  Gefuhls» 
des  christlich-religiösen  insonderheit  und  die  möglichst  zutreffende 
geordnete  Schilderung  der  Gottes-  und  Weltansioht,  bei  welcher  die 
geschichtliche  Entwicklung  des  christlich-religiösen  Gefahls  in  dieser 
gegeboien  Zeit  angelangt  ist".  Maar  bevreemdend  is  het,  dat  hy 
over  de  praktische  theologie  het  stilzwygen  bewaart.  Wat  hem  in 
sake  exegetische,  historische  en  dogmatische  theol(^ie  niet  zwaar 
viel,  Igdt  ten  minste  op  de  praktische  godgeleerdheid  schipbreuk. 
De  vraag  bljfb  dus  over:  laat  zich  wel  de  gehede  theologie  als 
historische  wetenschap  opvatten? 

Niet  zonder  gewicht  is  overigens,  wat  de  nieuwe  Bazelsche  hoog- 
leeraar aan  het  einde  zgner  rede  schrijft:  >fragt  man  nun,  ob  die 
nach  Inhalt  und  Methode  geschilderte  Theologie  noch  eine  christ- 
liche  sei  oder  nicht,  so  lautet  die  Antwort:  die  Fragstellung  über- 
haupt sei  nicht  zutreffend.  Die  Christlichheit  wie  die  Religiösitat 
gehort,  WO  sie  verbanden  oder  erwünscht  ist  zum  Character  der 
PersoDfen,  nicht  der  Dinge.  £s  gibt  christliohe  Handwerker,  christ- 
Uohe  Künstler,  christliohe  Gelehrte,  aber  kein  christliches  Handwerk, 
keine  christliche  Eunstfertigheit,  keine  christliohe  oder  unchristliche 
Wissenschaft,  sondern  eine  logisch  consequente  Wissenschaft  oder  eine 
pseudowissenschaftliche,  die  der  Logik  Yaletgesagt  hat  oder  die  Logik 
ihr.**  Men  zoude  kunnen  vragen :  is  het  toevallig,  dat  naast  handwerk. 
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kanstTaard^heid  en  wetenschap  de  theologie  niet  in  het  bgzonder 
genoemd  wordt.  Liever  zeg  ik  met  Dr.  Dobdss  (Encyclopedie  bl.  18), 
dat  >de  christelgke  theologie  zich  van  elke  andere  theologie  als 
christeiyke  onderscheidt  door  hare  betrekking  tot  het  christendom.** 

'*)  bl.  lil.  Ik  ben  het  geheel  eens  met  Dr.  Ceahsb,  die  t,  a.p. 
bl.  949  vraagt:  >kan  er  bg  de  behandeling  van  de  leer  van  het 
Nieuwe  Testament  of  van  het  eene  of  andere  kerkgenootschap  wel 
van  Dogmatiek  sprake  zgn?  Is  er  eigenlgk  niet  èéne  DoffnuiHde, 
namelgk  de  kritische,  of  liever,  daar  het  begrip  van  kritiek  reedz 
in  het  begrip  van  Dogmatiek  ligt  opgesloten  en  wy  ons  hier  bewegen 
op  christelyk  terrein,  de  chirvddijike  Dogmatiek?*^  en  kan  het  Dr. 
DoEDEB  niet  toegeven,  >dat  de  wetenschap  der  Dogmatiek  in  het 
algemeen  er  eerder  hg  gewonnen,  dan  verloren  zoude  hebben,  indien 
alleen  de  nieaw-testamentische  Dogmatiek  als  christeliike  Dogmatiek 
was  voorgedragen."  {Encyclopedie  bl.  176).  Moet  de  dogmatiek  worden 
beschouwd  als  de  tot  een  stelsel  bewerkte  leer  van  het  geloofsleven, 
dan  kan  ook  m.  i.  van  bgbelsche  dogmatiek  of  ook  kerkelgke  dog- 
matiek niet  gesproken  worden,  zonder  dat  daarbij  inderdaad  de 
kritische  dogmatiek  handelend  optreedt.  Spreekt  men  van  dogma- 
tiek, men  doet  dan  denken  aan  zelfstandigen  kritischen  arbeid. 
Wat  het  recht  betreft  van  den  hedendaagschen  godgeleerde,  om  zoo 
als  ten  onzent  Dr.  van  Oostxszbb  deed,  aan  zyne  dogmatiek  den 
naam  van  christelijk  te  geven,  ik  meen,  dat  door  Dr.  Valbtoh  Jr. 
t  a.  p.  bl.  248  terecht  is  opgemerkt,  dat  dit  recht  niet  kan  worden 
betwist  door  wie  er  geen  bezwaar  in  ziet  den  naam  van  handboek 
der  christelijke  ethiek  te  geven  aan  zoodanig  werk,  waarin  iemand 
zelfstandig  de  ethiek  behandelt  voor  zoover  zij  in  tegenstelling  met 
de  philosophische  ethiek  in  de  encyclopedie  der  christelgke  theologie 
tehuis  behoort.  Met  dat  al,  welke  bedenkingen  ook  te  maken  zgn 
tegen  de  bladzgden,  welke  de  hoogleeraar  Dobdbz  in  zgne  Ency- 
clopedie aan  de  dogmatiek  gewyd  heeft,  de  lezing  er  van  kan  niet 
genoeg  worden  aanbevolen,  aan  wie  juistheid  van  begrippen  ook  op  • 
dit  terrein  liefheeft.  AUeenlgk  loude  ik  het  betreuren,  als  zgn 
wensch  vervuld  werd,  dat  in  het  vervolg  de  naam  van  christelijke 
dogmatiek  alleen  aan  de  nieuw-testamentische  dogmatiek  (?)  g^even 
werd.  De  ontwikkeling  der  dogmatische  theologie  eischt  ongetwgfeld 
voortdurend  de  ernstige  beoefening  der  theologie  van  de  schriften 
des  Nieuwen  geljjk  des  Ouden  Yerbonds,  maar  z^  zoude,  na&rmgn 
bescheiden  oordeel,  weinig  gebaat  zyn  met  de  voortgaande  bearbei- 
ding der  kritische  dogmatiek,  als  aan  deze  niet  van  heeler  harte  de 
naam  van  christdiik  kan  worden  toegekend. 

**)  bl.  111.  Terecht  schryft  Rbsch  t.  a.  p.  S.  132:  >eine  Dogmatik, 
welche  heute  auf  das  Zeitbewusstsein  sich  grundete,  würde  in  einem 
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Viertel-jahrhundert  bereits  veraltet  sein,  wahrend  die  Werke  der 
grossen  Denker  und  Glaubenshelden,  welche  ihrer  Zeit  oft  unver- 
standen  gegenüber  standen,  noch  fort  und  fort  granen  und  mit 
ihrem  Duft  die  Nachwelt  erquicken.** 

»)  bl.  112.  Zie  Dr.  Pibrbok  t.  a.  p.  bl.  210,  211.  Mij  dunkt,  dat 
terecht  door  dezen  geleerde  gewezen  wordt  op  de  verwarring  van 
godsdienst  in  empirischen  en  in  idealen  zin.  In  het  feit  van  deze 
verwarring  ligt  m.  i  eene  reden  te  meer,  om  op  eene  zelfstandige 
behandeling  van  de  leer  van  den  godsdienst  in  het  voorportaal  der 
dogmatische  theologie  aan  te  dringen.  Wordt  bij  deze  wijze  van 
behandeling  een  en  ander  uit  de  prolegomena  der  dogmatiek  over- 
gebracht naar  de  leer  van  den  godsdienst,  het  gevolg  kan  voor 
eehen  logischen  gang  van  zaken  in  de  dogmatiek  niet  anders  dan 
Toordeelig  zijn. 

*•)  bl.  113.  Op  deze  onjuistheid  werd  o.  a.  door  den  heer  Gun- 
xiHO  gewezen  in  zijne  beoordeeling  van  de  Büsbt'b  Etisch  IdC' 
a'isme.  Studiën  t.  a.  p.  bl.  10.  Het  is  niet  overbodig  het  met 
bem  gedurig  ons  zelven  en  elkander  te  herinneren,  dat  het  eene 
psychologische  kwestie  is,  welke  de  empirici  en  de  dogmatici  =  om 
thans  bij  deze  altoos  gebrekkige  terminologie  te  blijven  —  verdeelt. 

'^  bl.  113.  Abm.  des  Amosib  vav  deb  Hobvbit  Jr.,  (Jids  1846. 
Beoordeeling  van  de  handboeken  der  Encyclopedie  en  der  Dogmatiek 
van  de  HH.  P.  Hotstbob  de  Gboot  en  Parbatt.  Overgednikt  in 
het  derde  deel  van  's  mans  werken,  Proza  en  Poezy,  2d«  druk. 
Zie  o.  a.  bl.  53. 

»)  bl.  117.  Ik  bedoel  de  verdeeling  door  Prof.  Chantbpib  db  la 
Saussatb  gegeven  en  opgeteekend  in  de  Dogmatische  acmteekeningen, 
welke  na  zgn  overlijden  verschenen  in  de  Protestantsche  Bijdragen 
1874,  bL  121,  vv.  Hij  verdeelde  de  dogmatiek  aldus :  1®.  het  woord 
in  de  natuur  (locus  de  patre),  2°.  het  woord  in  de  geschiedenis  (loens 
de  filio),  8®.  het  woord  in  de  gemeente  flocus  de  spiritu  sancto), 
terwgl  de  weeens-triniteit  aan  het  slot  als  overgang  tot  de  speculatieve 
theologie  zoude  behandeld  worden.  De  dood  nam  hem  weg  nog  eer 
hij  het  eerste  hoofddeel  had  afgewerkt.  In  dezen  stand  van  zaken 
is  het  niet  wel  mogelijk  over  deze  nieuwe  proeve  van  trinitarische 
indeeling  der  dogmatiek  een  oordeel  te  vellen.  Ook  hier  kan  de 
waarde  van  een  schema  alleen  bij  de  bewerking  daarvan  blgken. 

")  bl.  117.  Terwijl  ik  den  belangstellenden  lezer,  wat  de  unitari- 
sche en  trinitarische  strooming  betreft,  verwgs  naar  het  meergenoemde 
«reschrift  van  Resch.  S.  138  u.  s.  w.,  wil  ik  hier  mededeelen,  dat 
deze  dogmakiens  de  dogmatiek  (S.  138)  aldus  verdeelt :  V.  Anthro- 
pologie,  2«.  Theologie,  3".  Christologie,  4®.  Ekklesiologie.  Hoewel  de 
schrgver  het  eerste  deel  eigenlijk  als  >materielle  Einleitung  in  die 
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Dogmatik"  wil  beschouwd  hebben,  moet  ik  toch  bezwalur  maken 
tegen  deze  plaatsing  der  Anthropologie  als  eerste  deel  in  het  dog* 
matisch  schema.  Liever  volg  ik  in  dezen  Calvgn,  onder  opmerking» 
dat  de  schrijver  te  gemakkelijker  hier  het  spoor  der  (Gereformeerden 
had  kunnen  volgen,  dewgl  zgn  geschrift  in  zake  het  formeel  be- 
ginsel de  Lutheranen  deelgenooten  tracht  te  maken  van  een  voordeel, 
dat  de  Hervormden  bezitten.  In  geen  geval  zoude  ik  met  Rbsch 
kunnen  instemmen  in  het  voorbygaan  van  de  Pneumatologie. 

M)  bl.  118.  Zie  Dr.  A.  Pibrso».  Gids,  t.a.p.  bl.  249. 

")  bl.  119.  ProtestOfUftche  Bijdragen,  1873.  bl.  329. 

*=)  bl.  122.  Een  en  andermaal  gebruikte  ik  het  woord  ffiangéUséh' 
orthodoxe  theologie.  Ik  deed  het  niet  om  het  aantal  partg-namen 
met  eenen  nieuwen  te  vermeerderen.  Ik  meen  veeleer,  dat  er  aan 
verbroedering  veel  meer  dan  aan  scheiding  tegenwoordig  behoefte 
bestaat,  en  kan  het  niet  anders  dan  betreuren,  dat  zelfs  namen,  die 
den  vrede  uitdrukten,  nieuwe  oorzaken  van  verdeeldheid  en  spanning 
geworden  zgn.  Maar  als  ik  voor  mg  zelven  eenen  naam  kiezen 
moest,  ik  koos  er  geenen  boven  den  genoemden.  Hier  wordt  plaats 
gelaten  voor  allen,  die  op  den  naam  van  orthodoxen  geenen  prgs 
stellen  en  ook  voor  zulken,  die  liefst  evangdisch-liberdlen  willen 
heeten.  My  aangaande,  ik  draag  even  gaarne  mede  den  onbillgken 
smaad,  dien  de  orthodoxie  nog  altoos  hier  en  daar  te  verduren 
heeft,  «Is  ik  prgs  stel  op  den  eemaam  van  evangelisch  (rodgeleerde. 

3')  bl.  122  AbM  DES  Amobib  van  der  Hoeven  Jr.,  Proza  en  Poèiy. 
2de  druk,  bl.  62. 
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HET  HOOGB  BELANG 

DÉS. 

mKGESOHIEDENIS  VOOR  DEN  EYANGELIEDIENAAfi 
VAN  ONZEN  TIJD/) 

DOOR 

J.  CRAMEB. 


JU.  H.I 

Onder  de  vele  schoone  opmerkingen,  waarvan  de  rede, 
door  BE.  BEBTs  bij  de  aanvaarding  van  het  Hoogleeraarsambt  te 
Utrecht  gehouden,  overvloeit, heeft  mij  vooral  deze  getroffen: 

„Met  het  toelm,  moet  het  niet  maar  om  het  toetenj  niet 
slechts  om  de  verrijking,  maar  ook  om  de  veredeling  van 
den  geest  te  doen  zijn;  met  de  uitbreiding  der  kennis,  niet 
maar  om  hare  uitbreiding,  maar  door  deze,  vroeg  of  laat, 

om    de   bevordering   van   het   geluk    der    menschheid 

Loutere  broodstudie  hoont  de  wetenschap  en  vernedert  haren 
beoefenaar,  ook  daar,  waar  bevrediging  van  eene  nietige 
eerzucht  of  verborgen  hoogmoed  het  brood  is,  waarop  de 
ziele  aast  en  bij  kan  leven;  maar  ooi  hij  is  niet  dan  een 
egoïst,  die  de  wetenschap  niet  beoefent  dan  om  in  de  we- 
tenschap te  zwelgen.  Hij  moge  heeten  voor  de  wetenschap 
te  leven,  het  is  niet  alzoo;  hij  leeft  niet  dan,  door  de  we- 

')  Toespraak,  gehouden  bg  de  opening  m^ner  Akademische  lessen,  op 
20  Oct  jl.  j.  c. 
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tenschap,  voor  ziek  zelf.  Hij  moge  tot  de  uitbreiding  der 
wetenschap  medewerken  en  daardoor  tot  de  weldoeners  der 
menschheid  gaan  behooren :  het  mag  hem  niet  als  verdienste 
worden  aangerekend,  want  het  was  niet  alzoo  gemeend. 
Hij  moge  het  genot,  dat  hij  in  de  beoefening  der  weten- 
schap smaakt,  edel  noemen,  en  van  zich  zelven  voldaan 
zijn:  zijn  genot  is  niet  edel,  en  zijne  zelfvoldoening  is  on- 
wettig; wanter;?^»  geene  edele  genoegens  der  eigenliefde,  en 
niemand  mag  van  zich  zelven  voldaan  zijn,  dan  die  een  hooger 
behoefte  gevoelt,  en  aan  een  schooner  roeping  gehoor  geeft  dan 
die  om,  op  welke  wijze  dan  ook,  voor  zichzelven  te  leven/' 
Dit  is  naar  mijn  hart  geschreven.  Nooit  heb  ik  vrede 
gehad  met  een  wetenschappelijk  onderzoek,  dat  slechts  ver- 
meerdering van  kennis  ten  doel  had,  en  niet  tevens,  of 
liever  juist  daardoor,  invloed  wilde  uitoefenen  op  het  prak- 
tische leven.  Altijd  heb  ik  gemeend,  dat  het  aandringen  op 
de  beoefening  der  wetenschap,  „alleen  om  te  weten'^  aan 
den  ernst  van  het  leven  te  kort  deed,  met  de  verhevene 
roeping  des  menschen  in  strijd  was,  het  karakter  der  we- 
tenschap zelve  miskende,  ja  de  eerste  beginselen  der  Huma- 
niteit verwaarloosde.  Wat  is  toch  de  Humaniteit  anders,  dan 
de  harmonische  ontwikkeling  van  al  de  door  God  in  ons 
gelegde  gaven  en  krachten?  Welnu,  harmonisch  is  alleen 
die  ontwikkeling,  die  aan  het  hoogste,  het  edelste,  het  men- 
schelijkste  dat  er  in  den  mensch  is,  dat  is  den  wil,  de  eerste 
plaats  laat.  Eerst  in  den  mensch,  als  willend,  vrijwerkend, 
handelend  wezen  openbaart  zich  al  de  adel  der  mensche- 
lijke  natuur.  Daarom  moet  alles  aan  de  vorming  van  den 
wil  dienstbaar  worden  gemaakt,  en  heeft  voor  ons  de  meeste 
waarde,  wat  tot  het  krachtigste  en  zegenrijkste  handelen 
dringt.  Laat  dan  het  verstand  worden  ontwikkeld,  de  wil 
moet  er  de  vruchten  van  plukken.  Laat  de  dorst  naar  ken- 
nis worden  bevredigd,  de  verzamelde  kennis  moet  der  mensch- 
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heid  ten  goede  komen.  Laat  de  wetenschap  zelfstandig  wor- 
den beoefend,  de  bewaring,  de  versterking,  de  veredeling 
van  het  leven  moet  er  het  gevolg  van  zijn.  Laat  de  Theologie 
vrij  haar  eigen  weg  gaan,  die  weg  moet  uitloopen  op  den 
wasdom  der  gemeente. 

Ik  vertronw,  M.  H.  I  dat  gij  hiervan  met  mij  overtuigd  zijt^ 
en  daarom  ook  van  mijne  lessen,  die  ik  thans  gereed  sta  te 
openen,  verwacht,  dat  zij  u  langs  den  weg  der  wetenschap 
naar  de  gemeente  zullen  henenleiden.  Het  zijn,  zooals  gij  weet, 
historische  vakken,  die  mij  zijn  opgedragen.  De  geschiedenis 
der  Christelijke  Kerk,  de  geschiedenis  der  Christelijke  leerstel- 
lingen, en  de  geschiedenis  van  den  Nieuw-Testamentischen 
Kanon  —  ziedaar  wat  ik  u  te  onderwijzen  heb.  Ik  wil  dat 
doen  met  het  oog  op  de  Kerk,  in  de  richting,  in  den  geest 
van  de  Kerk,  die  gij  eenmaal  in  de  prediking  van  het  Evan- 
gelie hoopt  te  dienen.  Bij  het  onderzoek  naar  de  historische 
waarheid  wensch  ik  uw  gids  te  zijn,  om  u  mede  daardoor 
voor  het  gewichtige,  heerlijke  leeraarsambt  te  bekwamen. 

Uitnemend  leent  zich  daartoe  de  Geschiedenis.  Qeen  be- 
tere leermeesteres  des  levens;  geen  beter  licht  bij  het  on- 
derzoek van  hetgeen  noodig  is  voor  den  bloei  der  gemeente; 
geen  betere  vraagbaak  ter  oplossing  van  de  velerlei  quaes- 
ties,  die  kerk  en  maatschappij  bewegen,  dan  de  Qeschiedenis. 

Vergunt  mij,  dat  ik  u  dit,  ten  opzichte  van  het  hoofd- 
vak, dat  ik  zal  hebben  te  onderwijzen,  de  Kerkgeschiedenis, 
wat  breedvoeriger  ontwikkel,  al  moet  het  uit  den  aard  der 
zaak  bij  eene  enkele  vingerwijzing  blijven.  Welk  belang  heefii 
het  onderzoek  naar  de  geschiedenis  der  Christelijke  Kerk 
voor  den  Evangeliedienaar,  die  zijne  roeping  voor  dezen  tijd 
begrijpt?  Ziedaar  de  vraag,  die  ik  met  u  ga  bespreken,  in 
de  hoop  dat  het  mij  gelukke,  u  met  liefde  voor  ééne  der 
schoonste  en  vruchtbaarste  studiën  te  bezielen. 
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Er  zijn  eigenschappen,  die  .geen  enkelen  Evangeliedienaar 
mogen  ontbreken;  eischen  die  elke  tijd  den  Evangeliedie- 
naar doet,  wie  hij  ook  zij,  en  welke  Kerk  hij  ook  diene. 
Hierover  spreek  ik  thans  niet  bijzonder.  Ik  denk  nu  be- 
paaldelijk aan  hetgeen,  met  het  oog  op  den  tegenwoordigen 
toestand,  waarin  onze  Kerk  verkeert,  van  den  Evangelie- 
dienaar gevorderd  wordt. 

Dat  die  toestand  veel  te  wenschen  overlaat,  weet  ieder. 
Er  is  geen  enkele  richting,  geen  enkele  partij,  die  er  vrede 
mee  heeft.  Overal  klachten,  van  allerlei  aard.  Klachten  over 
de  Synode  en  de  Beglementen;  klachten  over  Modemisme 
en  over  Gonfessionalisme ;  klachten  over  onkerkelijkheid  hier 
en  clericalisme  daar;  klachten  over  hetgeen  de  Kerk  doet, 
en  over  hetgeen  zij  niet  doet.  Met  ieder  jaar  neemt  de  on- 
tevredenheid, het  malaise  toe.  Waarlijk,  er  behoort  moed 
toe,  om  zich  aan  zulk  een  Kerk  als  herder  en  leeraar  te 
verbinden.  Veel  liefde  voor  de  Kerk^  die  men  dient,  en 
voor  het  ambt,  dat  men  bekleedt,  is  er  noodig,  om  met 
opgewektheid  werkzaam  te  blijven. 

Hoe  zal  die  liefde  worden  gevoed  en  versterkt?  Mede 
door  de  studie  der  Kerkgeschiedenis.  Onder  het  vele,  dat 
zij  ons  leert,  behoort  ook  dit,  dat  ja  de  vorm,  waarin  zich 
het  leven  der  Kerk  openbaart,  groeten  invloed  kan  uitoefe- 
nen op  haren  bloei;  maar  dat  het  toch  allereerst  op  dat 
leven  zelf  aankomt.  Zoo  min  het  ééne  als  het  andere  mag 
vergeten  worden  door  den  Evangeliedienaar,  die  met  lust 
en  liefde  in  de  gemeente  van  Christus  wil  arbeiden. 

Hoeveel  de  kerkvorm  beteekent  voor  de  ontwikkeling  van 
het  gemeenteleven,  leert  de  Kerkgeschiedenis  op  iedere  blad- 
zijde. Beeds  in  den  apostolischen  tijd  werd  de  behoefte  aan 
eene  organisatie  der  gemeenten  gevoeld.  Later  deed  zich 
die  behoefte  nog  sterker  gevoelen.  Wat  zou  er  in  de  dagen 
der    vervolging   van   de   Christelijke   Kerk   geworden   zijUj 
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zonder  het  Episkopaat?  Hoe  zou  de  Christenheid  den  schok 
der  volksverhuizing  hebbeu  doorstaan^  als  de  idé  der  katho- 
liciteit zich  niet  in  tastbare  vormen  had  uitgedrukt?  Hoe 
3S0U  de  nieuwe  wereld  voor  hel  Evangelie  zijn  gewonnen, 
als  de  Kerk  niet,  door  uitwendige  eenheid  en  centralisatie 
van  macht,  in  staat  was  geweest  om  haar  opvoedend  karak- 
ter te  toonen?  En  hoe  zou  het  met  de  Hervorming  zijn 
gegaan^  als  zij  geene  kerkvormende  kracht  had  bezeten  P  Hoe 
is  het  gegaan  met  die  vele  sekten,  welke  een  eenzijdig 
spiritualisme  den  kerkvorm  deed  verachten,  om  het  gebrek- 
kige, het  onzuivere,  dat  er  noodzakelijkaau  verbonden  was? 
Hebben  zij  niet  de  treurigste  afdwalingen  van  den  Ghriste- 
lijken  geest,  op  verstandelijk  en  op  zedelijk  gebied,  doen 
zien?  Zijn  zij  niet  na  korter  of  langer  tijd  te  niet  g^aan? 

Ziet,  M.  H.l  met  het  oog  daarop  wensch  ik  u  dehooge 
beteekenis  van  den  kerkvorm,  die  voor  de  behoeften  van 
onzen  tijd  berekend  is,  in  het  licht  te  stellen.  Ook  ten 
opzichte  van  onze  Kerk.  Gij  kunt  haar  niet  liefhebben,  als  gij 
hetgeen  zich  historisch  in  haar  ontwikkeld  heeft,  niet  eerbie- 
digt, en  niet  gelooft  aan  de  mogelijkheid,  en  de  noodzake- 
lijkheid tevens,  dat  zij,  in  aansluiting  aan  het  verledene, 
een  nieuwen  vorm  vinde,  die  beter  dan  tot  dusver  haar 
karakter  terug  geeft.  Sectarische,  spiritualistische  neigingen 
doen  zich  overal  in  onze  Kerk  gelden.  Die  te  bestrijden 
met  deugdelijke  wapenen,  leert  ons  de  studie  der  Kerkge- 
schiedenis. 

Maar  niet  minder  leert  zij  ons,  dat  het  op  den  kerkvorm 
niet  in  de  eerste  plaats  aankomt.  Altijd  gaat  het  wezen 
hoven  den  vorm,  het  innerlijke  boven  het  uiterlijke,  het 
leven  boven  zijne  openbaring.  Hoe  dikwijls  heeft  de  Kerk 
dit  vergeten!  Hoe  dikwijls  heeft  zij  met  eene  uitwendige 
eenheid  gedweept,  ten  koste  van  haar  inwendig  leven !  Hoe 
dikwijls,  ter  wille  van  den  vorm,  haar  wezen  verloochend! 
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Eome  blijft  hierin  altijd  een  afschrikkend  voorbeeld^  vooral 
sedert  het  geweigerd  heeft  zich  door  het  Protestantisme  te 
laten  verjongen.  Met  zijn  onverholen  weerzin  tegen  iedere 
levensniting,  die  zijne  vaste  oi^nisatie  dreigt  te  verbreken; 
met  zijne  halsstarrige  weigering  om  eene  doortastende  her- 
vorming in  haar  midden  toe  te  laten;  met  zijn  dweep- 
zieken  ijver  voor  het  in  stand  honden  van  eene  geest- 
doodende  eenvormigheid,  doet  het  ons  zien,  wat  er  van 
eene  Kerk  wordt,  die  de  leus:  »van  binnen  naar  buiten'^ 
niet  in  hare  banier  heeft  geschreven. 

Van  binnen  naar  buiten!  Zoo  moet  het  ook  met  onze 
Kerk  gaan.  Wat  er  waars  is  in  het  sectarisme  en  spiritua- 
lisme moet  worden  erkeud.  Opwekking  en  versterking  van 
het  echt-godsdienstige  leven  in  de  Kerk  moet  het  voornaam- 
ste middel  wezen  om  tot  een  beteren  kerkvorm  te  komen. 
"Welke  verwarring  er  in  de  Kerk  ook  heersche,  zij  moet 
ons  niet  doen  wanhopen  aan  de  mogelijkheid  van  herstel. 
Er  is  nog  eene  andere  Kerk,  dan  die  zich  in  Belijdenis,  of 
in  Beglementen  openbaart.  Men  heeft  haar  wel  eens  de 
inwendige,  de  onzichtbare,  de  ideale  Kerk  genoemd.  Over 
den  naam  wil  ik  niet  twisten.  Maar  het  wezen  wil  ik  vast- 
houden. Ook  bij  de  behandeling  der  Kerkgeschiedenis.  Opdat 
gij,  aanstaande  Evangeliedienaren !  zoo  dikwijls  gij  mistroos- 
tig van  de  werkelijkheid  n  afwendt,  het  Ideaal  in  het  oog 
moogt  houden,  en  daaraan  kracht  moogt  ontleeuen  in  den 
kerkdijken  strijd. 

Met  niet  minder  nadruk  hoop  ik  u  te  wijzen  op  de  be- 
teekenis  der  persoonlijkïieid.  Groot  is  die  beteekenis  in 
alle  tijden,  onder  alle  oinstaiidighedeii.  Maar  vooral  in  onze 
dagen,  in  oiixe  Kerk.  Naar  mate  de  kerkelijke  toestand  ver- 
warder is,  treedt  het  kollectieve  meer  op  den  achtergrond, 
het  individueele  op  den  voorgrond;  en  vervaDgt  de persoon- 
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lijke  werkzaamheid  de  plaats  van  het  gemeenschappelijk 
optreden.  Wees  een  persoon,  wees  u  zelf,  wees  zelfstandig, 
ga  niet  op  in  een  ander;  ken  u  zelven,  weet  wie  gij  zijt, 
wat  gij  knnt,  wat  gij  wilt;  wees  u  bewast  van  uwe  gaven, 
van  nwe  kracht;  zoek  dien  kring,  waarbinnen  gijn  we  gaven 
knni  ontwikkelen,  dat  werk,  dat  voor  nwe  kracht  berekend 
is;  maak  n  vrij  van  de  menschen,  ook,  als  het  noodig  is, 
van  nwe  geestverwanten ;  handel  naar  eigen  overtuiging,  en 
heb  den  moed  om  voor  die  overtuiging  uit  te  komen,  te 
strijden  en  te  lijden!  Dan  kunt  gij  veel  doen,  waar  ook 
nwe  plaats  in  de  Kerk  moge  zijn.  Aan  niets  heeft  de  Kerk 
zooveel  behoefte  als  'aan  krachtige  personen,  aan  mannen 
van  karakter,  die  niet  eens  anders  woord,  maar  hun  eigen 
woord  spreken,  het  woord,  dat  hunne  eigene  levenservaring 
hun  op  de  lippen  legt.  Vooral  de  Kerk  heeft  aan  dezulken 
behoefte.  Want  in  haar  is  de  kracht  der  traditie  altijd  het 
grootst.  Haar  aard  is  conservatief.  Hierover  heeft  zij  zich 
niet  te  schamen.  Integendeel,  het  is  hare  kracht,  haar  roem. 
Zoo  zij  maar  eene  ruime  plaats  late  voor  de  persoonlijk- 
heid, en  daardoor  den  weg  vrij  houde  voor  ontwikkeling  en 
Toornitgang.  't  Is  goed,  't  is  rationeel,  dat  zij  van  ieder 
die  haar  dient  sympathie  vraagt  voor  haar  streven,  en  instem- 
ming met  hare  Belijdenis;  maar  zij  moet  eerbied  blijven 
koesteren  voor  iedere  uiting  van  het  individueele  geloofs- 
leven, en  daarmede  winst  doen  voor  haar  wasdom  en  hare 
ontwikkeling.  Bij  alle  prijsstelling  op  het  behoud  van  haar 
karakter,  moet  zij  naar  ieder,  die  spreekt  omdat  hij  gelooft, 
met  aandacht  luisteren,  en  dat  toetsen  aan  het  ideaal,  dat 
in  haar  leeft. 

Hoezeer  dit  de  Kerk  vooruitbrengt  op  de  baan,  door  Chris- 
tus haar  aangewezen,  leert  ons  de  Kerkgeschiedenis.  Altijd 
is  de  macht  der  persoonlijkheid  groot  geweest  in  de  Ghris- 
tehjke  Kerk.  £r  is  geen  tijdvak  in  hare  geschiedenis,  waarin 
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ons  oog  niet  geboeid  wordt  door  helden  des  geloofs,  die 
met  hun  machtigen  geest  soms  eeuwen  beheerschten.  En 
al  kunnen  wij  er  niet  toe  komen,  om  de  gansche  Kerkge- 
schiedenis aan  hen  vast  te  knoopen,  daar  dan  veel  achter- 
wege moet  bl^'ven,  wat  niet  minder  invloed  op  het  kerkelijk 
leven  heeft  gehad,  zoo  zouden  wij  toch  zeker  vreejadelin- 
gen  op  het  gebied  der  Kerkgeschiedenis  zijn,  als  wij  op  hen 
niet  bijeonder  het  oog  vestigden. 

Als  er  geen  martelaars  geweest  waren,  die  het  veto  des 
gewetens  stelden  tegenover  politieke  of  kerkelijke  aanmati- 
ging, de  Kerk  zou  er  niet  meer  zijn.  Wie  kan  den  invloed 
van  een  Origenes,  een  fAthanasius,  een  Ambrosius,  een  Chry- 
sostomus,  een  Augustinus  berekenen?  Zou  Bome  ooit  tot 
zoo  groote  macht  zijn  gekomen,  als  het  niet  zoovele  krach- 
tige mannen  den  stoel  van  Petrus  had  zien  beklimmen? 
Is  het  Pausdom  zonder  een  Hildebrand  te  begrijpen?  Zijn 
het  niet  edele  Christenen,  'toegerust  met  vele  gaven  van 
verstand  eü  hart,  die  den  nacht  der  middeleeuwen  deden 
wijken  voor  den  dageraad  der  Hervorming?  Zijn  de  personen 
van  Luther,  Zwingli  en  Calvijn  niet  onafscheidelijk  aan  de 
geschiedenis  der  Hervorming  verbonden?  Dagteekent.  het 
herleven  der  Protestantsche  Kerken  niet  van  het  optreden 
van  mannen  ils  Wesley  en  Whitefield,  Spener  en  Prancke? 
Zullen  Lessing,  Herder  en  Schleiermacher  ooit  worden  ver- 
geten, als  de  geschiedenis  van  het  Protestantisme  wordt  be- 
schreven ? 

Ik  noem  slechts  eenige  weinige  namen.  Gemakkelijk  zou- 
den zij  te  vermeerderen  zijn.  Maar  't  is  niet  noodig,  om  u 
het  gewicht  der  persoonlijkheid  voor  den  bloei  der  Kerk  te 
doen  beseffen.  Dringend  zal  ik  u  uitnoodigen,  M.  H.!  om 
z661ang  op  die  groote  figuren  uit  de  Kerkgeschiedenis  te 
staren,  totdat  gij  in  u  den  drang  gevoelt  om,  een  iegelijk 
iB  zijne  mate,  iets,  of  liever  iemand  te  zijn,  iemand  die  een 
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eigene  plaats  inneemt  in  het  leven  der  'gemeente^  iemand 
met  wien  men  rekenen  moet,  iemand  voor  wien  God  gedankt 
wordt  als  voor  eene  onwaardeerbare  gave. 

Onder  de  machtigste  factoren  der  persoonlijkheid  behoort 
de  fpeienscAap,  Evenmin  als  het  willen  het  denken  kan 
missen,  kan  ook  de  normaal-ontwikkelde  persoonlijkheid 
de  wetenschap  missen,  't  Zal  wel  niet  noodig  zijn,  M.  H. ! 
hierover  aan  deze  plaats  breedvoerig  nit  te  weiden.  Ts 
het  niet  de  wetenschap,  die  ons  hier  samenbrengt?  Toch 
ia  het  misschien  niet  geraden,  om  dat  onderwerp  geheel  te 
kten  msten.  Er  zijn  verschijnselen  in  het  leven  onzer  Kerk, 
die  het  nog  niet  zoo  geheel  overbodig  maken,  om  iets  tot 
aanprijzing  van  de  wetenschap  te  zeggen.  Er  zijn  gemeen- 
ten, die  bang  zijn  voor  de  wetenschap.  En  er  zijn  voorgan- 
gers, die  schijnen  te  meenen,  dat  zij  met  de  wetenschap 
hebben  afgedaan  op  het  oogenblik  dat  zij  den  herdersstaf 
opnemen.  Het  laatste  zon  misschien  nog  treuriger  zijn  dan 
het  eerste,  als  het  eerste  niet  veelal  de  oorzaak  was  van 
het  laatste.  Ongepast  kan  het  dan  niet  heeten,  dat  ook 
studenten  in  de  godgeleerdheid  op  het  belang  der  weten- 
schap worden  gewezen;  op  haar  blijvend  belang,  niet  alleen 
om  voor  het  ambt  van  Evangeliedienaar  gevormd  te  wor- 
den, maar  ook  om  dat  ambt  waardig  te  bekleeden.  Vele, 
2eer  vele  vragen  zijn  er  in  de  gemeente,  die  niet  kunnen 
beantwoord  worden,  als  de  wetenschap  niet  mede  mag  spre- 
ken. Menige  gevaarlijke  krankheid  kan  zonder  de  weten- 
schap niet  worden  genezen.  • 

Maar  ik  wil  hier  niet  verder  intreden.  Ik  zou  grooten- 
deels herbalen,  wat  ik  bij  de  aanvaarding  van  mijn  ambt  over 
het  nauwe  verband  tusschen  Theologie  en  Kerk  heb  gezegd. 
Liever  toon  ik  u  aan,  hoe  de  studie  der  Kerkgeschiedenis 
heilzsaam  op  de   liefde   voor   de    wetenschap   kan   werken. 
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Men  moet  wel  doof  zijn  voor  de  lessen  der  historie^  als  men 
ontkennen  wil,  dat  de  bloei  der  Kerk  door  de  wetenschap 
is  bevorderd.  Dat  er  wel  eens  een  schadelijke  invloed  door 
de  mannen  der  wetenschap  is  uitgeoefend,  is  waar.  Maar 
wat  bewijst  dit  tegen  de  wetenschap  zelve?  Zal  men  de 
wetenschap  uit  ieder  gebied,  waarop  zij  zich  wil  doen  gel- 
den, verbannen,  zoodra  het  blijkt  dat  zij  misbruikt  wordt? 
Laat  ons  van  Bome  leeren,  waartoe  eene  Kerk  komt,  die 
de  wetenschap  schuwt!  Laat  ons  zien,  wat  gunstiger  op  den 
bloei  der  Protestantsche  Kerken  heeft  gewerkt:  de  geestvan 
een  Carlstadt,  die  zijnen  studenten  aanraadde  om  het  men" 
schelyke  onderwijs  aan  de  academie  vaarwel  te  z^gen  voor 
het  goddelijke  onderwijs  aan  de  voeten  van  godzalige  schoen- 
makers en  wevers;  of  de  geest  van  een  Cal vijn,  die  door  zijne 
Universiteit  te  Genève  het  Westelijk  Europa  van  degelijke 
leeraars  voorzag.  Laat  ons  het  tijdvak  der  kerkvaders  be- 
studeeren,  om  het  aandeel  te  leeren  kennen,  dat  de  beoefe- 
ning der  wetenschap  heeft  gehad  in  de  overwinning  der 
oude  wereld.  Laat  ons  de  geschiedboeken  der  Middeleeuwen 
opslaan,  om  te  zien  hoe  donker  het  wel  zou  geweest  zijn, 
als  de  Scholastiek  haar  licht  niet  had  laten  schiJDen.  Laat 
ons  het  Protestantisme  op  zijne  wegen  nagaan,  om  getuigen 
te  zijn  van  den  ernst,  waarmede  het  terstond  bij  zijn  op- 
treden de  wetenschap  als  bondgeuoote  welkom  heette,  en 
telkens,  als  het  was  afgedwaald,  tot  zijne  eerste  liefde  terug- 
keerde. Laat  ons  stilstaan  bij  die  corypheëii  der  theologische 
wetenschap,  die  de  oogen  van  gansch  Europa  in  de  17de  eeuw 
naar  ons  vaderland  henentrokken,  en  dan  vragen,  of  het 
ons,  de  kinderen  van  zulke  vaderen,  past,  de  wetenschap  te 
minachten. 

M.  II.!    Weost  echte  zonen   der  Gereformeerde  Kerk,  en 
houdt  de  eer  der  theologische  wetenschap  op! 
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Maar  hebt  ook  een  oog  voor  andere  dingen.  Wijdt  uwe 
opmerkzaamheid  aan  alles,  wat  min  of  meer  samenhangt 
met  den  bloei  der  Kerk,  ook  al  besluit  de  godgeleerde  we- 
tenschap het  niet  in  haren  kring.  Ik  denk  hier  aan  de 
Sumanüeil  in  haren  wijdsten  omvang.  In  den  laatsten  tijd 
is  de  Humaniteit  eene  macht  geworden,  ook  in  de  Kerk, 
aan  welke  men  den  verschuldigden  eerbied  bewijzen  moet, 
zoo  men  niet  telkens  in  groote  verlegenheid  wil  geraken. 
Kunsten  en  wetenschappen,  fraaie  letteren,  alles  wat  strekt 
tot  beschaving  en  veredeling  van  den  geest,  moet  den  theo- 
loog ter  harte  gaan,  zal  hij  eeu  woord  voor  zijn  tijd  weten 
Ie  spreken.  Dat  hij  waken  moet  tegen  de  verzoeking  van 
de  Theologie  daarbij  te  laten  achterstaan,  spreekt  van  zelf. 
Ken  theoloog,  die  meer  van  Darwin  weet,  dan  van  Calvijn, 
en  meer  in  Göthe  te  huis  is,  dan  in  Paulus,  maakt  een 
droevigeu  indruk.  Maar  dit  neemt  niet  weg,  dat  de  blik 
van  den  theoloog  ruim  genoeg  moet  zijn,  om  al  wat  edel 
is  en  schoon,  al  wat  waarlijk  menschelijk  is,  te  omvat- 
ten. £ene  fijne  beschaving  moet  den  Evangeliedienaar  ken- 
merken. Door  hoogere  geestesontwikkeling,  door  schoone 
vormen  moet  hij  zich  onderscheiden.  Dat  daaronder  de 
ernst  van  het  woord,  dat  hij  der  gemeente  brengt,  niet 
lijden  m^,  en  ook  niet  behoeft  te  lijden;  dat  daarbij  zijn 
Evangelie  blijven  moet,  en  ook  blijven  kan,  een  Evangelie 
niet  naar  den  mensch,  dat  heb  ik  u  niet  te  herinneren.  Een 
man  van  karakter  heeft  zulk  eene  herinnering  niet  noodig. 

Maar  niet  alleen  voor  zijne  eigene  vorming;  ook  om  de 
belangen  der  gemeente  naar  oisch  te  behartigen,  heeft  de 
Evangeliedienaar  behoefte  aan  de  Humaniteit.  Kerk  en 
maatschappij  staan  in  eene  geheel  andere  verhouding  tot 
elkander,  dan  vroeger.  Eigenlijk  dagteokent  die  verandering 
reeds  van  de  dagen  der  Hervorming;  maar  eerst  in  deze 
eeuw  doet  zij  zich  in  al  hare  kracht  gevoelen. 
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£r  ziJB  eeuwen  geweest,  waarin  de  Christelijke  Kerk  en 
de  Maatschappij  zoo  nauw  vereenigd  waren,  dat  de  geschie- 
denis van  de  ééue  ook  de  geschiedenis  was  van  de  andere. 
Hierin  moest  verandering  komen.  Die  vereeniging  toch  van 
Kerk  en  Maatschappij  was  het  gevolg,  niet  van  eene  vrije 
keuze,  van  weerszijden  gedaan,  maar  van  de  onmondigheid 
der  maatschappij,  en  eene  op  die  onmondigheid  berekende 
kerkelijke  organisatie.  Zoodra  de  maatschappij  mondig  werd, 
en  de  kerkelijke  organisatie  in  duigen  viel,  werd  ook  de 
band  verbroken.  Dit  geschiedde  door  de  Hervorming  der 
zestiende  eeuw.  Het  groote  beginsel  der  Hervorming:  de 
mensch  wordt  gerechtvaardigd  uit  het  geloof,  uit  zijn  eigen 
geloof,  niet  uit  het  geloof  der  Kerk,  maar  uit  hei  geloof, 
dat  hij,  in  gemeenschap  met  de  Kerk,  door  persoonlijke  werk- 
zaamheid zijn  eigendom  noemen  kan  —  dat  beginsel,  naar 
alle  zijden  toegepast,  moest  ook  eene  gausch  andere  verhou- 
ding van  het  individu  tot  de  Kerk,  en  van  de  Kerk  tot  de 
maatschappij  ten  gevolge  hebben.  Het  eerste  werd  terstoud, 
het  laatste  eerst  later  openbaar.  Eerst  trad  de  godsdien- 
stige, later  de  sociale  beteekenis  van  het  Protestantisme  in 
het  licht.  Hoemeer  het  maatschappelijke  leven  aan  zelfstan- 
digheid wou,  des  te  meer  moest  ,de  Christelijke  Kerk  too- 
nen,  en  begint  zij  ook  meer  en  meer  te  toonen,  dat  zij  voor 
eene  zelfstandige,  vrijgemaakte  maatschappij  even  goed  een 
woord  Qods  heeft,  als  voor  eene  onmondige  en  dienstbare 
maatschappij.  Hoe  zwaar  het  haar  ook  valle,  het  éene  na 
het  andere  zich  te  zien  ontglippen,  waarover  zij  vroeger 
onbeperkte  macht  had,  zij  moet  er  in  berusten.  Evenwel 
niet  met  prijsgeving  van  hare  dure  roeping,  om  als  een 
zuurdeesem  te  blijven  werken. 

Dat  zij  hierin  op  heftigen  tegenstand  stuit,  laat  zich  be- 
grijpen. Het  gaat  met  de  emancipatie  der  maatschappij,  als 
met  elke  emancipatie.   Zij  brengt  het  gevaar  van  overmoed 
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aan  de  ééne  zijde^  en  van  wrevel  aan  de  andere  zijde  met 
ziek;  en  doet  alzoo  licht  een  faevigen  strijd,  eene  langda- 
lige  worsteling  geboren  worden. 

Wij  leven  in  het  midden  van  die  worsteling.  Wij  zien 
de  geëmancipeerde  maatschappij  eene  kracht  ontplooien,  zooals 
zij  vroeger  onder  de  voogdijschap  der  Kerk  niet  ontplooien 
kon.  Maar  helaas!  wij  zien  haar  ook  eene  houding  aanne- 
men tegenover  de  Kerk,  die  haar  niet  tot  eere  strekt.  Soms 
staan  zij  zelfs  tot  de  tanden  gewapend  tegenover  elkander, 
gereed  tot  een  strijd  op  leven  en  dood. 

Wat  zal  bet  einde  zijn?  Zal  de  moderne  maatschappij 
den  weg  opgaan  van  de  oud-Grieksche  en  Eomeinsche  we- 
reld? 2^1  hare  beschaving  al  beslister  en  beslister  zich  kan- 
ten tegen  het  Christendom,  en  alzoo  voor  den  ondergang 
rijpen?  Zal  de  Kerk  bange  dagen  van  vervolging  en  ver- 
drukking tegengaan? 

Wie  zal  het  zeggen!  Dat  er  onheilspellende  voorteekenen 
zijn,  is  niet  te  ontkennen.  De  naaste  toekomst  zal,  vrees 
ik,  der  Kerk  geen  bUjde  dagen  geven.  Maar  de  naaste  toe- 
komst is  de  toekomst  niet.  Ik  blijf  de  hoop  koesteren,  dat 
het  der  Christelijke  Kerk  nog  eens  gelukken  zal,  niet  om 
een  Qodsstaat  hier  op  aarde  te  stichten,  waarin  al  harebe- 
gmselen  hunne  toepassing  vinden ;  maar  om  al  degenen,  die 
Tan  goeden  wille  zijn,  tot  de  erkentenis  te  brengen,  dat  zij 
in  staat  is  om  der  moderne  maatschappij  te  geven,  wat  deze 
tot  hare  normale  ontwikkeling  behoeft. 

Zoo  deze  overtuiging,  M.  H.l  ook  de  uwe  is,  zult  gij 
als  Evangeliedienaren  de  gemeente  niet  stelselmatig  aan 
den  invloed  der  Humaniteit  onttrekken;  maar  veeleer  de 
knip  der  Humaniteit,  der  ware,  echte  Humanitei!;,  inroepen 
ter  ver&issching  en  versterking  van  het  geloofsleven  der 
gemeente.  Al  zult  gij  er  niet  aan  denken,  om  eene  oplossing 
▼an  de  Kerk  in  de  maatschappij  als  het  woord  voor  onzen 
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tijd  te  prediken ,  en  alzoo  het  Christelijk  karakter  der  Kerk 
door  het  humanitaire  te  vervangen;  zoo  zult  gij  toch  voor 
den  wederzij  dschen  invloed  de  baan  zoo  effen  mogelijk  ma- 
ken. Ieder  op  zijn  terrein  latende,  zult  gij  de  Wechselwir- 
kung  op  allerlei  wijze  bevorderen. 

Die  Wechselwirkung  zal  ons  de  Kerkgeschiedenis  op  me- 
nige bladzijde  toonen.  Wij  zullen  zien,  met  hoeveel  recht, 
door  Hase  vooral,  onze  aandacht  gevraagd  wordt  voor  veel, 
wat  niet  rechtstreeks  tot  het  gebied  der  Kerkgeschiedenis 
behoort,  maar  niettemin,  om  den  invloed,  dien  het  op  het 
leven  der  Kerk  heeft  gehad,  niet  mag  voorbijgegaan  wor- 
den. Wij  zullen  de  verwaarloozing  van  de  rechtmatige  eischen 
der  Humaniteit  wrange  vruchten  zien  dragen ;  maar  ook  de 
verloochening  der  heiligste  beginselen,  ter  wille  van  eene 
verkeerd  begrepene  Humaniteit,  tot  een  droevig  einde  zien 
leiden. 

Zoo  zal,  zoo  kan  althans  ons  historisch  onderzoek  der 
gemeente  ten  goede  komen. 


En  als  nu  die  vrije,  ruime  blik  de  onze  wordt,  zal  dan 
de  geest  der  waardeering  zich  ver  laten  zoeken?  Waardee- 
ring, erkenning  van  het  ware  en  goede,  waar  ook,  en  bij 
wie  ook  gevonden,  onder  welke  onbehagelijke  en  ergerlijke 
vormen  zich  ook  vertoonende,  met  welke  onzuivere  bestand- 
deelen  ook  vermengd  —  welk  Evangeliedienaar,  die  zijne 
roeping  verstaat,  zal  haar  niet  op  den  hoogsten  prijs  schat- 
ten, en  zich  niet  beijveren  om  haar  machtig  te  worden?  Zij 
ligt  zoo  maar  niet  voor  H  grijpen.  Vooral  in  deze  dagen 
van  verdeeldheid  en  strijd,  terwijl  de  partijzucht  de  oogen 
verblindt,  loopt  men  groot  gevaar,  om  een  partijdig  oordeel 
te  vellen  over  hetgeen  van  den  kant  der  tegenpartij  wordt 
gezegd  of  gedaan.  Hier  verdenkt  men  de  vroomheid,  omdat 
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zij  zich  niet  onder  zekere  vormen,  en  in  verband  met  som- 
mige leerstellingen  vertoont;  daar  heeft  men  dadelijk  den 
blaam  van  onwetenschappelijkheid  gereed,  zoodra  men  ziet 
verwerpen,  wat  men  zelf  voor  het  resultaat  van  wetenschap- 
pelijk onderzoek  houdt.  Hier  veroordeelt  men  een  gansch 
leven  om  enkele  verkeerdheden,  een  gausch  stelsel  om  en- 
kele onwaarheden ;  daar  wijt  men  aan  de  gansche  Kerk,  aan 
de  gansche  richting,  wat  enkelen  misdoen. 

Dat  is  eene  krankheid,  tot  welker  genezing  ik  wensch 
mede  te  werken,  ook  door  de  studie  der  Kerkgeschiede- 
nis. Ik  ken  bijna  geen  beter  geneesmiddel.  Ja,  ik  weet 
wel,  dat  men  ook  de  geschiedenis  der  Christelijke  Kerk 
aan  partijbedoelingen  dienstbaar  kan  maken.  Ook  onder 
de  beoefenaars  der  historische  wetenschappen  heeft  de  on- 
verdraagzaamheid hare  dienaren  gehad. 

Maar  dit  geldt  toch  meer  van  vorige  dagen,  dan  van 
onzen  tijd.  Geen  geschiedschrijver  zal  zich  meer  de  Centuriën 
van  Flacius,  of  de  Annalen  van  'Baronius  tot  model  kiezen. 
£n  hoeveel  hart  men  ook  hebbe  voor  de  door  de  Kerk  dik- 
wijls zoo  hard  bejegende  ketters,  toch  zal  men  niet  meer  bij 
Arnold  ter  schole  gaan,  om  eene  goede  kerk-  en  ketterge- 
schiedenis  te  leeren  schrijven. 

Kennelijk  wint  de  geest  van  waardeering  bij  de  geschied- 
schrijvers van  alle  richtingen  en  partijen  veld.  Men  ziet  de 
gebreken  der  pragmatische  methode,  zooals  die  vroeger  werd 
toegepast,  meer  en  meer  in.  Men  weet  zich  beter  te  ver- 
plaatsen in  den  tijd,  dien  men  beschrijft.  Men  neemt  bij 
zijn  oordeel  het  verschil  van  toestanden  en  oinstandigheden 
in  aanmerking.  Men  onderscheidt  de  vormen,  waarin  zich 
het  geloofsleven  op  verschillende  tijden  openbaarde,  van  het 
gelooMeveu  zelf. 

En  'i  is  dan  ook  in  dien  geest,  M.  H.1  dat  ik  u  op 
het  uitgestrekte    veld   der  Kerkgeschiedenis   wensch   rond 
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te  leiden.  Ik  hoop  de  ketters  niet  te  veroordeelen,  omdat 
zij  ketters  zijn,  en  de  Kerk  niet  te  verguizen,  omdat  zg  wel 
eeus  onbarmhartig  en  wreed  is  geweest.  Op  de  schaduwzijde 
der  Boomsche  Kerk  zal  ik  u  niet  wijzen,  zonder  n  tevens 
de  lichtzijde  te  doen  kennen.  Yan  de  monniken  zal  ik  geen 
huichelaars,  en  van  Qregorius  YII  geen  satan  maken.  Den 
nacht  der  Middeleeuwen  zal  ik  u  niet  schetsen,  zonder 
uwe  bewondering  te  vragen  voor  het  Heiligen-ideaal,  door 
Dr.  Pierson  zoo  schoon  geteekend.  Het  betrekkelijk  recht 
van  dogmatisme  en  piëtisme,  van  rationalisme  en  mysticisme, 
van  confessionalisme  en  modernisme  zal  ik  u  niet  ontveinzen. 
Zoo  gelukke  het  mij,  den  geest  van  waardeering  in  u  te 
versterken,  die  den  Evangeliedienaar  niet  ontbreken  mag, 
zoo  hij  waarlijk  de  leidsman  zijner  gemeente  ml  wezen. 


Die  geest  van  waardeering  heeft  echter  niets  te  maken 
met  een  indifferentistisch  eclecticisme,  dat  van  geen  voor* 
liefde  weten  wil,  omdat  het  geen  vaste  overtuiging  heeft. 
Het  bewijs  moet  nog  geleverd  worden,  dat  men,  gelijk  Benan 
beweert,  iets  moet  geloofd  hebben,  maar  het  niet  meer  moet 
gelooven,  om  er  een  onpartijdig  oordeel  over  te  vellen. 
Liever  zou  ik  met  den  Hoogleeraar  Brill  de  stelling  ver- 
dedigen, dat  men  alleen  door  bev)ondeTifig  tot  kennis  kan 
komen. 

Bewonderen!  ja,  M.  H.I  daartoe  zal  ik  u  telkens  uit- 
noodigen,  als  ik  het  geschiedboek  der  Kerk  met  u  lees. 
Met  onverholen  voorliefde  zal  ik  u  bepalen  bij  alles  wat  n 
met  bewondering  vervullen  kan  voor  het  Evangelie  van 
Christus,  opdat  gij  in  het  geloof  aan  dat  Evangelie  be- 
vestigd moogt  worden.  Wel  mag  de  Evangeliedienaar  in 
onze  dagen  vaat  overtuigd  zijn  van  de  waarheid  van  het- 
geen hij  der  gemeente  te  verkondigen  heeft.  Waaromtreut 
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hij  ook  in  het  onzekere  zij,  van  hetgeen  het  Evangelie  van 
zijn  Evangelie  uitmaakt,  moet  hij  zóó  zeker  zijn,  dat  hij  er 
door  gedrongen,  geleid,  geïnspireerd  wordt,  bij  zijn  prediken 
eu  leeren,  vermanen  en  troosten.  Er  is  z<$<$veel  dat  hem 
a&chrikt  en  ontmoedigt,  z66veel  dat  hem  aan  het  wankelen 
zou  kunnen  brengen,  en  daardoor  zijne  kracht  zou  verlam- 
men, dat  hij  wel  allerminst  eene  diep  gewortelde  overtui- 
ging missen  kan. 

Welnu,  door  de  studie  der  Kerkgeschiedenis  wordt  die 
overtuiging  versterkt.  Welk  eene  kracht  het  Evangelie  is 
tot  overwinning  van  de  zonde,  tot  genezing  van  het  kranke, 
tot  opwekking  van  het  gestorvene,  tot  vernieuwing  van  het 
leven;  hoe  het  de  edelste  harten  heeft  gewonnen,  en  de 
nitnemendste  gaven  heeft  geadeld;  hoe  het  maatschappijen 
heeft  gesticht,  volken  heeft  herschapen,  en  de  gedaante  der 
wereld  heeft  veranderd;  hoe  het  de  zwaarste  schokken,  die 
een  godsdienst  kan  gevoelen,  heeft  doorstaan,  en  de  hevigste 
aanvallen,  die  tegen  eene  Kerk  kunnen  gericht  worden,  ze- 
gevierend heeft  a^eslagen;  hoe  het  de' grootste  scheuringen 
in  den  boezem  der  Kerk,  en  de  geweldigste  omkeeringen  in 
de  maatschappij  heeft  overleefd;  hoe  het  telkens,  na  iedere 
krisis,  verjongd  en  verfrischt,  met  nieuwe  kracht  en  nieuwen 
moed,  té  voorschijn  is  getreden  —  dit  alles  leeren  ons  de 
lotgevallen  der  Christelijke  Kerk. 

Ja  —  zegt  misschien  deze  of  geue  —  als  wij  gtlooven! 
Anders  niet.  Wie  zonder  geloof,  maar  dan  ook  zonder  voor- 
ingenomenheid, zonder  partijdigheid,  de  geschiedenis  der 
Kerk  raadpleegt,  zal  wel  verstomd  staan  van  de  groote  din- 
gen, die  zij  heeft  tot  stand  gebracht;  maar  hij  zal  zich  wel 
wachten  met  daaruit  de  gevolgtrekking  af  te  leiden,  dat 
het  Evangelie  der  Kerk  de  waarheid  is.  Tal  van  omstan- 
digheden, waaronder  de  meest  toevallige,  hebben  samenge- 
werkt, om   aan  de  Kerk  die  glansrijke  overwinningen  te 
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bezorgen.  Na  kan  men  daarin  den  vinger  Gods  wel  opmer- 
ken, en  er  een  bewijs  in  zien,  dat  Ood  alles  zóó  heeft 
geleid^  dat  het  Evangelie  vrij  zijne  kracht  kon  ontwikkelen, 
en  de  Kerk  aan  hare  roeping  kon  beantwoorden;  maar  dan 
verlaat  men  het  gebied  der  historie,  om  over  te  gaan  op  het 
gebied  des  geloofs.  Dan  Iaat  men  niet  meer  de  objectieve 
feiten  spreken,  maar  de  snbjectieve  geloofsovertuiging.  Dan 
brengt  men  God  in  de  geschiedenis  —  en  dat  is  zeer  be- 
denkelijk voor  de  historische  trouw! 

Zou  dat  waar  zijn?  Ik  kan  het  niet  gelooven.  De 
tegenstelling  van  geloovig  en  wetenschappelijk,  van  gods- 
dienstig en  onpartijdig,  van  subjectief  en  objectief,  ver- 
werp ik.'  Ik  kan  niet  inzien,  waarom  men  van  God  zou 
moeten  zwijgen,  en  zijn  geloof  in  Jezus  als  den  Zoon  van 
God,  den  Zaligmaker  der  wereld,  op  zijde  zou  moeten  zet- 
ten, om  aan  de  Geschiedenis  recht  te  doen.  Ik  heb  niet 
bemerkt,  dat  de  resultaten  zooveel  meer  bevredigend  waren 
in  het  oog  der  kritiek,  wanneer  de  geschiedschrijver  zich  op 
een  sceptisch  of  bepaald-ongeloovig  standpunt  plaatste.  En 
evenmin,  dat  eene  geloovige  geschiedbeschöuwing  de  feiten 
niet  tot  hun  recht  kon  doen  komen,  en  van  de  verschijn- 
selen geen  voldoende  verklaring  kon 'geven. 

Nog  altijd  meen  ik,  dat  het  geloof,  ook  bij  de  beoefe- 
ning der  Kerkgeschiedenis,  recht  heeft  om  mede  te  spreken. 
Met  Hase  ben  ik  van  oordeel,  dat  „eene  kerkgeschiedenis, 
welker  auteur  geene  bepaald  kerkelijke  overtuiging  heeft, 
en  die  overtuiging  niet  met  helder  bewustzijn  op  zijn  werk 
afdrukt,  van  geen  belang  is  voor  de  Kerk'\ 

Ook  mijne  beschouwing  zal  niet  kleurloos  wezen.  Geeft 
gij  mij  niettemin  de  getuigenis,  dat  ik  de  eischen  der  we- 
tenschap ten  volle  erken,  ik  zal  mij  verblijden.  Laat  ons, 
wars  van  alle  „geloovig,  of  ongeloovig  knoeien'',  samen- 
werken  om    met  het  oog  des  geloofs  de  historische  waar- 
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heid  te  erkeuaen^  die  door  de  wetenschap  ons  wordt  ont- 
sluierd; en  alzoo  die  vastheid  van  overtuiging,  dien  geest 
VM  waardeering,  dien  ruimen  blik,  dien  toetenscAappelifien 
tin,  die  kracht  der  persoonlijkheid,  die  liefde  voor  de 
Kerk  bekomen,  die  hét  sieraad  zijn  van  den  dienaar  des 
Urangelies. 
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HET  eEBIED  DER  LITUBeiEE 


DOOS 

G.  H.  LAMEBS. 


De  bepaling  van  het  wezen  der  Liturgiek  hangt  geheel 
en  al  af  van  de  wijze,  waarop  men  meent  de  Praktische 
Godgeleerdheid  te  moeten  opvatten  —  tenzij  iemand  mee- 
nen  mocht^  dat  de  Litcu^ek  buiten  dió  gedeelte  der 
theologische  Encyclopedie  moet  geplaatst  worden.  Wordt 
de  Praktische  Godgeleerdheid  beschreven  als  ,,de  wetenschap, 
die  onderzoekt  en  ontwikkelt,  hoe  de  Godgeleerde  als  Evan- 
geliedienaar de  Gemeente  van  Christus  helpen^  leiden  en 
besturen  moet  in  de  verkrijging,  de  openbaring,  de  mede- 
deeling  en  de  volmaking  van  haar  godsdienstig  leven**  of 
korter  uitgedrukt  als  ,^de  wetenschap  van  de  Evangelie- 
bediening'* ^)  het  is  dan  zeker  niet  vreemd,  dat  de  Liturgiek 
genoemd  wordt  de  wetenschap  ^,die  onderzoekt  en  ontwik- 
kelt^ hoe  de  godsdienst-oefening  en  de  godsdienstige  verrich- 
tingen der  Gemeeute  geleid  en  bestuurd  moeten  worden/'  ^) 


>)  W.  MüüBLiHO,  /VoibtwcAe  Godgeleerdheid  bl.  2. 
*)  t.  o.  p.  bl.  818. 
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Wordt  daarentegen  de  Praktische  Oodgeleerdheid  beschouwd 
als  de  wetenschap,  die  ons  de  theorie  van  de  toerlzaamkeid 
ier  Kerh  tot  handhamng  en  uitifreiding  van  het  Christendom 
leert  kennen,  —  wat  mij  voorkomt  verre  de  voorkeur  te 
verdienen  ^)  —  niets  is  dan  natuurlijker,  dan  dat  de  Liturgiek 
worde  beschreven  als  de  wetenschap^  welke  de  theorie  van 
den  eeredienst  ontvouwt.  Op  den  eeredienst  zelven  moet  dus 
allereerst  de  aandacht  gevestigd  worden. 


n. 


De  eeredienst  in  zijn  geheel  als  de  vorm,  waarin  zich  de 
godsdienst,  ,,niet  voor  zoo  ver  hij  iets  individueels,  maar  voor 
200  ver  hij  iets  gemeenschappelijks  is,"  ^  openbaart,  kan  als 
lUnr^  beschouwd  worden.  Al  had  Melanchtok  niet  geheel 
en  al  ongelijk,  toen  hij  meende  verleen  te  moeten  staan 
tegenover  de  vraag,  welke  beteekenis  aan  Xswov(ff(a  moet 
worden  toegekend,  dit  is  zeker  dat  eene  èqyaata  alleen  dan 
dien  naam  kan  dragen  als  zij  van  publiek  belang  of  althans 
Tan  publiek  karakter  geacht  kan  worden  te  zijn.  Uit  dien 
hoofde  kon  de  ambtsverrichting  der  priesters  in  Israël 
hnov(ifbz  heeten.  Luk.  1 :  23  cf  Hebr.  10  :  11,  gelijk  ook 
in  de  Christelijke  kerk  der  oudheid  de  ^eUov  dvéfvwü^q 
Yfa^mv,  het  xfj^^^siv  en  ófuXeTvj  het  ^%siïê'tu  en  het  ^avsQSg 
vfivsiv  %óv  &€0v  (jLBtd  tav  êijfAOV.  Het  avondmaal  werd  in 
gelijken  zin  XeiTov(iy(a  genoemd.  Werd  later  het  xrjQ^iïiïeiv 
en  ó/uiJUTv  onder  den  titel  iomüetieh  gebracht  en  deze  van  de 
litwrgiei  onderscheiden,  er  is  dan  m.  i.  wel  reden  om  met 
Dft.  K  L.  Th.  Hbnejs  ^  van  liturgiek  in  ruimeren  en  engeren 
zin  te  spreken,  en  het  kan  geene  verwondering  baren,  dat 

>)  Zie  dese  Bijdragen  bl.  106,  107.    ')  Dobdbb.  Enofcïopedie  bl.  222. 
')  Nachgelassene  Vorletungen  über  Ltturgik  und  Homiktik.  Für  den  Druck 
bmrbatet  wid  herausg€g€ben  von  Dr.  W.  Zsohuoier.  1876. 
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de  algêmeene  term  van  liturgiek  temgtieedt,  waar  het  gemeen- 
schappelijke plaats  moet  maken  voor  het  individaeele.  dat  zich 
aan  den  homileet  verbindt.  De  beteekenis  van  JL&xovqjla  wordt 
ook  hierin  geëerd^  en  als  grondbeginsel  wordt  alzoo  erkend^  dat 
men  sprekende  van  liturgie  niet  allereerst  aan  den  »,dien8t 
of  de  dienstverrichting  des  Evangeliedienaars  bij  de  gods- 
dienst-oefeniogen  der  gemeente**  ^)  maar  aan  die  »,gódsdien8t- 
oefening"  zélve  moet  denken.  Alleen  dat  gedeelte  van  het 
geheel  der  godsdienst-oefening;  waarbij  de  individualiteit  van 
den  prediker  in  al  hare  kracht  op  den  voorgrond  treedtj 
wordt  dus  onder  afzonderlijken  titel  als  homüetiei  in  de 
praktische  (Godgeleerdheid  behandeld.  Men  moet  er  prijs  op 
stellen,  dat  deze  a&onderlijke  behandeling  worde  gehand- 
haafd en  mag  wel  met  den  Hoogleeraar  Doebbs  zeggen,  dat 
y,m  de  Protestantsch-theologische  wereld  zeker  een  luid  en 
voortdurend  protest  zoude  opgaan  tegen  de  inlijving  van 
de  Homiletiek  in  eene  andere  wetenschap"  ^).  Eene  andere 
vraag  is  het  echter,  of  men  de  homiletiek  niet  als  gedeelte 
van  een  geheel  (theorie  van  den  eeredienst)  mag  beschouwen. 
Wordt  dat  door  laatstgenoemden  geleerde  ^  afgekeurd,  men 
moet  toch  met  hem  wel  bedenken,  dat  de  Liturgiek  ook  de 
plaats  moet  aanwijzen  ,,die  de  preek  of  de  prediking  in  den 
eeredienst  heeft  in  te  nemen''  t.  a.  p.  Het  komt  mij  voor,  dat 
de  methode  van  Henkb,  die  het  geheel  in  drie  deelen  ver- 
deelt en  eerst  over  den  ,,euUus*^  in  het  algemeen,  dan  over 
de  liturgiek  en  daarna  over  de  homüetiei  handelt,  weinig 
bezwaar  oplevert,  althans  niet  voor  de  grondige  behandeling 
der  homiletiek.  Wèl  zoude  ik  ernstige  bedenking  hebben 
t^en  de  OrundUnien  der  Liturgik  und  HemUetik  von 
Dr.  Hagbnbagh,  die  eerst  de  „algêmeene"  lituigiek  be- 
handelt en  daarna  in  het  tweede  hoofddeel  de  „bijzondere" 


O  MuuBLiNO,  t  a.  p.  bL  819.   <)  Encycl  bL  218.  >)  t.  a.  p.  bL  811. 
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litoigiek^  terwijl  hij  in  dit  tweede  en  laatste  hoofdstuk  eerst 
de  hymnologie  met  de  euehetiei,  dan  de  homiletiek^  daarna 
de  viering  des  AvondmaaU  en  eindelijk  de  overige  liturgische 
handelingen  beschouwt.  Zonder  iets  te  willen  afdingen  op 
de  waarde  van  hetgene  hij  over  de  Aeurüüei,  de  diatahtiek 
de  iroitiek  en  de  semiotiek  der  preek  in  het  midden  brengt, 
meen  ik  toch,  dat  de  homiletiek  hier  niet  tot  haar  recht 
komt.  Pleit  de  oorspronkelijke  beteekenis  van  XsixovgyCa 
voor  het  recht  der  stelling,  dat  het  geheel  der  ,,Liturgiek'' 
niet  voldoende  wordt  weergegeven  in  hetgeen  tegenwoordig 
litoigiek  heet  in  onderscheiding  van  homiletiek,  zeker  is 
het  af  te  keuren,  dat  men  de  homiletiek  als  onderdeel  der 
„spedelle  Liturgik"  (Hagenbach)  beschouwt.  Men  moet 
overigens  niet  voorbijzien,  dat  homiletiek  eigenlijk  als  theorie 
der  ëamensprekvng  kan  worden  beschouwd;  wilde  Photius 
de  predikatiën  van  CHBTsosTOMüe  niet  Xóyoi,  maar  ófjuXUci 
genoemd  hebben,  dewijl  de  toehoorders  mede  in  de  rede 
betrokken  waren^  ongetwijfeld  blijft  voortdurend  met  recht 
aan  de  evangelie-prediking  de  eisch  gesteld,  dat  zij  zooveel 
mogelijk  dit  homiletisch  karakter  beware. 


in. 


Het  is  noodig,  dat  wij  ons  behoorlijk  rekenschap  geven 
van  de  beteekenis  van  den  eeredienst.  Zijn  velen  ouzer 
tijdgenooten  daarvan  vervreemd,  en  stellen  anderen,  bepaal- 
dehjk  onder  de  Hervormden,  steeds  hoogere  of  misschien 
ook  lagere,  maar  in  elk  geval  voor  het  geheel  van  den 
eeredienst  bezwarende  eischen  aan  de  prediking  op  zich 
zelve,  wèl  mag  gevraagd  worden,  of  reeds  genoegzame  aan- 
dacht gewijd  is  aan  de  theorie  van  den  eeredienst  in  hel 
algemeen.  Hoe  belangrijk  ook  op  zich  zelve  eene  beschou- 
wing zij  over  de  eigenlijke  beteekenis  van   het  Latijnsche 
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^^cultus",  met  het  oog  op  de  vraag,  of  hier  het  geregelde^ 
dan  wel  het  opzettelyke  als  hoofdzaak  moet  gelden  —  van 
hoeveel  gewicht  ook  een  opzettelijk  onderzoek  zij  aangaande 
de  betrekkelijke  juistheid  of  aannemelijkheid  van  het  Grieksche 
XoetqsCa  Joh.  16  :  2,  Eom.  9  :  4,  12  :  1,  Hebr.  9  :  16  of 
&fr]frxsla  Hand.  26  :  5,  Col.  2  :  8,  Jac.  1  :  27,  wij  zullen 
wèl  doen,  als  wij  den  eeredienst  blijven  beschouwen  als  den 
vorm,  waarin  zich  het  godsdienstige  leven  als  gemeenschaps- 
leven openbaart. 

Twee  bijzonderheden  trekken  hier  onze  aandacht.  Voor- 
eerst moet  in  den  eeredienst  de  behoefte  des  godsdienstigen 
levens  worden  opgemerkt,  om  zich  te  openbaren.  Welke 
bedenking  ook  gemaakt  moge  kunnen  worden  tegen  de  be- 
schouwing van  SoHLEiERMACHER,  die  in  zijne  Praktische 
Theologie  in  den  eeredienst  het  „darstellende  Handeln*' 
ziet  in  onderscheiding  van  het  „wirksame  Handeln",  en 
welk  recht  Hagenbach  ook  hebbe,  om  hier  te  vreezen  voor 
theatrale  opvatting  van  den  cultus,  zeker  is  het,  dat  de 
behoefte  om  zijne  godsdienstige  gewaarwordingen  te  uiten, 
tot  de  onderhouding  van  den  eeredienst  leidt.  Volstrekt 
noodig  is  het,  dat  hierbij  aan  neven-bedoeling  niet  ge- 
dacht kan  worden,  waarbij  aaixstonds  de  geheele  daad  hare 
waarde  verliezen  zoude.  Het  moet  eene  niting  van  gewaar- 
wordingen gelden,  welke  zich  zelve  den  nood  zien  opge- 
legd, om  zich  te  openbaren.  Voor  eenzijdigheid  zij  men  ech- 
ter hier  op  zijne  hoede.  Het  gevaar  ligt  voor  de  hand,  om  bij 
erkenning  van  deze  principieele  beteekenis  van  de  uiting  des 
godsdienstigen  levens  in  den  eeredienst,  met  Schleibrmacher 
en  HAGEjfBACH^  bij  den  cnltus  allereerst  te  denken  aan  eene 
werkzaamheid  van  het  gevoel.  Wie  weigert  het  godsdienstig 
leven  zelf  uitsluitend  binnen  den  kring  van  het  gevoel  te 
betrekken,  kan  natnurlijk  niot  goedvinden  in  de  uiting  van 
het   godsdienstige   leven   enkel   eene   gemoeds-beweging  te 
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zien.  Hoe  meer  de  godsdienst  met  den  geheelen  mensch  in 
betrekking  wordt  gesteld,  te  meer  zal  de  eeredienst^  als 
openbarings-vorm  van  den  godsdienst^  in  zijne  hooge  waarde 
worden  erkend. 

Maar  ten  andere  moet  in  den  cultus  op  het  „gemeen- 
schaps-leven"  als  zoodanig  gelet  worden.  Heeft  de  godsdienst 
eeue  bij  uitnemendheid  sociale  beteekenis  —  het  kan  niet 
geno^  worden  in  het  licht  gesteld  in  de  leer  van  den 
godsdienst,  jnist  tegenwoordig,  nu  het  individualisme  met 
zooveel  kracht  zich  verheft,  —  in  den  godsdienst  van  Israël 
en  veel  meer  nog  in  het  Christendom  wordt  dat  sociaal 
karakter  geëerd.  Het  is  hier  bovendien  een  geven  en  ont- 
vangen, dat  misduid  wordt,  als  men  met  Kliefoth  hier  van 
het  Bacfificieele  en  het  sacramenteele  spreekt,  als  van  twee 
elementen  in  den  cultns,  maar  dat  niet  miskend  kan  worden 
dan  tot  groote  schade  voor  de  waardeering  van  den  eere- 
dienst.  Hier  vertoont  zich  inderdaad  het  merkwaardige  feit, 
dat  de  gemeenschap  op  zich  zelve  door  onderlinge  mede- 
deding  tot  stichting  dient.  Had  Vinbt  recht  in  zijne  Théo' 
logie  Pastorale  de  aanbidding  eenen  toestand  der  ziel  te  noe- 
men „que  Ie  chant  seul  peut  exprimer^*  en  is  zijne  definitie 
aiet  onjuist:  „Ie  culte  est  Tadoration  en  acte"  het  is  dan 
niet  vreemd,  dat  het  gezang  eene  voorname  plaats  iu  den 
caltas  inneemt,  juist  daar,  waar  op  de  bevordering  van 
het  gemeenschaps-leven  wordt  aangedrongen.  Het  was  de- 
zelfde gedachte,  welke  Bersier  ^)  er  toe  leidde,  om  weer  in 
den  trant  der  ouden  responaoriën  in  te  voeren. 

Intusschen  zoude  men  den  cultus  niet  volledig  recht 
laten  wedervaren,  als  niet  ook  op  den  eisch  der  stille  af- 
zondering '),  als  in  den  eeredienst   feitelijk   begrepen,  acht 


')  Liturgie  a  Vusage  des  églises  Ré/onnées  1874. 
*)  Recueillement  —  zoo  ala  de  Fmnschen  zeggen. 
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werd  geslagen.  Door  Henke  wordt  op  dit  pant  wel  wat  te 
veel  nadruk  gelegd,  met  de  schampere  opmerking:  cin  der 
That  berufen  sich  auf  das  Wort  Ghristi,  Matth.  6  : 6, 
cv  êè  otav  nQo<ï€vx!],  sCaeXd's  dg  %o  tafuetov  aov  gegen. 
den  gemeinsamen  öffentlichen  Cultus  diejeoigen  am  öftesten, 
welche  die  £inkehr  in  ein  solches  Kammerlein  gar  nicht 
kennen'*  ^)  maar  ongetwijfeld  komt  deze  behoefte  des  gods- 
dienstigen  levens  in  aanmerking  bij  de  beoordeeling  van 
den  eeredienst.  Werpt  men  de  vraag  op,  hoe  in  den  cultus 
die  twee  schijnbaar  strijdige  beginselen  kunnen  samenvallen, 
eensdeels  het  beginsel  der  gemeenschaps-oefeniug,  anderdeels 
dat  der  a&ondering,  men  heeft  misschien  een  der  diepste 
problemen  van  het  leven  der  gemeente  van  Christus  aange- 
roerd. Het  behoort  tot  hare  uitnemende  voorrechten,  dat 
sdj  op  eene  gemeenschap  kan  wijzen,  waarin  het  ons  wer- 
kelijk is,  alsof  de  deuren  der  wereld  achter  ons  zijn  dicht 
gedaan,  en  op  eene  afzondering,  waarbij  wij  ons  geenszins 
eenzaam  behoeven  te  gevoelen. 

Inderdaad,  hier  is  een  probleem,  dat  echter  zijne  oplossing 
met  zich  brengt  in  de  eigen  ervaring.  Het  feit  zelf,  dat  de 
Christen  in  den  eeredienst  ook  de  afzondering  zoekt,  is 
onweersprekelijk.  Terecht  wijst  Henkb  er  op,  dat  zoowel 
het  stille  persoonlijke  gebed  in  de  protestantsche,  als  het 
doopen  van  den  vinger  in  het  gewijde  water  in  de  Bioomsche 
kerk,  symbool  is  van  de  hier  bedoelde  a&on  dering,  en  heeft 
de  kerk-inrichting  der  Boomsch-Katholieken  in  den  regel 
meer  plaats  voor  deze  afzondering,  dan  de  onze,  te  meer 
moeten  wij  ons  verheugen,  dat  althans  het  beginsel  bewaard 
bleef  onder  ons,  in  het  bedoelde  individueele  gebed  bij 
het  plaats  nemen  in  het  kerkgebouw.  Misverstand  schijnt 
ten   dezen   te   heerschen    bij    den   heer   Johs.    Hooi jk  aas 
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HxKDSRsoHiiE  ^)  wsar  hij  spreekt  over  hetgeen  „kan  worden 
waargenomen  hij  het  bidden  van  sommige  kerkgangers,  als 
zij  in  de  kerk  hunne  phiats  hebben  ingenomen."  Aldus 
lezen  wij.dMr:  „Zonderlinge  vertoouingen  niet  zelden  daarbij. 
Onder  anderen,  als  men^  binnen  gekomen  bijna  te  gelijker 
tgd  als  de  predikant  den  kansel  is  opgetreden  en  terwijl 
deze  op  het  punt  is  om  tot  bidden  den  mond  te  openen, 
nog  even  zelf  gaat  bidden/'  Waarschijnlijk  werd  door  den 
schrijver  de  sjmbolische  beteekenis  van  de  daad,  welke  hij 
in  gegeven  omstandigheden  afkeurt,  niet  begrepen  ^. 

Het  is  volstrekt  noodig,  dat  men  de  verschillende  elemen- 
ten van  den  eeredienst  goed  kenne,  om  ook  in  den  tegen- 
woordigen  tijd  de  belangen  van  den  cultus  met  goed  gevolg 
te  kunnen  bevorderen.  Kan  men  in  het  algemeen,  waar  het 
den  historischen  oorsprong  van  den  eeredienst  geldt,  het  er 
Toor  houden,  dat  wij  hier  te  doen  hebben  met  eene  dier 
zaken,  waarvan  Yinet  eens  schreef:  „les  choses  sont  nées 
plntót,  qu'elles  n'ont  6té  établies,'^  men  zal  zeker  de  be- 
langen van  de  gemeenschappelijke  Godsvereering  minder 
goed  behartigen,  wanneer  men  telkens  op  nieuw  klaagt  over 


O  'De  godsdienst  der  ervaring  en  hare  verhouding  tot  het  bidden  in: 
Godsdienst  volgens  de  beginselen  der  ethische  richting  onder  de  modernen, 
's  Henogenbosch,  6.  H.  van  der  Schüijt  1876,  bl.  76. 

*)  Zoodanig  misyerstand  is  te  meer  te  betreuren,  als  het  aanleiding 
geeft  tot  woorden,  als  welke  de  schrijver  laat  Tolgen:  ^ik  kan  mg  nooit 
recht  begrijpen,  hoe  dat  zoo  Tlacbtig  kan  gaan  en  denk  daarby  onwiUe- 
keurig  aan  een  geestig  gezegde  van  Busksh  Huet.  Toen  in  een  ont- 
werp-hnishoadelijk  reglement  voor  de  synodale  vergaderingen  was  voor- 
gesteld, dat  de  bijeenkomsten  zonden  geopend  worden  met  een  kort 
gebed,  vroeg  Hüet  of  het  niet  goed  zonde  zgn  de  samenstelling  daarvan 
op  te  diagen  aan  de  commissie  voor  spoed-vorderende  zaken?"  Dit 
wue  hier  zeker  niet  vermeld,  als  de  zaak  den  geëerden  schr'óver 
in  haren  rechten  aard  doidelgk  ware  geweest. 
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het  veryal  van  het  kerkbezoek,  dan  wanneer  men  door 
woord  en  daad  voortdurend  de  openbaring  der  godsdienstige 
gewaarwording^  den  z^en  der  gemeenschaps-oefening,  en 
den  ernst  der  afzondering  tracht  aan  te  bevelen.  De  evan- 
geliedienaar heeft  hier  een  mim  arbeidsveld  vóór  zich  en 
menig  middel  beschikbaar,  om  daarop  met  goed  gevolg  te 
arbeiden.  Men  heeft  vooral  tegen  misvatting  van  het  doel 
van  den  eeredienst  te  waken,  als  waaraan  o.  a.  zelfs  Lüthek 
zich  schuldig  maakte,  toen  hij  het  feit,  dat  men  in  zijn 
dagelijksch  beroep  God  wel  kan  dienen,  bij  het  bespreken 
van  den  caltns  in  rekening  bracht  ^).  Menigeen  verwerpt 
den  cultus,  omdat  hij  dien  niet  verstaat. 


IV. 


Is  het  bij  de  behandeling  der  liturgiek  noodig  den  eere- 
dienst in  het  algemeen  uit  het  juiste  oogpunt  te  beschou- 
wen, vooral  dan  moet  men  zich  voor  misverstand  wachten, 
als  men  eenige  wijziging  in  den  cultus  wil  aanbrengen. 
De  reformatie  van  den  eeredieust  moet  rekening  houden 
met  de  bt^ginselen,  die  in  bepaalden  kring  van  Godsver- 
eering  worden  gevolgd.  Men  staat  licht  bloot  voor  gevaar 
van  dwaling,  zelfs  bij  het  onderscheiden  van  hetgene  overi- 
gens zoo  ver  uiteenloopt  als  het  katholicisme  en  prote- 
stantisme. Ongetwijfeld  had  Abm.  des  Amgrie  van  dee 
Hoeven  Jr.  recht,  toen  hij  in  den  Gids  (1845)  zijne 
„aphorismen"  schreef  „over  het  eigenaardig  goede  in  de 
Boomsch-katholieke  afdeeling  der  Christen-kerk  ^),*'  en  uit- 
gaande  van    de   voorstelling,    dat   het  Christendom,  als  de 


')  cf.  Emfl  Zittel.  Der  protest.  GrotteséUenst  in  unserer  Zeit.  Deutsche 
Zeit-und-Streit'/ragen.  Jahrgang,  IV.  Heft  62. 
^)  Overgedrnkt  in  'smaos  werken:  lU.  Prwa  en  poëzy  bL  8 — 17. 
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godsdienst  der  liefde,  twee  beginselen  in  zich  vereenigti 
dat  der  zeffsianêiffkeid  en  dat  der  gemeenschap,  beweerde^ 
dat  de  zelfstandigheid  in  het  protestantisme,  en  de  gemeen^ 
schap  in  het  katholicisme  de  opperheerschappij  heeft  ver- 
kregen. Wanneer  wij  echter  op  de  ontwikkeling  van  den 
coïtus  acht  slaan,  treft  ons  het  verschijnsel,  dat  juist  die 
zijde  van  den  eeredienst  in  de  liturgie  der  protestanten  in 
het  licht  treedt,  waar  het  gemeenschaps-leven  het  meest 
wordt  aanschouwd,  terwijl  alles,  wat  in  den  cultus  bf  aan 
uiting  der  godsdienstige  gewaarwordingen  op  zich  zelve  bf 
aan  stille  afzondering  doet  denken  —  waarbij  men  zoude 
meenen  met  zelfstandigheid  en  dus  volgens  genoemde  onder« 
scheiding  met  een  protestautsch  beginsel  in  aanraking  te 
komen  —  in  de  Boomsch-katholieke  kerk  veel  meer  is  ont- 
wikkeld. Hier  vinden  wij  reeds  eene  vingerwijzing,  om  niet 
te  treden  op  den  w^  der  abstracte  theoriën  en  in  de  litur- 
giek niet  onvoorwaardelijk  te  steunen  op  de  resultaten  der 
dogmatiek  of  symboliek.  Ook  hier  is  de  praktijk  het  correc- 
tief voor  de  eenzijdigheden  der  theorie.  Dreigt  het  protestan- 
tisme zich  in  individualisme  te  verliezen,  een  behoedmiddel 
daartegen  is  in  den  eeredienst  gegeven,  waarin  het  sociaal 
karakter  der  gemeente  krachtig  op  den  voorgrond  treedt, 
gelijk  voortdurend  de  individueele  liturgische  werkzaamheid 
onzer  Boomsch-katholieke  mede-christenen  medewerkt  om 
niet  den  godsdienst,  die  in  de  eerste  plaats  persoonlijke  be- 
teekenis  heeft,  in  enkel  massalen  zin  te  laten  voortleven. 
Be  pogingen,  in  den  jongsten  tijd  van  verschillende  zijden 
aangewend,  om  verbetering  te  brengen,  bepaaldelijk  in  den 
hervormden  eeredienst,  moeten  dus  aan  het  algemeen  prote- 
stantflche  of  nader  aan  het  hervormde  beginsel  getoetst  wor- 
den, en  dat  niet  alleen,  zooals  dat  beginsel  in  de  vergelijkende 
symboliek  wordt  gesteld,  maar  ook  met  in-acht-neming  van 
hetgeen  in  den  cultus  wordt  waargenomen.    Wordt  het  be« 
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ginsel  der  Hervormden  voorgesteld  als  in  het  algemeen  on- 
gunstig voor  de  liturgie,  het  is  wèl  te  betwijfelen  of  zij,  die 
dat  beweren,  voldoende  acht  geven  op  den  b^zonderen  na- 
druk, die  in  de  hervormde  kerk  gelegd  wordt  op  den  reeds 
besproken  eisch  van  het  gemeenschappelijke  leven,  dat  in  den 
cultus  zijne  uitdrukking  vindt,  tegenover  de  ruimere  plaats, 
welke  in  het  Katholicisme  en  gedeeltelijk  ook  in  de  Luthersdie 
kerk  aan  individueele  werkzaamheid  gegeven  wordt.  In  1873 
werd  door  den  heer  L.  J.  van  Bhijn  ')  opgemerkt,  dat  niet 
de  Synagoge  maar  de  Israëlitische  tabernakel-  en  tempel- 
dienst  den  grondvorm  onzer  openbare  Gk>d8vereering  moet 
aangeven,  en  alzoo  tusschen  leerdienst  en  eeredienst  eene 
tonstelling  gemaakt,  maar  misschien  ware  het  wensehelqki 
noch  aan  den  tempel,  noch  aan  de  synagoge  te  denken, 
maar  het  oog  te  richten  naar  de  „opperzaal**  in  Jerusalem 
(Hand.  1 :  18)  en  de  hoofdbestanddeelen  van  den  cultus, 
volgens  het  hervormde  beginsel^  te  zoeken  in  hetgene  Hand. 
2 :  42  genoemd  wordt.  Hoe  meer  men  zidi  doordringt  van 
de  overtuiging,  dat  in  den  hervormden  eeredienst  het  be- 
ginsel heerscht,  om  uitdrukking  te  geven  aan  de  gedachte, 
dat  men  gemeenschappelijk  ontvangt  en  gemeenschappelijk 
geeft,  des  te  minder  gevaar  is  er,  dat  men  zal  komen  tot 
eene  m.  i.  onjuiste  scheiding  van  leerdienst  en  eeredienst, 
die  reeds  sommigen  verleid  heeft  om  verschillende  diensten 
in  het  leven  te  willen  roepen,  gewijd  bf  aan  het  eene  èf 
aan  het  andere.  In  hetgeen  men  leerdienst  noemt  treedt  het 
denkbeeld  te  voorschijn,  om  de  geheele  gemeente  het  woord 
Gods  te  laten  ontvangen,  terwijl  juist  daarom  gebed  en 
gezang  zoo  groote  plaats  in  den  protestantschen  eeredienst 
innemen,  omdat  de  gemeente  daarin  geacht  moet  worden 
hare   gedachten    Gode   wéér   te  geven  als  de  vruchten  van 


*)  SurniMfi  voor  waarheid  en  vrede  bL  986. 
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zijn  woord.  Dat  bij  deze  voorstelliiig  de  viering  van  Doop 
en  Avondmaal  inderdaad  eene  groote  beteekenis  heeft  in 
den  cnltns,  behoeft  hier  niet  te  worden  opgemerkt^  evenmin 
als  dat  bij  deze  vereen igiug  van  eeredienst  en  leerdienst 
volstrekt  niet  behoeft  te  vervallen  het  streven  om  verschil 
van  dnnr  in  onderscheiden  godsdienst-oefeningen  te  bren- 
gen —  eene  zaak,  welke  wel  eens  min  tijdig  bij  het  onder- 
scheiden van  leerdienst  en  eeredienst  besproken  is. 


V. 


Gelijk  bij  de  behandeling  van  de  geschiedenis  der  litur- 
giek de  aandacht  wordt  getrokken  door  het  feit^  dat  meer- 
malen o.  a.  bij  de  invoering  der  pruissische  agenda  in  1821 
en  de  organisatie  van  ons  hervormd  kerkgenootschap  in 
1816  eene  bijzondere  aitwendige  omstandigheid  den  prikkel 
gaf  tot  vernieuwde  bearbeiding  van  liturgische  vraagstukken , 
IOC  moet  ook  worden  opgemerkt^  dat  de  liturgie  zelve  niet 
enkel  psjchologisch  kan  verklaard  worden  uit  het  wezen 
van  den  cultus.  Ook  met  de  historie  moet  gerekend  worden. 
De  aanraking  met  het  heidendom,  zoowel  als  de  samenhang 
met  den  Israëlitischen  eeredienst^  komt  in  aanmerking  bij 
de  verklaring  van  de  liturgie  in  de  christelijke  kerk.  Heeft 
b  de  oude  kerk  de  synagoge  den  weg  gewezen  aan  den 
christelijken  eeredienst  en  is  in  de  katholieke  kerk  der 
middeleeuwen  de  invloed  niet  te  miskennen,  dien  het  hei- 
dendom oefende  ook  op  den  cultus  der  christenen,  zonder 
vrees  voor.  tegenspraak  mag  beweerd  worden,  dat  het  be- 
ginsel der  Reformatie  eensdeels  met  zich  bracht  den  terug- 
keer tot  den  leerdienst,  die  in  de  synagoge  slechts  gebrekkig 
tot  zijn  recht  kwam,  en  anderdeels  drong  tot  de  poging, 
om  den  tedkpeldienst  in  aansluiting  aan  IsraëFs  cultus  op 
christelijken  voet  te  regelen.  Het  was  noodzakelijk,  dat  van 
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lieverlede  de  raad  onvoldoende  bleek,  dien  Gregorios  de 
Groote  ^)  den  zendelingen  medegaf,  die  naar  Engeland  ver- 
trokken, en  dat  de  tempel  zelf  afgescheiden  van  de  a%ods- 
beelden,  in  christelijken  zin  hervormd  werd.  Het  moet  betreurd 
worden,  dat  de  confessioneele  antipathiën  die  b.  v.  der  litur- 
giek van  den  lutheraan  Kliefoth  en  van  den  gereformeerden 
Ebeard  in  den  w^  staan,  schadelijken  invloed  oefenden 
op  de  liturgische  studiën  en  het  verzoenend  streven  is  te 
prijzen  dat  o.  a.  den  arbeid  van  Nitzsoh  en  gedeeltelijk  ook 
dien  van  Schöberlein  kenmerkt.  Maar  bij  de  poging,  om 
op  het  voetspoor  van  J.  Chr.  Gass,  die  reeds  in  1815  zijne 
belangrijke  wenken  ten  dien  aanzien  gaf,  aan  de  protes- 
tantsche  liturgiek  eenen  wetenschappelijken  grondslag  te 
geven,  moet  vooral  bedacht  worden,  dat  de  evangelische 
eeredienst  zich  zelfstandig  ontwikkelen  moet.  De  praktische 
theologie  is  ook  wat  dit  punt  aangaat,  tot  een  gewichtige 
taak  geroepen,  reden  te  meer  om  haar  zelfstandig  optreden 
in  deze  eeuw  toe  te  juichen.  Yooral  hierop  moet  nadruk- 
kelijk gelet  worden,  dat  in  het  protestantsche  christendom 
de  cultus  niet  enkel  als  middel  moet  beschouwd  worden, 
maar  ook  als  in  zich  zelven  zijn  doel  met  zich  dragende. 
Dat  doel  is  gelegen  in  de  paulinische  oUoêoiiij.  1  Kor. 
14:3,  welke  overstaat  tegen  de  xad-atqsüiq  2  Kor.  10 :  8, 
18:  10  en  wier  aard  en  beteekenis  1  Kor.  3:9 — 17  breed- 
voerig wordt  uiteengezet.  Ongetwijfeld  heeft  men  hier  met 
een  eigenaardig  christelijk  denkbeeld  te  doen,  of  liever  met 
een  objectief  feit,  het  bouwen  van  eenen  geestelijken  tempel, 
waarbij  het  aankomt  op  de  harmonische  ontwikkeling  van 
den  geheelen  mensch,  zoodat  het  geheel  van  den  eeredienst 
op  verstand  en  hart  beide,  en  niet  het  minst  ook  op  den 
wil,  weldadigen  invloed  moet  uitoefenen.   Wordt  dit  objeo- 

^)  Epist.  9,  71.   iridoloram   fana  in  anglorom  gente   dbstnü   miniiBe 
debent»  wd  ipaa,  quae  in  eis  aant,  idola  destraantar.'* 
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tie?e  op  den  achtergrond  geschoven  en  alleen  subjectieve 
beteekenis  aan  den  eeredienst  toegekend,  dan  moet  nood- 
wendig de  liefde  voor  den  cultus  licht  verflauwen  en  het 
is  niet  vreemd,  dat  waar  men  niet  van  eene  èxxXtjffia  weten 
wil^  y^als  den  kring,  waar  binnen  Christus  zijn  verlossings- 
plan  ten  uitvoer  brengt"  ^)  ook  de  waardeering  van  den 
eeredienst  schade  lijdt.  De  christelijke  theologie  in  haar 
geheel  wordt  met  onvruchtbaarheid  geslagen,  als  zij  der 
kerk  den  rug  toewendt;  doch  nergens  op  haar  uitgestrekt 
terrein  is  hei  meer  dan  hier  noodig,  dat  zij  zich  helder 
rekenschap  geve  van  het  karakter  der  kerk.  De  liturgiek 
in  het  ^christendom  heeft  voorzeker  te  letten  op  de  psycho- 
logische verklaring  van  de  vormen,  waarin  zich  de  aanbid- 
ding openbaart,  maar  zij  kan  haar  doel  niet  bereiken,  als 
zij  niet  uitgaat  van  de  veronderstelling,  dat  de  kerk  door 
Christus  in  het  leven  is  geroepen,  opdat  de  ure  zoude  ko- 
men „dat  de  ware  aanbidders  den  Yader  aanbidden  zullen 
in  geest  en  waarheid.*'  Joh.  4 :  23.  Die  ure  komt  dan,  als 
de  christenen,  „als  levende  steenen  gebouwd  worden  tot 
een  geestelijk  huis.''  1  Petr.  2 :  5. 


VI. 


De  minachting,  waarmede  velen  op  den  cultus  neerzien, 
wordt  het  best  verklaard,  als  men  let  op  het  gebrek  aan 
eerbied,  dat  onze  eeuw  kenmerkt.  Des  te  meer  is  het  te 
bejammeren,  dat  het  didaktische  element  in  den  protes- 
tantschen  cultus  zoozeer  de  hoofdrol  vervult  en  wie  de  liefde 
?oor  den  eeredienst  wil  opwekken,  doet  zeker  wèl,  als  hij 
aandringt  op  de  erkenning  van  de  adoratie,  als  hoofdzaak 
in   de   godsdienst-oefeningen.    Bij  eenen  blik  op  den  ritus 

')  Dr.  J.  Cjl&kbb,  Kerk  en  Theologie,  Redevoering  bg  de  aan 'aafding 
nn  het  Hoogleeraars-ambt  aan  de  Groninger  Hoogeschool-,  bl.  17. 
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der  oude  kerk,  dien  wij  uit  de  verzamelingen  van  Renaü- 
DOT  en  AssBMANi  leeren  kennen,  treft  ons  de  zorg,  welke 
gedragen  werd  voor  alles,  wat  tot  eerbied  kon  stemmen. 
Wij  denken  hierbij  aan  de  brooden,  welke  door  de  geloo- 
vigen  als  nQO(Tg>OQcd  in  de  zoogenaamde  TtQOtrxofjuSij  op  de 
offertafel  geleverd  werden,  en  uit  een  van  welke  de  voor- 
ganger een  stnk  sneed,  in  den  vorm  van  een  lam  —  aan  de 
gewoonte,  om  door  het  roepen  van  (roy>üx\  oQ&oil  de  aan- 
dacht te  wekken  voor  het  evtxyyéhov,  dat  door  de  diakenen 
in  het  midden  der  kerk  werd  nedergelegd,  en  —  om  niet 
meer  te  noemen  —  aan  de  voorstelling  van  de  groote  heils- 
feiten  in  de  liturgie  der  geloavigen^  aldus  genoemd  in  onder- 
scheiding van  die  der  ïuUeehumenen,  Zonder  twijfel  is  dit 
beginsel  in  de  £oomsch*katholieke  kerk  veel  meer  terug  te 
vinden  dan  in  het  Protestantisme,  maar  men  bedriegt  zich, 
als  men  meent,  dat  het  alzoo  moet  zijn,  overeenkomstig 
beider  karakter.  Wat  door  synthese  in  £ome  plaats  heefi;^ 
kan  eveneens  langs  den  w^  der  analyse  onder  ons  geschie- 
den. Plaatst  de  Boomsch-katholieke  de  heilige  dingen,  welke 
tot  aanbidding  dringen,  geconcentreerd  in  een  of  ander 
mysterie  vóór  den  geest  der  geloovigeu,  in  het  Protestan- 
tisme wordt  aan  de  homilie  de  eereplaats  toegekend  in  den 
cultus,  dewijl  zij  beschouwd  moet  worden  als  het  middel, 
waardoor  verstand  en  hart  alzoo  worden  verhelderd  en  ge- 
heiligd, dat  de  mensch  niet  kan  weigeren  met  aanbidding 
zich  te  buigen  voor  Hem,  die  zoo  groote  genade  den  men- 
schen  gegeven  heeft.  Wordt  dit  wel  begrepen,  men  zal  dan 
die  prediking  het  gelukkigst  geslaagd  achten,  waarbij  op 
hare  oekodometische  beteekenis  het  meest  gelet  wordt,  dewijl 
de  gemeente  van  Christus  niet  opgebouwd  kan  worden  op 
haren  eens  gelegden  groidslag  zonder  te  gevoelen,  dat  zij 
Hem  nadert,  wien  de  heerlijkheid  zij  in  alle  geslachten. 
Efez.  S  :  21.  Dat  de  prediking  centrale  beteekenis  heeft  in 


Digitized  by 


Google 


=  171  — 

den  eerediensty  vooral  van  de  hervormden,  gelijk  de  altaar- 
dienat  in  den  Boomsch-katholieken  coltas,  niag  dus  vol- 
strekt niet  worden  uitgelegd  of  opgevat  in  dien  zin,  dat 
de  aanbidding  niet  bedoeld  zonde  worden  als  hoofdzaak  ia 
den  eeredienst  ten  onzent.  Werd  door  Bersieb  t.  a.  p.  er 
op  aangedrongen,  dat  aan  het  avondmaal  ,^la  place  centrale" 
zonde  worden  teruggegeven  ,,qui  doit  lui  être  faite  dans  Ie 
culte  chrétien/*  vee)  meer  nog  schijnt  het  mij  noodig,  dat 
in  de  studie  der  homiletiek  nadruk  wordt  gelegd  op  eene 
beschouwing  van  de  prediking,  als  daartoe  vooral  dienstig, 
dat  het  hart  gestemd  worde  tot  die  gewaarwordingen,  welke 
IQ  de  aanbidding  hare  uitdrukking  vinden.  De  evangelie- 
prediking  mag,  al  wordt  zij  homiletisch  opgevat,  het  karak- 
ter van  x^^fux  niet  verliezen.  Hoe  meer  zij  dit  karakter 
bewaart,  des  te  meer  zal  zij  geschikt  zijn,  om  tot  aanbid- 
ding te  wekken.  Dat  voorts  in  gezang  en  gebed  zoowel  als 
bij  de  bediening  van  Doop-  en  Avondmaal  veel  gedaan  — 
en  vooral  veel  gelaten  —  kan  worden  in  het  belang  van 
eenen  op  de  adoratie  gerichten  eeredienst,  behoeft  nauwe- 
Iqks  te  worden  vermeld. 


VII. 


Er  is  bij  sommigen  eene  schromelijke  verwarring  tusschen 
hetgeen  als  beginsel  der  liturgie  moet  gelden  en  hetgeen 
ftls  voorwaarde  moet  beschouwd  worden,  waaronder  de  liturgie 
alleen  aan  haar  doel  gelukkig  kan  beantwoorden.  Meu 
heeft  nog  in  den  jongsten  tijd  ten  onzent  overvloedige  ge- 
legenheid gehad,  bij  den  strijd  over  de  bevestigingsvragen, 
zelfs  bij  bekwame  mannen,  zich  te  verbazen  over  het  ver- 
schijnsel, dat  men,  stellig  onder  den  invloed  van  het  feit, 
dat  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk  aan  de  evangelie- 
dienaren vrijheid  gunt  in  het  gebruik  der  LitwrgUehe  sekriften. 
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de  vrijheid  beschouwde  als  b^nsel  der  Liturgie.  Is  het  reeds 
op  zich  zelf  bedenkelijk^  dat  men  de  kwestie  der  Liturgie 
vermengt  met  die  der  Liturgische  schriften,  zeker  is  het 
volstrekt  niet  goed  te  keuren,  dat  men  sprekende  van 
Liturgie  allereerst  aan  vryheid  denkt  en  dus,  als  iets  terecht 
geacht  wordt  liturgisch  te  zijn,  reden  meent  te  hebben  om 
dat  als  vrif  tegenover  confessioneel  of  wat  het  zij,  als  onvrij, 
te  plaatsen.  Hoe  veel  waarde  men  ook  aan  afwisseling  en 
vrijheid  meent  te  moeten  hechten  op  liturgisch  gebied,  men 
behoort  zich  te  wachten  voor  de  meening,  dat  vrijheid  of 
afwisseling  als  beginsel  der  liturgie  zoude  moeten  beschouwd 
worden.  Ware  het  zoo,  de  vernietiging  der  Liturgie  zoude 
dan  de  eisch  van  haar  b^insel  zijn,  voor  zoo  ver  in  bijzon- 
deren zin  naast  de  homiletiek  nog  de  liturgiek  genoemd 
wordt.  Veeleer  moet  de  eisch  gesteld  worden,  dat  het  be- 
ginsel der  liturgie  ontleend  worde  aan  het  karakter  van 
den  cultus.  Is  het  gemeenschappelyke  hierin  van  de  hoogste 
beteekenis,  het  komt  dan  inzonderheid  bij  de  liturgie  aan 
op  zoodanige  regeling  van  het  geheel,  waarbij  de  gemeen- 
schappelijke Godsvereering  het  best  tot  haar  recht  komt. 
De  beperking  der  individueele  vrijheid  ligt  veel  meer  dan 
het  tegendeel  op  den  weg  van  het  liturgisch  beginsel  en 
dringt  men  op  de  vrijheid  van  den  liturg  aan,  men  kan 
ongetwijfeld  daarvoor  dikwerf  met  recht  zich  beroepen  op 
den  bestaanden  inhoud  der  liturgische  formules,  maar 
zeker  niet  pleiten  in  naam  van  het  beginsel  der  liturgie. 
Dat  hier  trouwens  ook  nog  wel  anderszins  misvatting  kan 
bestaan,  blijkt,  waar  de  vraag  wordt  gesteld,  op  welke 
wijze  het  religieus  en  aesthetisch  beginsel  hier  onderschei- 
den moeten  worden.  Is  de  kwestie  aan  de  orde,  op  welke 
wijze  de  cultus  het  best  aan  zijn  doel  beantwoordt,  dan 
moet  de  aesthetiek  zonder  twijfel  gehoord  worden.  Maar 
dat  geeft  nog  geen  recht  om  hier  van  een  aesthetisch  be- 
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ginsel  te  spreken.  Evcdzoo  moet  op  het  religieoBe  met 
ernst  en  nadruk  gewezen  worden^  als  het  een  en  het  al 
van  den  cnltns,  maar  of  het  te  verdedigen  zij,  hier  van 
een  religieus  beginsel  te  gewagen,  mag  betwijfeld  worden. 
Eene  liturgie,  welke  den  samenhang  van  het  verheven- 
schoone,  met  het  echt-Goddelijke  niet  erkent,  is  even 
onbruikbaar  als  eene  zoodanige,  die  het:  sursum  corda! 
niet  altijd  voor  oogen  houdt,  doch  deze  eischen  liggen  dieper, 
dan  in  de  liturgie  zelve.  Zij  behooren  aan  het  leven  der 
christelijke  gemeente,  welke  geroepen  is,  om  de  hoogste  kunst 
te  wijden  aan  den  dienst  des  Heeren,  en  niet  gedacht  kan 
worden  zonder  dat  zij  aan  dezen  dubbelen,  den  religieusen 
en  den  aesthetischen  eisch,  voldoet.  Zoo  kan  ook  slechts  bij 
min  juisten  vorm  van  uitdrukking  eenvoud  en  waarheid 
als  liturgisch  beginsel  worden  aangenomen.  Niet  genoeg 
kan  daarop  bij  de  liturgie  worden  aangedrongen,  maar  altoos 
reeds  dadelijk  in  naam  van  het  Christendom  zelf,  dat  deze 
eischen  niet  onbevredigd  kan  laten,  zonder  daarmede  ter- 
stond zijn  wezen  te  verloochenen.  Ook  bij  de  toepassing  van 
het  beginsel,  dat  de  liturgie  allereerst  moet  letten  op  het 
gemeenschappelijke  karakter  der  liturgische  handelingen, 
wachte  men  zich  voor  dwaling.  Het  komt  hier,  zoo  als  ook 
reeds  door  den  heer  Müubuno  t.  a.  p.  werd  opgemerkt  — 
mbder  op  de  bedrijvigheid  der  gemeente  aan,  dan  wel 
hierop,  dat  zij  met  volledige  bewustheid  deel  kan  nemen 
aan  de  liturgische  verrichtingen.  Niet  dit  zoozeer  moet  in 
Bome  gegispt  worden,  dat  soms  de  geestelijke  alleen  den 
dienst  verricht,  maar  dat  billijke  twijfel  moet  bestaan,  of 
de  leeken  wel  werkelijk  altijd  kunnen  deelnemen  aan  het- 
gene  door  de  gemeente  geschiedt.  Niet  hierop  behoeft  onder 
de  protestanten  zoo  zeer  aangedrongen  te  worden,  dat  de 
leden  der  gemeente  meer  aandeel  nemen  aan  den  liturgi- 
schen  dienst,  maar  hierop,  dat  zij  hoe  langs  hoe  meer  met 
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het  geheele  hart  en  het  gansche  verstand  kannen  deelen  in 
het  gemeenschappelijke  der  liturgie.  Daarop  zij  het  gebed 
ingericht^  daarnaar  worde  de  keus  der  liederen  met  zorg  en 
nauwgezetheid  geregeld,  daarop  zij  men  vooral  bij  de  bedie- 
ning van  Doop  en  Avondmaal  ernstig  bedacht.  De  wijding 
van  den  cultus,  waarop  ten  slotte  alles  neerkomt,  is  prin- 
cipieel onmogelijk,  als  niet  werkelijk  elk  lid  der  gemeente 
in  de  gemeenschap  met  God  gebracht  of  bevestigd  wordt. 
Dit  kan  niet  plaats  hebben,  tenzij  alle  onwaarachtigheid, 
waarbij  vormen  zonder  leven  iets  zouden  kunnen  beduiden, 
nadrukkelijk  worde  geweerd. 

vm. 

Het  doel  der  liturgische  handelingen  kan  geen  ander  zijn,  dan 
de  verhooging  van  den  zegen  der  openbare  Qodsvereering.  Bij 
verschil  van  overtuiging  aangaande  de  beginselen,  waardoor  men 
zich  in  den  eeredienst  moet  laten  leiden,  zal  dus  ook  natuurlijk 
verschillend  over  het  doel  en  diensvolgens  over  de  regeling  der 
liturgische  verrichtingen  gedacht  worden.  Meent  men  in  den 
eeredienst  plaats  te  moeten  laten  voor  de  meening,  dat  op 
eene  of  andere  wijze  —  ook  al  weigert  men  in  de  dogmatiek 
zich  hiervan  rekenschap  te  geven  —  God  werkelijk  per- 
soonlijk gediend  wordt  of  althans  eenig  geestelijk  voordeel 
ontvangt  door  den  eeredienst,  die  hem  wordt  toegewijd,  uit 
den  aard  der  zaak  zal  dan  de  liturgie  een  bedrijvig  karakter 
ontvangen.  De  Martha-natuur  kan  dan  in  vollen  glans  zich 
liturgisch  openbaren.  Wordt  daarentegen  de  verheerlijking 
van  God  gezocht  op  het  terrein  van  het  leven  des  menschen 
in  dien  zin,  dat  geeue  hulde  geacht  w.ordt  Hem  meer  te 
behagen  dan  die,  welke  hierin  bestaat,  dat  het  vrome  hart 
zich  dankbaar  en  ootmoedig  in  Hem  verheugt,  dan  zal 
natuurlijk  de    drukke  bedrijvigheid  der  liturgie  terugwijken 
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voor  verhoogde  waardeering  van  het  homiletisch  element. 
Op  dit  standpunt  wordt  aan  de  prediking  des  Woords  de 
eereplaats  ingeruimd  en  de  Maria-ziel  wil  genieten  van  het- 
geen God  haar  in  het  evangelie  bereidt.  Het  is  geenszins 
goed  te  keuren,  dat  men  bij  het  behandelen  van  liturgische 
vragen  ve^eet  of  verzuimt  acht  te  geven  op  het  principieel 
verschil,  dat  ten  dezen  aanzien  tusschen  het  Boomsch-Ea- 
tholicisme  en  het  Protestantisme  bestaat.  Eigenlijk  betreft 
het  hier  de  eenheid,  welke  in  den  cultus  moet  gehandhaafd 
worden  in  het  belang  der  wezenlijke  stichting.  Even  ge- 
vaarlijk als  het  is  voor  den  homileet,  om  op  een  gegeven 
hoogtepunt  der  homiletische  ontwikkeling  den  blik  te  wen- 
den naar  homiletische  modellen  uit  den  vreemde^  waar  die 
hoogte  nog  niet  werd  bereikt,  even  bedenkelijk  is  het  de 
éénheid  der  liturgie  in  een  bepaald  kerkgenootschap  te  ver- 
breken, door  manieren  te  volgen,  welke  niet  strooken  met 
de  beginselen,  welke  men  belijdt.  De  eenzijdigheden  der 
liturgie  volgen  hier  noodwendig  die  der  dogmatiek.  Is  het 
de  roeping  der  theologie  de  dogmatische  eenzijdigheden  te 
bestrijden  en  telkens  de  dogmatiek  van  een  bepaald  kerk- 
genootschap te  toetsen  aan  die,  welke  het  Christendom  zich 
als  ideaal  voorstelt,  opdat  langs  dezen  weg  ook  de  liturgi- 
fiche  handelingen  gezuiverd  worden  van  het  gebrek,  dat  haar 
aankleeft,  het  kan  niet  anders  dan  verwarring  stichten,  als 
men  in  de  liturgie  beginselen  toepast,  welke  elders  dogma- 
tisch recht  hebben,  doch  in  den  kring,  waarin  men  zich  be- 
ve^,  niet  gerechtvaardigd  zijn.  Het  belang  en  de  beteekenis 
van  de  handhaving  der  eenheid  laat  zich  gelden  ook  buiten  het 
aangewezen  gevaar.  In  het  algemeeu  moet  worden  aangedron- 
gen op  zorgvuldigheid  in  het  bewaren  van  den  band,  die  de 
verschillende  deelen  der  godsdienst-oefening  verbindt.  Hoe 
meer  moeielijkheid  hieraan  soms  onder  ons  verbonden  is,  door 
het  vereenigen  van  velerlei  plechtigheden  in  ééne  godsdienst- 
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oefening,  des  te  meer  noodig  is  het,  dat  de  prediker  het 
woord  der  prediking  ook  als  band  van  éénheid  dienstbaar 
make  aan  het  geheel  van  den  cultns  en  door  volkomen  daarin 
te  leven  van  uit  dit  middelpunt  het  geheel  der  godsdienst- 
oefening trachte  te  beheerschen. 


IX. 


Het  is  onmogelijk,  dat  de  liturgie  tot  haar  recht  kome, 
als  de  homileet  niet  op  denzelfden  bodem  staat,  waarop  de 
gemeente  zich  bevindt,  welke  in  de  liturgie  haar  karakter 
wil  gehandhaafd  zien.  Het  geldt  hier  niet  de  liturgische 
schriften,  dikwerf,  zoo  als  wij  reeds  opmerkten,  met  de 
litui^e  verward,  maar  die  deelen  der  godsdienst-oefening, 
waarin  ht  de  gemeente  in  haar  geheel  feitelijk  werkzaam 
is,  zoo  als  in  het  lied,  of  waarin  de  liturg  gerekend  moet 
worden  niet  in  naam  der  gemeente,  maar  als  primuê  inier 
faresy  zoo  als  in  het  gebed,  met  en  voor  de  gemeente  werk- 
zaam  te  zijn.  Er  zijn  gewaarwordingen  en  overtuigingen, 
welke  de  gemeente  in  hare  liederen  voortdurend  wil  open- 
baren en  uitspreken,  en  ook  in  het  cultus-gebed  wil  ge- 
ëerd hebben.  Yrijheid  in  het  gebruik  der  liturgische  schriften, 
waardoor  gewenschte  afwisseling  kan  worden  aangebracht, 
moet  niet  verward  worden  met  de  vrijheid,  waarbij  de 
homileet,  als  liturg  optredende,  zich  ontslagen  zoude  kun- 
nen rekenen  van  de  gebondenheid  aan  hetgene  de  gemeente 
van  Christus  belijdt.  Het  geldt  hier  niet  woorden,  welke 
men  in  het  belang  van  onervarenen  voorschreef  in  lang 
vervlogen  tijden  van  primitieven  eenvoud,  en  waaraan  men 
zich  niet  meer  gebonden  behoeft  te  achten  in  tijden  van 
hoogere  theologische  ontwikkeling.  De  groote  vraag  is,  of 
de  liturg  op  denzelfdeu  bodem  staat,  waarop  de  gemeente 
zich   wenscht   te   ontwikkelen.    Er   ontstaat  een  ergerlijke 
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misstand^  als  iemand  als  liturg  optreedt  in  de  gemeente, 
wier  geloofsleven  hem  vreemd  is  en  zonder  twijfel  wordt 
aan  de  conscientiën  geweld  aangedaan  ter  eene  of  ter 
andere  zijde,  in  dezen  onnatnurlijken  toestand.  De  stadie 
der  liturgiek  kan  niet  genoeg  worden  aanbevolen  bij  den 
kerkelijken  strijd  dezer  dagen.  Indien  men  slechts  niet 
vergeet  op  te  merken,  dat  daarbij  niet  aan  liturgische  formu- 
les moet  gedacht  worden,  zonder  meer,  maar  allereerst  aan 
de  uiting  van  gewaarwordingen  en  overtuigingen  in  den 
kring  der  gemeenschap.  De  vraag,  waar  alles  op  neerkomt 
is,  of  de  protestantsche  kerk  genoegen  nemende  in  hetgeen 
men  vreemd  genoeg  „vrije  vroomheid*'  begint  te  noemen, 
van  hare  predikers  niets  anders  eischt,  dan  dat  zij  de  be- 
ginselen ^ezer  vroomheid  naar  eigen  overtuiging  ontwikkelen. 
Ligt  dit  op  den  weg  der  protestantsche  kerken,  dan  is  het 
doodvonnis  der  liturgiek  geteekend  en  het  verschil  tusschen 
homiletiek  en  litui^ek  wetenschappelijk  niet  te  handhaven. 
Het  is  er  verre  van  af,  dat  wij  meenen  zouden,  dat  het 
daartoe  zal  komen.  Naast  de  vrijheid  van  den  homileet 
zal  de  gebondenheid  van  den  liturg  blijven  staan  en  de 
eerste  wordt  ook  door  de  laatste  gebonden.  De  gemeente 
der  gedoopten  in  den  naam  des  Vaders  en  des  Zoons  en  des 
Heiligen  Geestes  kan  de  belijdenis  niet  verzaken,  waaraan 
deze  drievoudige  naam  haar  herinnert,  zonder  haar  recht 
van  bestaan  te  verliezen.  In  gebed  en  gezang,  bij  Doop 
en  Avondmaal,  wil  zij  spreken  overeenkomstig  haar  geloof. 
Is  den  prediker  de  taak  opgedragen,  tot  hare  stichting, 
vermaning  en  vertroosting  te  spreken,  de  liturg  is  geroepen 
haar  te  stichten,  door  met  en  voor  haar  uitdrukking  te 
geven  aan  de  gemeenschappelijke  overtuigingen  en  de  ge- 
meenschappelijke aandoeningen  te  vertolken.  De  kerkelijke 
rechter  heeft  hier  niets  anders  te  doen,  dan  dat  hij  wake 
tegen  de  aanranding   van  het  Christelijk  geloof,  voor  zoo 
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verre  dit  in  de  r^lementen  der  kerk  staat  uitgedrakt. 
Yerder  moet  het  aan  bet  geweten  worden  overgelaten, 
hier  eenen  zniveren  toestand  te  scheppen.  Het  geweten 
stelle  zoo  noodig  zijn  non  possumus  tegenover  den  eisch 
der  kerk.  De  kerk  handhave  haar  non  possumus  tegenover 
den  eisch  van  een  stelsel,  dat  met  hare  belijdenis  in  onver- 
zoeulijken  strijd  is.  De  waarheid  zal  triomfeeren.  De  op- 
lossing van  den  strijd  is  niet  anders  te  verwachten,  dan 
op  het  gebied  van  het  geweten.  Intusschen  wachte  men  zich 
voor  misvatting.  Men  verwarre  niet  een  reglementair  voor- 
schrift met  een  liturgisch  geschrift.  Men  spreke  niet  van  ge- 
wetens-dwang,  als  de  gewetens-vrijheid  in  den  vrijen  staat  vol- 
strekt niet  in  gevaar  is.  Men  doe  het  niet  voorkomen,  dat 
de  letter  heerscht,  waar  de  letter  enkel  waarde  heeft  als 
uitdrukking  eener  overtuiging.  Men  ze^e  niet,  dat  de 
rechten  van  het  protestantisme  geschonden  worden,  waar 
het  recht  der  liturgiek  wordt  gehandhaafd.  Men  eere  in  de 
liturgie  de  continuiteit  en  de  solidariteit  en  zoeke  niet  in 
de  vrijheid  ten  aanzien  van  de  liturgische  schriften  verleend 
eenen  grond,  om  aan  de  liturj^rie  zelve  het  karakter  der 
gebondenheid  te  ontnemen,  dat  aan  haar  wezen  behoort. 
Men  verrichte  in  de  kerk  geenen  liturgischen  dienst,  als  men 
haar  geloof  heeft  vaarwel  gezegd.  Men  eische  niet  van  de 
kerk,  dat  zij  ophoude  prijs  te  stellen  op  de  belijdenis  van 
haar  geloof.  Men  valle  haar  niet  hard,  omdat  zij  hare  eigene 
taal  handhaven  wil. 


X. 


In  den  eeredienst  mag  de  kunst  niet  worden  veracht. 
Yan  ouds  werd  zij  met  den  godsdienst  in  verband  gebracht. 
De  goden  vonden  de  kunsten  uit,  zeiden  de  ouden. 
Pkomktukus  bracht  het   kunst-vuur  van   den  hemel  op  de 
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aarde.  Hesmes  gaf  de  lier  aan  Apollo  ten  geschenke. 
Athene  vond  de  dwarsflait  uit.  In  Sp&rta  wilde  men  geene 
nieuwigheden  in  de  kunst  toelaten,  dewijl  zij  van  de  goden 
kwam.  Op  dien  grond  moest  Fhbynis  op  bevel  der  ephoren  2 
en  TiHOTHEUs  van  Milete  4  snaren  wegdoen,  om  toegelaten 
te  worden  in  het  strijdperk  der  kunst.  De  Montanistische 
geringschatting  van  de  kunst  moet  worden  veroordeeld. 
Werd  zij  in  latere  tijden  miskend,  eendeels  van  rationalis- 
tische, anderdeeb  van  puriteinsch-piëtistische  zijde,  die  mis- 
kenning stond  in  verband  met  eene  opvatting  van  den  cultus, 
waarbij  eenzijdig  gelet  werd  op  het  leerend  en  opwekkend 
karakter  der  protestantsche  godsdienst-oefeningen.  Wordt 
ook  het  „darstellende  Handeln'^  in  den  eeredienst  gewaar-, 
deerd,  dan  vindt  de  kunst  hier  gereeden  toegang.  Temeer, 
dewijl  zij  bij  uitnemendheid  geschikt  is,  om  de  uiting  des 
religieusen  levens  te  organiseeren,  en  bovendien  dikwerf,  zoo 
ab  in  het  kerklied,  het  eenige  middel  om  aan  de  gemeen- 
schap van  gewaarwordingen  of  gedachten  uitdrukking  te  geven. 
Hierop  zij  men  echter  bedacht,  dat  de  kunst  in  de  liturgie 
het  werk  der  dienende  liefde  moet  verrichten.  Zij  moet 
medewerken,  opdat  naar  de  les  van  Paulus  geschiede: 
ndv%a  êè  svcxruióvfóa  xal  xcerd  zd^iv  yivéadio.  (1  Kor. 
14 :  40).  Zij  mag  niet  heerschen  in  den  cultus.  De  religie 
moet  het  —  om  voor  een  oogenblik  deze  scheiding  toe  te 
laten  —  van  de  aesthetica  in  den  eeredienst  winnen.  Al 
kan  Hagenbach  niet  geprezen  worden,  als  hij  t.  a.  p.  met 
het  oog  op  hen^  die  de  gemeente  door  de  scheppingen  der 
kunst  ter  kerk  lokken,  van  uitwerping  der  duivelen  spreekt 
door  den  overste  der  duivelen,  zeker  wordt  de  ernst  van 
den  eeredienst  miskend,  als  men  der  kunst  het  hoogste 
woord  geefi  in  den  cultus.  Yooral  moet  gelet  worden  op 
de  onderscheiden  gewaarwordingen,  die  in  de  gemeenschap- 
pelijke Godsvereering  zich  uiten  en  naar  het  verschil  dien- 
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aangaande  moet  de  kunst  zich  richten.  De  kunst  werd 
gewoonlijk  in  de  zonnige  dagen  der  kerk  meer  geëerd, 
dan  in  droevige  tijden.  Op  de  hoogtijden  des  kerkelij- 
ken  levens  mag  zij  zich  het  meest  doen  gelden.  Waar 
de  taal  van  het  schuldgevoel  spreekt,  is  licht  misplaatst^ 
wat  bij  de  uiting  der  dankbare  blijdschap  zeer  gewenscht 
mag  heeten.  Is  in  het  algemeen  de  kunst  in  het  Katho- 
licisme meer  ontwikkeld  dan  in  het  Protestantisme,  men 
vergete  hierbij  niet,  dat  Bome  meer  dan  wij  beteekenis 
hecht  aan  de  individueele  stichting,  eigenaardig  in  ,,Andacht" 
uitgedrukt.  De  synthese  dezerzijds  leidt  meer  dan  de  analyse, 
die  aan  den  protestantschen  cultus  eigen  is^  tot  de  verheffing 
der  kunst.  Individuum  ineffabile  est.  De  kunst  leent  de  taal 
aan  het  anderszins  onuitsprekelijke.  Waar  het  Woord  geëerd 
wordt,  zoo  als  in  den  protestantschen  cultus  geschiedt, 
wordt  althans  de  beeldende  kunst  op  den  achtergrond  ge- 
drongen, en  het  is  niet  vreemd,  dat  op  dit  standpunt  de 
Conf.  Helv.  II,  zich  aldus  uitliet:  „praedicare  jussit  evan- 
gelium  dominus,  non  pingere  et  pictura  laïcos  erudire, 
sacramenta  quoque  instituit,  nullibi  statuas  constituit.''  Het 
is  er  echter  verre  van  af,  dat  het  Protestantisme  in  begin- 
sel de  kunst  zoude  versmaden.  Trouwens  —  om  met  Vinet 
te  spreken  (men  leze  de  inleiding  zijner  Romiletiek)  —  de 
kunst  niet  te  willen,  zoude  zijn,  de  volmaking  af  te  ivijzen. 
Men  pleite  niet  tegen  de  kunst  in  naam  van  den  eenvoud 
der  natuur  en  men  verheffe  niet  het  genie  om  de  kunst  te 
verachten.  Wederom  kan  Vinet  ons  wijsheid  leeren.  De 
barbaarschheid  is  niet  de  eenvoud  en  het  genie  is  niet  de 
vijand  der  kunst.  Wij  zullen  hier  niet  het  gebied  der 
homiletiek  betreden  en  onthouden  ons  dus  van  het  bespre- 
ken van  de  kanselwelsprekendheid,  waarin  het  Christendom, 
als  de  godsdienst  van  het  woord,  van  het  tot  de  belijdenis 
opgeklommen  religieuse  leven,  zoo  menigen  lauwer  behaald 
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beeft.  Ook  boiten  het  gebied  der  prediking  heeft  de  kunst 
des  woords  en  der  taal  ouder  de  Protestanten  groote  be- 
teekenis.  De  epische  en  dramatische  poëzy  moge  baiten 
den  cultus  gesloten  worden  en  het  Oratorium  beschouwd 
worden  als  staande  op  de  grenzen  tusschen  het  gewijde  en 
ongewijde,  in  kerkdijken  zin,  het  kerklied  zelf  roept  in  elk 
geval  de  lyrische  kunst  dringend  ter  hulp.  Ook  de  Neder- 
landsche  Hervormde  kerk  mag  hieraan  wel  de  aandacht 
wijden.  Waarin  zich  ook  de  heer  Gkonemeuer  vergist^) 
moge  hebben,  toen  hij  in  de  Stemmen  voor  Waarheid  en 
Vrede  dezes  jaars  bl.  383  vv.  zich  beklaagde  over  onzen 
gezangbundel  en  daarmede  verbonden  kwesties,  zeker  zijn 
wg  hem  dank  schuldig,  dat  hij  op  nieuw  de  aandacht 
vestigde  op  het  gebrekkige,  dat  ons  kerklied  nog  altijd  aan- 
kleeft.   Ook  hier  moge  gelden,  wat  Hobatius  schrijft  ^) : 

#08  tenerum  paeri  balbamqne  poëta  figarat^** 
irMox  etiam  pectoB  praeceptis  format  amicifl'* 
/irBecte  facta  refert,  orientia  tempora  notis 
Instrnit  ezemplis,  inopem  solatar  et  aegram*' 

wie  aan  het  kerklied  nog  andere  eischen  stelt,  dan  die  in 
deze  didaktiek  en  paraenetiek  vervuld  worden,  wie  ook  het 
„praesentia  numina  sentit"  ^)  waardeert,  zal  zeker  niet  geheel 
bevredigd  zijn  door  hetgeen  ons  in  onzen  kerkdijken  liederen- 
bundel gegeven  is.  Het  is  echter  niet  alleen  in  het  lied, 
dat  de  kunst  den  cultus  kan  dienen  in  zake  woordentaal. 
Het  mag  in  dezen  tijd  wel  eens  opgemerkt  of  herinnerd 
worden,  dat  ook  aan  de  liturgische  formulen  de  kunst  niet 
vreemd   mag   blijven.    Alle   tijden   zijn    niet  even  gunstig 

')  Zie  H.  M.  C.  VAN  Oostbbzeb.  Ons  kerklied.  Stemmen  voor  Waari 
had  en  Vrede.  1876,  bl.  606. 
*)  EpigUdarum  Lib.  IL  ep.  JL  126, 128, 180,  181. 
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voor  het  opmaken  van  formulieren.  Ik  zoude  die  taak  niet 
gaarne  opdragen  aan  den  tegenwoordigen  tijd.  Er  behoort 
een  opgewekt  geestelijk  leven  te  zijn,  niet  bezoedeld  door 
partijstrijd,  zal  er  gedacht  kunnen  worden  aan  het  vaststellen 
van  liturgische  formules.  Ik  vree«,  dat  men  wel  eens  al 
te  lichtvaardig  zich  aan  dezen  arbeid  gewaagd  heeft  en  ik 
ben  geneigd  te  gelooven,  dat  een  volgend  geslacht  zich  ver- 
bazen zal  over  de  voorstellen,  die  men  o.  a.  gedaan  heeft 
met  het  oog  op  het  thans  veelbesproken  S9ste  artikel  van 
ons  Reglement  op  het  Oodsdienat-Ondenaijs,  Het  komt  mij 
voor  —  het  zij  met  alle  bescheidenheid  opgemerkt  —  dat 
de  goede  smaak  niet  voldaan  zoude  zijn,  als  men  de  nieuwe 
leden,  bij  hunne  intrede  in  de  kerk,  liet  verklaren,  dat  zij 
zich  den  godsdienst  van  Jezus  willen  toeeigenen,  of  dat  zij 
als  lidmaat  tot  de  Nederlandsche  Hervormde  kerk  willen 
toetreden,  of  dat  het  hun  ernstig  voornemen  is,  om  zich 
steeds  door  Gods  liefde  te  laten  leiden.  Ook  meen  ik,  dat 
men  eene  liturgische  fout  begaan  zoude,  als  men  de 
Christenen  liever  liet  verklaren,  dat  zij  het  Evangelie 
van  Jezus  Christus  met  een  oprecht  geloof  aannemen, 
dan  dat  men  hen  Christus  zelven  liet  belijden.  In 
tijden,  die  zich  niet  bijzonder  aanbevelen  tot  het  vormen 
van  nieuwe  formules,  is  het  zeker  meest  geraden  (naar 
hetgeen  ook  in  1861  de  Synode  der  Nederlandsche  Her- 
vormde kerk  deed)  den  wenk  te  volgen,  door  Hknks^) 
gegeven:  „Zum  Olück  bietet  sich  jedem  Zeitalter,  welches 
etwa  der  Feststellung  neuer  liturgischen  Formeln  bedarf,  in 
den  Aussprüohen  der  Schrift  selbst  auch  für  die  vollendeste 
Form  eine  unerschöpfliche  Quelle  dar.'* 

Op  het  gebied  der  architektuur  is  ook  in  het  Protestan- 
tisme en  zijnen  eeredienst  dringend  behoefte  aan  den  arbeid 


1)  t.  ft.  p.  S.  110. 
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der  kunst.  Zij  zal  hier  te  meer  gewaardeerd  worden,  naar 
mate  men  te  meer  uen  open  oog  heeft  voor  de  symboliek 
der  gemeente^  die  zelf  de  tempel  is  des  levenden  Oods.  Wie 
het  kerkgebouw  der  Protestanten  enkel  als  gehoorzaal  wil 
beschouwd  en  ingericht  hebben,  doet  stellig  te  kort  aan  de 
beteekenis  van  onzen  cultus.  Ook  de  protestantsche  kerk- 
gebouwen moeten  het  karakter  van  den  tempel  bewaren. 
Aan  den  Israëlitischen  tempel  wordt  hier  natuurlijk  niet 
gedacht.  In  de  Christelijke  kerk  heeft  zich  ook  eene  tempel- 
idee ontwikkeld.  Onverschillig  is  het  op  zich  zelf  hierbij, 
of  men  de  oostersche  koepelkerk,  dan  wel  de  westersche 
basilica  kieze.  In  beide  wordt  de  christelijke  idee  uitgedrukt. 
In  de  eerste  wordt  meer  op  de  stille  onderwerping  van  den 
mensch  onder  de  macht  der  hoogste  Majesteit,  in  de  laatste 
meer  op  de  verheffing  van  den  christen  tot  den  Oneindige 
gelet.  Beide  zijn  ook  voor  den  protestantschen  cultus 
bruikbaar,  met  de  wijzigingen,  die  in  het  belang  der 
akonstiek  moeten  aangebracht  worden.  De  koepel- kerk  kan 
in  amphitheatralen,  de  basilica  in  elliptischen  vorm  worden 
bewerkt.  Hoe  het  zij,  de  kunst  heeft  hier  nog  veel  te  doen 
en  het  is  wel  te  wenschen,  dat  er  een  einde  kome  aan  de 
slordigheid,  waarmede  dikwerf  de  zaak  der  kerkgebouwen, 
ook  ten  onzent,  behandeld  werd.  Het  Protestantisme  geeft 
voor  architektonische  fouten  geenen  vrijbrief,  al  schijnt 
menig  Protestant  op  dit  punt  onverschillig.  Dat  schilder- 
kunst en  beeldhouw-kunst  in  den  eeredienst  der  Protestanten, 
bepaaldelijk  der  Gereformeerden,  weinig  beteekenis  kregen, 
is  zeker  niet  buiten  verband  met  de  overtuiging,  dat  wij 
niet  wijzer  mogen  zijn,  dan  God,  „die  zijne  Christenen  niet 
door  stomme  beelden  maar  door  de  levende  verkondiging 
zijns  woords  wil  onderwezen  hebben"  (Heidelè.  CtUech. 
^8'  98.)  Mag  hierin  ook  al  overdrijving  geweest  zijn  en 
vooral  de  beeldhouwkunst,  overeenkomstig  de  zienswijze  van 
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ThorwaldseNi  ^)  geacht  moeten  worden  in  de  ornamentaor  van 
den  cultns  der  protestanten  op  hare  plaats  te  zijn,  zeker  moet 
hier  gewaakt  worden  tegen  het  middelmatige^  dat,  op  dit  gebied 
vooral,  door  Henke  terecht  ,,störender,  als  nichts'*  geacht  wordt. 
De  beeldende  kunst  mag  alleen  met  hare  meesterstukken  in  den 
dienst  van  het  heilige  treden.  Het  geldt  hier,  zoo  als  Mighel 
Angelo  eens  aan  Vittoria  Colonna.  schreef  het  streven 
naar  volmaaktheid,  dat  als  zoodanig  de  ziel  van  den  mensch 
stichten  kan.  Omtrent  de  vraag,  of  de  instrumentaal- 
muzijk  in  den  eeredienst  te  huis  behoort,  waren  Luther- 
schen  en  Hervormden  meestentijds  in  de  16<1«  eeuw  verdeeld 
van  gevoelen.  Men  kan  wel  aannemen,  dat  alleen  het  orgel 
ten  slotte  genade  vond  in  aller  oogen.  Toch  blijven  er 
uitzonderingen  over.  Merkwaardig  blijft  de  vinnige  polemiek 
door  Claus  Harms')  t^en  het  orgel  gevoerd.  „Wenn  — 
zoo  laat  hij  zich  hooren  —  jetzt  wieder,  wie  in  der  Schweiz 
geschehen,  das  Volk  auszöge,  alle  Orgeln  entzwey  za 
schlagen,  ich  weisz  nicht,  ob  ich  nicht  mitginge.*'  Oproerige 
plannen  heeft  hij  echter  niet.  Om  misverstand  te  voorko- 
men laat  hij  aanstonds  volgen:  „wenn  die Gemeinden eines 
Landes  sich  in  legaler  Weise  darüber  beriethen,  ob  sie  die 
Orgeln  langer  beijbehalten  oder  sie  wegnehmen  und  evenlualu 
ter  die  herrschaftliche  Genehmigung  nachsuchen  sollten,  ich 
weisz  nicht,  ob  ich  nicht  fiir  das  Wegnehmen  der  Orgeln 
stimmete."  Maar  ernstig  is  intusschen  zijn  tegenzin  tegen 
de  orgels.  Hij  zegt  er  van:  „ihre  Nützlichkeit  ist  gering, 
ihre  Schadlichkeit  ist  grosz  und  kein  Mittel  um  ihre  Schad- 
lichkeit  abzuhalten,  ist  hinlanglich."  Hij  vraagt:  ,^wa8  fiir 
eine  Andacht  ist  es,  die  durch  blosze  Töne  bewirkt  wird? 
Zu  welcher  Beligion  bekennt  sich  die  Orgel?  was  habe  ich 

1)  Eene  andere  beschouwiiig  op  dit  pnot  ligt  ten  grondslag  aan  hetgeen 
de  heer  Gmnnira  schreef.  Blikken  in  de   Openbaring  IV,  bL  148. 
>)  Pdstaral'JTieoloffie  IL  6t6  Rede. 
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fiir  eine  Gewahr,  dasz  sie  überhanpt  eine  Beligion  habe, 
zu  versteheni  dasz  es  in  der  That  religiose  Gefiihle  sind, 
die  sie  weckt  oder  erhöht,  und  keine  nervose  Affen  der 
religiöseii,  keine  sinnliche,  die  besser  ungeweckt  blieben. 
Man  möchte  dazn  sagen  mit  Masgaretha  in  Faüst:  wenn 
mans  so  hort,  mochts  leidlich  scheinen^  steht  aber  doch 
inlmer  schief  darum,  denn  du  (Orgel)  hast  kein  Christentham.** 
Men  ziet,  het  waren  niet  alleen  de  hervormden  der  I6de  eeuw 
in  Zwitserland^  Nederland  of  Schotland,  die  bet  orgel  ver- 
wierpen. Groote  bijval  mag  voor  zulke  beschouwingen  zeker 
thans  niet  verwacht  worden,  doch  wèl  mag  gevraagd  worden, 
of  niet  hier  en  daar  het  orgelspel,  met  het  oog  op  de  eischen 
van  den  eeredienst,  te  wenschen  overlaat»  en  of  wel  altijd, 
vooral  bij  v6<$r-  en  tusschen-spel,  voldoende  aan  den  dienst 
van  het  heilige  gedacht  wordt.  Nauwgezetheid  hierin  kan 
niet  genoeg  worden  aanbevolen.  Ook  wie  in  het  heiligdom 
het  orgel  bedient,  behoort  een  man  te  zijn  vol  des  geloofs  en 
des  Heiligen  Geestes.  Er  moet  geene  aanleiding  gegeven 
worde,  dat  men  indrukken  ontvange,  als  de  buiten-man, 
die  aan  Harms  berichtte:  „die  Zwischenspiele  vieler  Organisten 
machen  auf  mich  einen  solchen  Eindrack,  als  wenn  ich 
declamiren  hörte :  weicht  und  qualt  mich  nicht,  ihr  Sorgen  — 
's  ist  mir  alles  eins,  's  ist  mir  alles  eins  —  Mein  Yersorger 
lebt  und  wacht  —  ob  ich  Geld  hab  oder  keins.  Meinem 
Hetm  ist  nichts  verborgen  —  wenn  ich  Geld  hab,  bin  ich 
lastig.  —  Ein  andres:  —  Wir  liegen  hier  zu  deinen  Füszen  — 
Vivallerallela  —  O  Gott  von  groszer  Güt  und  Treu.  — 
Ja  ja^  ja  ja,  ja  ja,  ja  ja,  —  und  fuhlen  jeder  im  Gewis- 
sen  —  schwippen,  schwappen,  schwippen,  schwappen,  schwip- 
pen,  schwappen  voll  —  wie  reif  zur  Strafe  jeder  sey  — 
Huirah,  hurrah,  hurrah.  —  Ein  andres:  —  Was  soll  ich 
angstlich  klagen  —  Bruder,  was  machtste  vom  Gesiech  — 
Und  ohne  Hoffnung  zagen  ?  —  Laaz  die  Grillen  fahren !  — 
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Der  Höchste  soTgt  far  mich  —  Gh)tt  verlasEt  kein  Dentsoher 
nich.  —  Ein  andies :  —  Ich  bin  ein  Pilger  in  der  Zcit  — 
Budel  Pudel,  Budel  Pudel,  Budel  Pudel  PuU!  —  Laat 
ons  hopen^  dat  deze  dingen  in  het  protestantsche  Nederland 
geheel  onbekend  zijn,  en  dat  de  orgels  nimmer,  alstenjare 
1526  op  de  Synode  van  Homberg  behoeven  veroordeeld  te 
worden,  „qnod  solis  aoribus,  sine  fraeta  animi  inserviant." 

De  mimische  kunst  mag  wel  in  den  protestantschen  cul- 
tus het  laatst  genoemd  worden.  Zij  —  zegt  Hagbnbagh^) 
terecht  —  „reducirt  sich  hier  auf  ein  Minimum."  Todi 
komt  zij  ook  in  aanmerking.  Op  de  houding  der  gemeente  o.  a. 
onder  het  gebed  moet  vooral  gelet  worden.  ^  Zoude  het  waar 
zijn,  wat  Henkb  t.  a.  p.  8.  121  zegt,  als  hg  hierover  spreekt: 
,,viele  Protestanten  bleiben  bequem  sitzeu,  in  Holland  und 
der  Schweiz  wohl  auch  mit  dem  Hute  auf  dem  Kopfel'' 
Wij  vertrouwen  voor  de  eer  van  Nederland,  dat  de  schrijver 
zich  hier  vergist.  Het  is  ons  niet  bekend,  dat  liturgische 
ergernis  van  dien  aard  door  ons  volk  gegeven  wordt.  Maar  dat 
hier  dikwerf  over  gemis  van  eerbied  geklaagd  moet  worden, 
kan  moeieiijk  ontkend  worden.  Zoowel  in  de  steden,  als  ten 
platten  lande  is  de  liturgische  vorm  verre  van  volmaakt  en 
wèl  mag  de  voorganger  der  gemeente  zelf  door  zijn  voor- 
beeld gunstig  trachten  te  werken  op  den  veelzins  slordigen 
toestand.  Zelf  zij  hij  op  goede  vormen  bedacht.  Zonder- 
linge manieren  hebben  sommigen  zich  aangewend  —  om 
hier  van  de  gebaren-taal  onder  de  prediking,  ale  behoorende 
tot  de  homiletische  studiën  te  zwijgen  —  bij  het  uitspreken 
van  den  zegen  of  den  overgang  tot  het  gebed.  Wat  breede 
uitbreiding  der  armen,  wat  wonderlijke  ophefElng  der  han- 
den, wat  plechtigheid  en  deftigheid  menigmaal,  waar  men, 
als  staande  in  de  tegenwoordigheid  van  Gk)d,  wel  allereerst 


>)  CfnmdUmii^  8.  17. 
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atn  ongekimsteldeii  eenvoud  mocht  deuken.  Ook  hier  spreke 
de  knnst,  yan  ^  al  wat  gekunsteld  is  de  gezworen  vijandin. 
Dtt  mimiek,  naar  mate  zij  te  minder  plaats  eischt  in  den 
coïtus,  is  te  meer  geroepen,  den  eisoh  van  het  heilige  hier 
met  kracht  te  doen  gelden. 


XI. 


Heeft  de  litmrgiek  in  haar  formeel  gedeelte  eene  rijke 
stof  ter  bearbeiding,  niet  minder  belangrijk  is  hare  taak, 
als  zij  in  haar  materieel  gedeelte  geroepen  wordt,  om  over 
de  verschillende  tijden,  zaken  en  verrichtingen  te  handelen, 
welke  bij  den  eeredienst  in  aanmerking  komen.  Wat  den 
vorm  van  den  cultus  betreft,  heeft  zij  te  spreken  zoowel  over 
het  gebouw,  waarin  de  godsdienstige  samenkomsten  der 
gemeente  plaats  hebben  —  afgezien  nog  van  de  reeds  be- 
sproken vraag,  hoe  de  kunst  zich  hierbij  moet  doen  gelden  — 
als  over  de  verschillende  dagen  en  bepaaldelijk  de  feest- 
trjden,  waarop  de  gemeente  pleegt  samen  te  komen.  Wat 
de  zaken  aangaat,  welke  bij  den  cultus  in  aanmerking 
komen,  moet  de  aandacht  gevestigd  worden  op  hetgene 
bij  de  bediening  yan  het  Woord,  zoowel  als  van  Doop 
en  Avondmaal,  met  inbegrip  van  litui^sche  schriften 
geeiflcht  wordt.  Maar  hoofdzaak  is  hier  de  behandeling  van 
de  verrichtingen,  welke  als  samenstellende  deelen  van  den 
eeredienst  moeten  beschouwd  worden.  De  onderscheiding 
tusschen  hetgeen  gewoonlijk  in  de  godsdienst-oefeningen 
geschiedt,  en  hetgeen  slechts  bij  bijzondere  gelegenheden 
plaats  heeft,  valt  hier  van  zelve  in  het  oog.  Dat  de  huwe* 
l^ks-inzegening,  ook  al  heeft  zij  plaats  buiten  de  godsdienst- 
oefeningen der  gemeente,  tot  de  liturgische  handelingen 
gebracht  moet  worden,  kan  te  minder  betwijfeld  worden, 
als  de  gemeente  in  elk  geval  zich  daarbij  door  hare  ouder- 
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lingen  Iaat  vertegenwoordigen.  Met  recht  kan  echter  ge- 
via^d  worden,  of  de  begrafenis-plechtigheid  —  zoo  ab 
Prof.  MuuRUNG  meent  —  wèl  onder  de  liturgiek  behoort^ 
als  zij  namelijk,  gelijk  ten  onzent,  door  geene  kerkelijke 
verordening  is  voorgeschreven  en  geen  kerkelijk  karakter 
draagt.  Het  is  te  vreezen,  dat  misverstand  omtrent  het 
wezen  der  Liturgiek  bestendigd  wordt,  als  niet  zorgvuldig 
het  onderscheid  wordt  gehandhaafd  tusschen  hetgeen  de 
evangeliedienaar  als  liturg  te  verrichten  heeft  en  hetgeen 
tot  het  herderlijke  werk  behoort. 

Moge  al  de  begrafenis-plechtigheid  gerekend  kunnen  worden 
reeds  daarom  een  kerkelijk  karakter  te  hebben,  omdat  de 
evangeliedienaar  daarbij  als  >voorganger'*  optreedt,  zeker  is 
het  bedenkelijk  hem  als  zoodanig  liturg  te  noemen,  of  ook  in 
het  houden  der  ^Jijkpredikatie"  of  ,,gepaste  toespraak**  eene 
liturgische  handeling  te  zien  ^).  Liever  brengen  wij  de  be- 
grafenis-plechtigheid tot  de  pastoraal  en  ze^en  met  den 
hoogleeraar  Muurling  ')  dat  zij  den  „Aeri^  der  gemeente'* 
schoone  gelegenheid  aanbiedt,  „om  in  zijne  roeping  werkzaam 
te  zijn/'  Wordt  bij  de  liturgie  aan  den  openbaren  eeredienst 
gedacht,  het  is  dan  zeker  niet  goed  te  keuren  —  wat 
overigens  op  het  door  D&.  Muublinq  bij  de  behandeling  der 
praktische  Godgeleerdheid  ingenomen  stendpunt  beter  te 
rechtvaardigen  is  —  dat  de  begrafenis-plechtigheid  ook  uit 
een  liturgisch  oogpunt  beschouwd  wordt  ^. 

In  het  materieel  gedeelte  der  Liturgiek  moet  vooral  wor- 


>)  MuüRLiNO  t.  s.  p.  bl.  420,  4S1.        *)  t  8.  p.  bl.  602. 

')  Omtrent  den  sin,  waarin  Prof.  Muurlimo  van  liturgische  handelin- 
gen spreekt,  kan  men  nader  worden  ingelicht  op  bl.  370  t.  a.  p.,  waar 
hy  ook  het  ^bidden  met  krenken  en  sterrenden'*  als  verrichtingen  yan 
litnrgiBchen  aard  beschouwt.  Hg  handelt  echter  self  daarover  niet  in  de 
Litnigiek  maar  in  de  Pastoraal. 
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den  opgemerkt  ^),  dat  er  eigenlijk  van  eene  algemeen- 
christelijke  liturgiek  geen  sprake  kan  zijn.  Of  liever,  de 
liturgie  zelve  beeft  op  een  bepaald  kerkgenootscbap  be- 
trekking, en  wordt  er  in  het  algemeen  van  christelijke 
litoigiek  gesproken,  dan  wordt  de  theorie  van  den  eeredienst 
bedoeld  in  de  verschillende  vormen,  waarin  die  in  de 
christelijke  kerk  wordt  aangetroffen.  Het  beginsel  van  den 
christelijken  cultns  in  het  algemeen  mag  bij  geene  enkele 
liturgische  handeling  worden  ter  zijde  gezet,  en  het  belang 
van  de  coltns-leer  komt  vooral  nit  bij  de  bespreking  van 
ie  bijzondere  deelen  der  naar  den  aard  van  het  kerkge- 
nootschap verschillende  liturgie. 

XIL 

Hetzij  de  zondags-viering  met  de  Augsburgsche  confessie 
tot  de  iitmana^  hetzij  zij  volgens  het  gevoelen  van  Gerefor- 
meerden tot  de  divina  gebracht  worde,  in  elk  geval  is  de 
zondag  voor  den  christelijken  eeredienst  in  de  eerste  plaats 
aangewezen.  Welke  waarde  ook  aan  feestdagen,  buiten  den 
eersten  dag  der  week,  soms  gehecht  moet  worden,  de  zondag 
moet  als- de  feestdag  bij  uitnemendheid  worden  beschouwd. 
Het  karakter  van  het  Christendom  wordt  op  liefelijke  wijze 
uitgedrukt  in  den  feestelijkeu  aanvang  der  week,  zinnebeeld 
van  de  liefde  Gods,  die  ons  hart  sterken  wil  eer  Hij  ons 
tot  den  arbeid  roept.  De  rust,  die  altijd  overblijft,  wordt 
ook  reeds  bij  den  aanvang  der  baan  gegund.  Die  Hervorm- 
den dwalen  niet,  die  niet  willen,  dat  de  zondag  zijne 
eer  deele  met  andere  dagen.  Hoe  meer  het  belang  der 
zondags-viering  ook  uit    sociaal  oogpunt   wordt  erkend'). 


')  Ftof.  DoEDES,  Encyclopédie,  bl.  222. 

*)  Zie  myn:    Woord   over   de  sociale  kwestiej   Stemmen  voor   Waarheid 
«■  Vrede  1S74,  bl.  20. 
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des  te  meer  zal  het  betreurd  worden,  dat  zoo  velen 
aan  den  openlijken  eeredienst  onttrekken;  en  de  vraag  is 
wèl  gewichtig;  wat  er  te  doen  zij  om  de  deelneming  aan 
den  cnltns  in  wijden  kring  te  bevorderen.  Buiten  bespre- 
king blijve  hier,  wat  met  de  homiletiek  in  verband  staat. 
Zij  wij2e  den  voorganger  der  gemeente  op  zijne  verplichting, 
om  in  de  verkondiging  van  het  Evangelie  op  krachtvolle, 
frissche  wijze^  met  den  gloed  van  persoonlijk  geloofs-leven, 
de  macht  te  openbaren  van  het  Woord,  dat  de  gemeente 
samenbrengt,  van  eeuw  tot  eeuw.  Hier  is  het  de  vraag, 
hoe  de  kerk  zelve  het  best  kan  werkzaam  zijn  in  hare  or- 
deningen, om  de  liefde  voor  den  eeredienst  op  te  wekken 
onder  het  tegenwoordige,  ook  tot  deze  betooning  van  eerbied 
weinig  geneigd  geslaeht.  Bestaat  ook  misschien  hier  en  daar 
onnoodige  veelheid  vaü  godsdienst-oefeningen  op  een  en 
hetzelfde  tijdstip,  zeker  zal  de  ervaring  getuigen  voor  het 
goed  recht  der  stelling,  dat  over  het  algemeen  afschaffing 
van  godsdienst-oefeningen  niet  bevorderlijk  is  aan  de  ver- 
hooging van  de  belangstelling  der  gemeente  in  den  eere- 
dienst. De  vermenigvuldiging  der  gelegenheden  tot  den 
eeredienst  is  meermalen  gebleken  gunstig  te  werken.  Ten 
platten  lande  zal  zeker  de  belangstelling  der  gemeente  in  de 
godsdienst-oefeningen  niet  verhoogd  worden,  als  men  slechts 
éénmaal  op  den  zondag  de  kerk  ontsluit  en  dus  een  gedeelte 
der  gemeente  noodwendig  tot  te  huis  blijven  dwingt.  Het 
mag  gerekend  worden  te  behooren  onder  de  wrange  vruch- 
ten van  *  de  eenzijdige  verheffing  van  den  leerdienst  in  de 
protestantsche  kerken,  dat  somtijds  wat  alleen  als  uitzon- 
dering bij  jeugdige  leeraren  kan  geduld  worden,  voor  kor- 
teren  of  langeren  tijd  als  regel  werd  aanbevolen.  De  kerk 
graaft  zelve  een  graf  voor  de  openbare  Godsvereering,  als 
zij  het  voor  sommigen  feitelijk  onmogelijk  maakt,  daaraan 
deel  te   nemen.    Kan  overigens  van  de  kracht  van  eenen 
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enkelen  leemar  niet  alles  worden  geviai^»  wat  andenrinfl 
wenschelijk  zrjn  zoude,  in  de  steden,  bij  rnimer  getal  ?an 
leeraren  is  zeker  gemakkelijker  tegen  dat  euvel  te  waken. 
Wèl  mag  echter  hier  gevraagd  worden,  of  niet  het  houden 
van  godsdienst-oefeningen  op  verschillende  uren  verre  te 
verkiezen  zoude  zijn  boven  het  ophoopen  van  gelegenheden 
tot  kerkbezoek  op  één  en  hetzelfde  uur.  De  klacht,  dat 
de  uren,  voor  de  godsdienst-oefeningen  bestemd,  voor  een 
groot  deel  niet  voegen  in  het  huiselijke  leven  der  gemeente- 
leden, zoude  zeker  minder  worden  gehoord,  als  de  uren 
meer  verdeeld  waren  over  den  geheelen  dag.  En  waarom 
zoude  de  eisch  der  kortheid  nog  niet  wat  meer  betracht 
kunnen  worden  P  Het  is  niet  onwaarscl^jnlijk,  dat  levendiger 
besef  van  het  belang  van  den  cultus,  als  zoodanig,  menigeen 
gonstiger  stemmen  zoude  voor  bekorting  der  leerrede,  welke 
zeker,  al  is  de  tijd  ook  voorbij,  dat  zij  vier  uur  duren 
moest,  hier  en  daar  nog  wèl  het  suoeimes  kan  lijden. 

Wat  de  weekgodsdienst-oefeningen  betreft  —  om  bij  de 
geufone  samenkomsten  der  gemeente  voorloopig  te  blijven  —r- 
de  adviezen  zijn  hier  even  ongelijk,  als  de  ervaringen 
Telerlei.  Terwijl  op  sommige  plaatsen  de  belangstelling 
daarin  tot  een  minimum  gedaald  is,  wordt  elders  door  be- 
trekkelijk velen  met  groote  ingenomenheid  daarvan  gebruik 
gemaakt.  Over  het  algemeen  zal  echter  wel  gezegd  moeten 
worden,  dat  de  waardeering  daarvan  evenzeer  is  achteruit- 
gegaan, als  haar  aantal.  Men  kan  moeielijk  nalaten  hierbij 
aan  verminderde  godsdienstige  belangstelling  te  denken^). 
Dat  de  weekgodsdienst-oefeningen  uit  liturgisch  oogpunt 
iets  bedenkelijks  zouden  hebben,  zoo  als  wel  eens  beweerd 
werd,  is  niet  aannemelijk.  De  oude  kerk  zag  dat  bezwaar 
althans  niet  in   hare  „dies  stationum*'.  In  haar  geheel  is 

^)  Anden  oordeelt  Müüslinq,  t. '  s.  p.  bL  878.  Ook  Hagkibach, 
t.  a.  ^  &  85. 
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de gemeente  nooit  bijeen  —  en  wij  kennen  het  woord  omtrent 
de  twee  of  drie  in  Jezus'  naam  vergaderd.  Mogen  de  week- 
godsdienst-oefeningen  in  feestelijk  karakter  achterstaan^  licht 
winnen  zij  het  in  innigheid  van  de  zondag-diensten  en  ik 
acht  den  leeraar  gelukkige  die  met  verheffing  des  harten 
optreedt  voor  het  kleiner  getal  van  getronwen.  De  vraag 
is,  of  men  met  Muübling  aan  deze  weekgodsdienst-oefening 
meer  het  karakter  van  fe^dienst,  dan  wel  met  Haqekbach 
dat  van  e^dienst  moet  geven.  Ik  geloof,  dat  men  verstan- 
dig handelt^  als  men  hier  vooral  op  het  onderscheid  tos- 
schen  beide  niet  veel  nadruk  legt.  De  eigenlijk  didaktische 
prediking,  vooral  als  zij  bevordering  der  bijbelkennis  be- 
oogt, is  hier  zeker  beter  op  hare  plaats  dan  de  protreptische, 
doch  het  meest  zal  hier  wel  de  mystische  prediking  gepast 
zijn,  welke  het  innerlijke  leven  des  christens  behandelt  en 
door  uiteenzetting  en  beschrijving  van  hetgeen  in  de  ge- 
meente leeft,  onder  den  z^en  des  Evangelie's,  de  hoorders 
tracht  te  stemmen  tot  die  stille  aanbidding,  welke  in  den 
eeredienst  allereerst  in  aanmerking  komt.  Niet  genoeg  kan 
gewaarschuwd  worden  tegen  verwaarloozing  of  mindere  waar- 
deering van  deze  min  bezochte  godsdienst-oefeningen  van 
de  zijde  des  evangeliedienaars.  Het  ontbreekt  niet  aan 
voorbeelden,  ten  bewijze,  dat  de  zorg  aan  dit  gedeelte  der 
bediening  gewijd,  door  de  gemeente  dubbel  goed  wordt 
opgemerkt  en  beantwoord.  Het  beste  is  juist  goed  genoeg 
voor  deze  weinig  opgemerkte,  maar  zeker  dikwerf  niet  het 
minst  gezegende  samenkomsten.  De  bespreking  van  die 
bijeenkomsten  der  gemeente,  waarin  eenig  belang  van  uit- 
of  in-wendige  zending,  hetzij  onder  den  vorm  van  bidstond, 
hetzij  onder  dien  van  meeting,  bedoeld  wordt,  ligt  buiten 
ons  onderwerp.  Maar  de  opmerking  is  zeker  niet  overbodig, 
dat  de  vermenging  van  een  en  ander  met  den  gewonen 
cultus  niet  pleit  voor  de  zuivere  opvatting  van  den  eere- 
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dienst.  Het  schijnt  mij  zeer  wenschelijk  toe,  dat  al^  wat 
niet  tot  den  eeredienst  behoort,  voor  zoo  ver  het  nochtans 
wel  een  kerkelijk  karakter  mag  dragen^  behandeld  .  worde 
in  buitengewone  samenkomsten  der  gemeente.  In  vermenig- 
raldiging  der  gemeente-bijeenkomsten  steekt  voor  den  cultas 
minder  gevaar,  dan  in  verbinding  van  missionaire  met  col- 
taeele  handelingen.  Het  is  geen  zeldzaam  verschijnsel  — 
het  minst  misschien  bij  opgewekt  kerkelijk  leven  —  dat  de 
godsdienst-oefening  hoorders  verliest,  als  zij  aan  eenig  ge- 
nootschappelijk  of  ook  algemeen  zeudings-belang  bepaalde- 
lijk dienstbaar  gemaakt  wordt. 

Van  groot  belang  is  de  onderhouding  van  het  kerkjaar. 
Al  is  ten  onzent  het  perikopen-stelsel  binnen  enge  grenzen 
beperkt  ^),  daarmede  is  volstrekt  niet  de  waardeering  van 
den  liturgischen  kalender  uitgesloten.  Het  is  reeds  meer- 
malen opgemerkt,  dat  in  de  hervormde  kerk  ook  wéér 
de  liefde  voor  het  kerkjaar  klimt.  Door  den  hoogleeraar 
MuüRLiNG^  werd  terecht  herinnerd,  dat  door  de  instand- 
houding van  of  liever  het  herstel  van  het  kerkjaar  gezorgd 
moet  worden,  dat  de  Chridtenfeesten  „in  hun  onderling 
Terband  geplaatst  en  als  zoodanig  tot  bewustheid  van  de 
gemeente  gebracht"  worden.  Ook  ten  dezen  aanzien  heeft 
de  vaderlandsche  kerk  aan  den  hoogleeraar  van  Oosterzeb 
geene  geringe  verplichting  ®).  Wordt  hierbij  op  de  groote  fee&t- 
cirkels  gelet,  het  schijnt  dan  wel  aanbeveling  te  verdienen, 

')  Terecht  werd  door  den  heer  Smits  ( Vereeniging.  Christelijke  Stemmen 
1875,  p.  585)  opgemerkt,  dat  de  üervormde  Kerk  in  Nederland,  door 
•an  den  Heidelbeigschen  Catechismns  een  homiletisch  karakter  te  geven, 
inderdaad  het  perikopen-stelsel  in  gewyiigden  vorm  heeft  gehuldigd. 

')  L  a.  p.  bl.  879. 

')  De  heer  Tihholt  (sie  het  slot  sijner  belangrijke  artikelen:  Tijden 
^feesten  in  De  Zaaier  1876)  is  min  gnnstig  voor  het  kerkjaar  gestemd. 
Door  Christzka  werd  het  intnsschen  in  denselfden  jaargang  van  dat 
Miandschriü  in  poëzy  yerheerlijkt. 
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dat  men  zich  ook  tegenover  den  nog  door  den  heer  Siois  ^) 
vooi^estelden  aanvang  van  het  kerkjaar  met  1  Jannari, 
houde  aan  de  gewoonte,  om  met  het  Kerstfeest,  voorbereid 
door  den  Advents-tijd,  te  bannen.  De  symboliek,  welke 
men  leggen  kan  in  de  overeenstemming  van  natuur  en 
genade,  als  men  de  dagen  van  25  Maart,  (aankondig^ing 
der  geboorte  van  Christus)  24  Juni,  (geboorte  van  Johan- 
nes  den  Dooper)  £4  Sept.j  (aankondiging  der  geboorte 
van  Johannes  den  Dooper)  en  £5  Pee.  (geboorte  van 
Christus)  als  hoofd-termijnen  van  het  kerkjaar  erkent,  is 
zeker  niet  zonder  beteekenis,  doch  het  is  te  vreezen, 
dat  men  de  schoonheid  van  het  kerkelijke  jaar  niet  bevor- 
dert, als  men  het  in  deze  helften  splitst,  van  nieuw-jaar  tot 
Pinisteren  en  wederom  van  Pmkstereft  tot  nieuw-jaar.  De 
nieuwjaars-dag  moge  op  die  wijze  als  de  dag  der  naam- 
geving wéér  het  karakter  ontvangen  van  kerkelijken  feest- 
dag, het  is  te  betwijfelen,  of  de  Joodsche  voorstelling, 
volgens  welke  de  menschwording  eerst  bij  de  besnijdenis 
gerekend  zoude  worden  te  hebben  plaats  gehad,  in  de 
Christelijke  kerk  ooit  weer  tot  éere  zonde  kunnen  komen. 
Meent  men,  dat  bij  de  gewone  verdeeling —  Kerstfeeêt  tot 
Pinksteren  en  Pinksteren  tot  Kerstfeest  —  eene  feestelijke 
en  feestelooze  helft  in  het  kerkjaar  moet  worden  aange- 
nomen, en  heeft  men  er  bezwaar  tegen,  van  feestelooze  helft 
te  spreken,  men  zie  niet  voorbij,  dat  ook  een  schoon  denk- 
beeld wordt  uitgedrukt  in  het  feit,  dat  de  kerk  haar  feest- 
gewaad aflegt,  als  de  natuur  het  hare  heeft  aangedaan, 
terwijl  de  kerk  weer  zich  feestelijk  tooit,  als  de  herfstwind 
de  natuur  van  haren  tooi  heeft  ontdaan  ^).  Maar  bovendien, 
wèl  mag  bedacht  worden,  dat  de  zondags-viering  voort- 
durend feestelijk  is.  Het  is  niet  noodig,  dat  men  de  „fees- 
telooze'^ helft  van  het  kerkjaar  door  zendings-feest  of  bijbel- 
^)  L  a.  p.  3)  Uaoembagh,  t  a.  p.  S.  31. 
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feest  of  ook  door  het  Hervormings-feest  als  ,,We8ter8ch 
Pinksterfeest"  *)  oplaistere,  indien  men  slechts  diep  door- 
drongen is  van  de  overtuiging,  dat  de  eerdienst  der  Chris- 
telijke gemeente  nimmer  het  vreugdevol  karakter  verloochenen 
mag^  dat  aan  de  samenkomsten  van  hen  moet  eigen  zijn, 
die  het  Evangelie  der  opstanding  belijden.  Wie  alle  dingen 
beschouwt  in  het  licht  der  eeuwige  heerlijkheid  is  uit  den 
aard  der  zaak  in  feestelijke  stemming,  en  de  overigens  op 
menig  punt  berispelijke  tegenziu  der  Gereformeerden  tegen 
baiteDgewone  feest-tijden  wordt  niet  billijk  beoordeeld,  als 
niet  rekening  gehouden  wordt  met  deze  hooge  waardeering 
van  het  petoane  in  het  Christendom,  dat  inderdaad  tevens 
buitengewoon  mag  genoemd  worden. 

Wat  overigens  de  buitengewone  plechtigheden  aangaat, 
welke  in  de  eene  of  andere  samenkomst  der  gemeente  gevierd 
kunnen  worden,  met  het  oog  op  plaatselijke  of  persoonlijke 
herinneringen,  zeker  is  hier  eenige  soberheid  in  den  regel 
te  verkiezen  boven  al  te  groote  kwistigheid.  In  den  gewo- 
nen cultus  trede  althans  de  persoon  des  Evangeliedienaars 
niet  te  sterk  op  den  voorgrond.  Tegenover  de  gewoonte  van 
ïome,  dat  den  persoon  achter  den  ambts-drager  pleegt  te 
verbergen,  staat  ouder  de  Protestanten  wel  eens  eene  geheel 
tc^novei^estelde,  meer  bedenkelijke  praktijk.  De  Evangelie- 
dienaar, die  zijnen  persoon  op  den  achtergrond  dringt  in  den 
cultus,  zal  daarom  door  de  gemeente  nog  niet  het  laagst 
worden  geschat.  De  kracht  en  de  beteekenis  der  persoonlijk - 
beid  kan  zich  nog  wel  anders  openbaren,  dan  door  gewicht 
te  leggen  op  persoonlijke  levens-omstandigheden. 

XIII. 

Wordt   met   recht    van   vele   zijden  ^   geklaagd   over  de 


*)  MüORLiKO,  t  a.  p.  bl.  379. 

*)  Zie  o.  a.  Stémnun  voor  Waarheid  en  Vrede  1870,  bL  764  tt. 
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hoogst  gebrekkige  wijze,  waarop  het  liturgisch  element  met 
name  in  de  Nederlandsche  Helrormde  Kerk  ontwikkeld 
wordt,  het  is  niet  te  ontkennen^  dat  inzonderheid  het  kerk- 
gebouw, maar  ook  de  liturgische  toestel  hier  en  daai  te 
veel  te  wenschen  overlaat,  dan  dat  aan  den  eeredienst  be- 
hoorlijk recht  zoude  kunnen  geschieden.  Zonder  twijfel 
moet  het  gebouw,  voor  de  godsdienst-oefening  bestemd 
onder  de  Protestanten,  voor  het  gehoor  behoorlijk  zijn  in- 
gericht, maar  men  dwaalt  toch  zeer,  als  men  aan  het  hei- 
ligdom geenen  anderen  eisch  daarnevens  stelt. 

Het  kerkgebouw  der  Protestanten  is  in  elk  geval  ook 
een  bedehuis  en  wel  mag  geeischt  worden,  dat  het  op  de 
gemeente  zulk  eenen  indruk  make,  dat  de  geheele  omge- 
ving opleidt  tot  heilige  gemeenschaps-oefening  met  God. 
Zorgvuldig  moet  gewaakt  worden  tegen  zoodanige  inrichting 
van  het  kerkgebouw,  dat  bij  het  binnentreden  stoornis  on- 
vermijdelijk is.  Maar  ook  bovendien,  hoe  veel  laat  niet  hier 
en  daar  de  plaats  der  samenkomst  te  wenschen  over!  Het 
is  zeker  een  e  illusie,  als  men  meent,  dat  de  kerken  daarom 
slecht  bezocht  worden,  omdat  men  lijdt  door  warmte  of 
koude,  of  omdat  men  eene  zitplaats  moet  innemen,  waar 
men  ter  nauwernood  den  prediker  in  het  gezicht  heeft. 
Maar  dat  wettigt  de  slordigheid  niet,  waarmede  dikwerf  het 
kerkgebouw  ingericht  is  of  in  gebruik  wordt  genomen.  Hel 
is  diep  te  betreuren,  dat  ook  zelfs  aanzienlijke  gemeenten 
terugdeinzen  voor  de  verbetering  der  heiligdommen,  welke 
door  het  voorgeslacht  voor  tonnen  gouds  zijn  gebouwd. 
Maar  zwijgen  wij  van  de  oogeriefelijkheden,  waarmede  de 
trouwe  kerkbezoeker  te  worstelen  heeft,  als  hij  „ter  preek" 
gaat.  Veel  ernstiger  grief  kan  worden  ingebracht  tegen  de 
viering  van  Doop  en  Avondmaal.  Hoe  kan  de  Doopsbedie- 
ning  aan  haar  doel,  wat  de  gemeente  in  haar  geheel  aangaat, 
beantwoorden,  als  zij  op  een  nauwelijks  te  ontdekken  plekje 
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achter  of  ter  zijde  van  den  kansel  plaats  heeft?  Hoe  kan 
bet  Avondmaal  waardig  gevierd  worden^  als  de  tafel  aan 
het  oog  der  gemeente  geheel  of  gedeeltelijk  onttrokken 
18?  Tegen  herstel  der  oude  kerk-trichotomie  is  op  prote- 
stautsch  gebied  ernstig  bezwaar,  doch  wat  kan  ons  verhin- 
deren het  onde  firjfia,  namelijk  voor  zoo  ver  de  verhooging 
van  het  terrein  betreft,  in  den  omtrek  van  den  kansel^  in 
het  gezicht  der  gemeente^te  handhaven?  En  waarom  zoude 
de  predikstoel  zelf  moeten  blijven,  waar  op  zoodanig  hooger 
terrein  gemakkelijk  een  spreekgestoelte  te  maken  ware,  dat 
den  aesthetischen  zin  meer  bevredigt?  Ook  op  den  litnrgischen 
toestel  mag  wel  zorgvuldig  gelet  worden.  De  Hervormden 
beschouwen  de  ^pres  religiosae"  niet  zoo  als  de  Boomsch- 
katholieken  terstond  als  ^^res  sacrae'\  Maar  netheid  en 
orde  wordt  reeds  door  dat  religieus  karakter  van  den  ap' 
fOfotuB  dringend  geboden.  De  liturg  heeft  te  waken,  dat 
zoowel  de  boeken,  waarvan  hij  zich  bedient,  als  het  doop» 
bekken  en  de  bekers  en  schotels,  bij  het  Avondmaal^  zich  in 
goeden  toestand  bevinden.  Yerwaarloozing  hieromtrent  is 
tea  onzent  te  minder  te  verontschuldigen,  dewijl  wij  niet 
overladen  zijn  met  liturgisch  gereedschap.  Het  cynisme,  dat 
ten  dezen  aanzien  alles  kan  verdragen,  moet  ons  ondrage- 
lijk zijn.  In  den  eeredienst  behoort  alles  naar  de  reinheid 
des  heiligdoms  te  zijn  ingericht.  Op  dit  punt  heeft  de 
Hervormde  Kerk  niet  altijd  voldoende  gelet.  Eere  intusschen, 
wien  eere  toekomt  I  Er  zijn  kerkmeesters^  die  hunne  roeping 


XIV. 

De  afisonderlijke  behandeling  der  homiletiek  is  volstrekt 
noodig  in  de  praktische  Godgeleerdheid.  Intusschen  moet 
ook,  in  de  theorie  van  den  eeredienst,  de  preek  als  deel  van 
den  cultus  beschouwd  worden.  Als  hoofdbestanddeel  in  den 
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eeredienst  der  Herrormden  blgve  ssij  geld«i,  ook  al  wotdt 
hier  op  verheffing  van  het  lituigisch  element  aangedrongen. 
Zal  zij  aan  baar  doel  beantwoorden^  dan  moet  zij  echter 
nooit  den  band  verbreken,  die  haar  met  de  overige  deelen 
van  den  coïtus  verbindt.  Hoe  meer  zij  prijs  stelt  op  dit 
verband,  te  minder  zal  zij  willen  heersohen  ten  koste  van 
het  overige^  dat  in  de  godsdienst-oefening  geschiedt.  Het 
maakt  eenen  droevigen  indrak,  als  de  prediker^  bemerkende 
dat  zijne  leerrede  te  veel  tijd  innam,  met  weinig  passenden 
haast  b.  v.  de  de  doops-bediening  verricht  of  snel  eene  dank- 
zegging uitspreekt,  blijkbaar  onder  den  indruk,  waaronder 
de  tijd^  als  deze  ons  verrast^  ons  pleegt  te  brengen.  De  ge- 
dachte, dat  de  preek  tot  den  eeredienst  behoort^  kan  ook 
reeds  op  zich  zelve  heiligend  op  den  prediker  werken.  Be 
willekeur,  die  licht  voortspruit  uit  den  overigens  aan  de 
homilie  behoorende  individueele  vrijheid,  vindt  een  tegen- 
wicht in  de  erkenning^  dat  de  godsdienst-oefening,  waarin 
de  geheele  gemeente  betrokken  is,  één  geheel  moet  vormen. 
Hoe  meer  de  prediker  zijne  preek  als  deel  van  den  cultus 
beschouwt,  te  beter  zal  hij  zich  kunnen  wachten  voor  de 
dwaling,  alsof  hij  de  gememée  eenvoudig  als  zijn  publiek 
heeft  aan  te  merken.  Over  het  algemeen-  zal  de  bearbeiding 
van  de  leerrede  bij  deze  beschouwing  in  teedere  zorgvuldig- 
heid kunnen  winnen.  Soms  zal  men  te  worstelen  hebben 
bij  het  opstellen  van  de  leerrede  met  gebrek  aan  stof,  een 
andermaal  zal  de  stof  in  ruimen  overvloed  toevloeien.  In  beide 
gevallen  is  hei  gebed  zeer  noodig,  in  het  eene  om  „die  Armnth 
reich*'  in  het  andere  om  ,,den  Eeichthum  arm''  te  maken  ^). 
Een  krachtige  drang  tot  dat  gebed  is  te  vinden  in  de  ge- 
dachte, dat  men  bezig  is,  om  het  hoofdbestanddeel  vanden 


>)  Naar  de  schoone  nitdroUdng  Tan  Dr.  Vilhab.  Lthrbuch  der  PaOoral- 
théologie,  8.  69. 
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eeiedienst  naar  zijn  beste  Tenaogen  wèl  te  doen  gelukken. 
Is  er  wel  eens  oorzaak,  om  te  vragen,  of  de  prediker  den 
eerbied  voor  Qod  en  de  gemeente  heeft  uitgeschudi  zeker  zal 
de  noodige  zorg  aan  de  bewerking  der  leerrede  het  meest 
besteed  en  de  traagheid  des  geestes,  welke  het  gemak  bemint 
en  dat  ook  gaarne  toont  in  wat  Yilmar  noemt  ,,das  elek- 
trisieren  eines  Leiohnams"  ^),  het  best  bestreden  worden,  als 
men  niet  vergeet,  dat  de  preek  tot  den  eeredienst  behoort  en 
dat  in  den  eeredienst  het  hart  den  weg  zoekt  tot  God. 
Hoe  zoude  hier  iets  anders  op  zijne  plaats  zijn,  dan  het 
woord,  dat  waarlijk  leefi  in  het  hart?  Maar  de  homiletiek 
doe  hier  verder  het  hare.  De  liturgiek  kan  slechts  even  bij 
de  preek  stilstaan. 


XV. 


Uit  de  synagoge  kwkm  het  BybeUezen  in  den  Christelijken 
eeredienst  over.  In  de  Constüuliones  Apoatolieae  wordt  reeds 
daaromtrent  een  nauwkeurig  voorschrift  gegeven.  Het  oorspron- 
kelijke doel  was  zeker  van  didaktische  strekking.  Toen  ech- 
ter de  Hervorming  het  aloade  gebruik  weer  in  eere  bracht, 
was  ook  de  symboliek  in  het  spel  getreden.  De  Hervormde 
kerk  getuigt  voor  haar  formeel  b^insel  —  voor  zoo  ver  dit 
zel&tandig  recht  heeft  —  in  de  gewoonte,  welke  zij  ten 
dezen  aanzien  volgt.  Maar  die  gewoonte  moet  ook  liturgisch  ge- 
waardeerd worden,  In  de  homilie  neemt  het  woord  Oods  eenen 
individueelen  vorm  aan.  De  persoonlijkheid  van  den  prediker 
laat  zidi  hierbij  krachtig  gelden.  Maar  daarnevens  handhaaft 
de  gemeente  haar  recht,  om  Oods  woord  te  hooren,  ook  buiten 
dien  vorm  der  individualiteit.  Met  den  Hoogleeraar  Muüe- 
UNe  -moet   hier  gesproken   worden  van  het  recht  der  g^ 


»)  t  a.  p.  a  72. 
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meente  ^^om  haar  protestantsch  karakter  te  bewaren  en  op 
den  hechten  grondslag  van  Gods  woord  te  blijven  staan  en 
opgebouwd  te  worden"  ^).  Het  is  niet  noodig,  dat  ter  aan- 
beveling van  dit  gebruik  ook  worde  opgemerkt,  ^^dat  het 
(bijbellezen)  onder  de  bestanddeelen  der  gewone  godsdienst- 
oefening, wier  getal  toch  al  zoo  klein  is,  noode  (kan)  ge- 
mist worden''  ^).  Het  brengt  op  protestantschen  bodem  zijne 
eigene  aanbeveling  met  zich.  Wijziging  in  de  begrippen' 
van  inspiratie  of  theopneustie  kan  hier  niet  als  bezwaar 
worden  opgeworpen  door  wie  er  geen  bezwaar  in  vinden, 
voortdurend  aan  den  Bijbel  den  tekst  der  prediking  te  ont- 
leenen.  Het  is  een  liturgisch  beginsel,  waarvan  het  bijbel- 
lezen in  den  cultus  de  uitdrukking  is. 

Maar  juist  daarom  vereischt  ook  dit  gedeelte  van  den 
eeredienst  bijzondere  zorg.  Het  is  te  betwijfelen,  of  de  Synode 
van  Dordrecht  in  1574  al  het  gewicht  dezer  zaak  gevoelde, 
toen  zij  bepaalde,  dat  men  's  Zondags  „bij  het  vergaderen 
des  volks"  de  gemeente  kon  vrijlaten  in  het  psabn-zingen 
of  het  lezen.  Zeker  moet  het  afgekeurd  worden,  dat  uit  de 
heilige  Schriften  gelezen  worde  onder  het  gedruisch  der  binnen- 
tredende schare.  Het  o^elspel  begroete  haar,  en  als  het  aar 
der  samenkomst  dddr  is,  roepe  het  reeds  verzamelde  deel 
der  gemeente  hun,  die  nog  binnenkomen^  zingende  eenen 
welkomstgroet  toe  of  wekke  hen  op  tot  gemeenschappelijke 
verheerlijking  van  God.  Het  lezen  nit  den  bijbel  vange  eerst 
aan,  als  de  voorganger  den  kansel  betreden  heeft.  Hoe  meer 
het  symbolisch  en  liturgisch  karakter  van  dit  deel  van  den 
cultus  wordt  erkend,  te  minder  zal  lange  duur  daarvoor  ge- 
eischt,  te  meer  zal  nauwgezette  zoi^  aan  de  keus  van  het 
gedeelte  der  H.  Schrift  gewijd  worden,  in  verband  met  den 
tekst  en  het  doel  der  preek. 


I)  t.  a.  p.  bl.  888.  ^  MuuBLiMG,  t.  a.  p. 


Digitized  by 


Google 


—  201  — 

Op  de  YTBBg,  of  het  bijbellezen  eerst  op  het  votum  mi^ 
volgen^  zal  verschillend  geantwoord  worden,  naar  gelang  van 
^  liturgische  beieekenis^  welke  men  aan  dit  lezen  hecht. 
Wordt  daarin  de  uitdrukking  gevonden  van  de  gedachte, 
dat  Gk)d  eerst  tot  de  gemeente  spreekt^  buiten  den  indivi- 
dueelen  vorm  der  prediking,  in  de  taal  der  H.  Schrift,  het 
ach^nt  niij  dan  alleszins  gepast,  dat  het  voorafga  aan  het 
Totum,  waardoor  het  geheel  der  Godsvereering  van  de  zijde 
der  gemeente  gewijd  wordt. 

Principieel  bezwaar  kan  tegen  deze  praktijk  in  de  leiding 
der  godsdienst-oefening  niet  gemaakt  worden  door  wie  toch 
ook  reeds  een  lied  laten  aanheffen  door  de  samenvloeiende 
gemeente  vd6r  dat  door  votum  —  of  zegenbede  —  het  ge- 
heel der  godsdienst-oefening  plechtig  is  ingewijd.  Met  lokale 
omstandigheden  zal  men  echter  hierbij  ook  wèl  te  rade  moeten 
gaan.  Indien  slechts  de  liturg  niet  vergeet,  dat  het  zijne 
roeping  is,  gewoonten,'  welke  stellig  verkeerd  zijn,  met  kracht 
te  bestrijden.  Menige  misstand  duurt  voort  in  dorps-  en  stads- 
gemeente door  de  zwakheid  der  litu^en  ^)  —  een  kwaad,  wel- 
licht Biet  buiten  verband  met  den  veelal  geringen  ijver,  waar* 
mede  dit  deel  der  Godgeleerde  wetenschap  wordt  beoefend. 

XVL 

Wie  het  votum,  waarmede  dooi^aans  de  godsdieust-oefening 
wordt  aangevangen,  door  den  welkomstgroet  wil  vervangen, 
kan  zich  daartoe  bedienen  van  Bom.  1 : 7,  1  Kor.  16 :  23, 
2  Kor.  13:18,  Gal.  6:18,  Eph.  6:24,  Hebr.  18:25, 
Openb.  1:4,  of  ook  uit  Psalm  124 : 8  eene  formule  ont- 
leenen,  waarin  toewijding  aan  God  tegelijk  met  de  begroe- 
tbg  der  gemeente  is  opgenomen.     De  oude  kerk  bediende 

O  Ook  de  heer  Tdiholt  (t.  a.  p.  bL  860)  kkagt  er  oyer,  dat  het 
^'hUUzmi  wel  eens  tot  «een  weinig  geacht"  deel  der  godsdienstoefening 
geiBMkt  wordt. 
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zdoh  Tan  den  wederzijdschen  groet :  Dominns  vobiseam  —  et 
cam  spiritu  tao^  naar  Israëls  gewoonte  (Rnth  2 :  4^  2  Tim. 
4 :  22).  Yerkieselijk  schijnt  mij  het  behoud  van  het  ?otum. 
Eene  toewijding  van  den  cultus  aan  God  mag  niet  gemist 
worden.  Wil  men  de  gemeente  in  het  lied,  dat  zij  bij  den 
aanvang  aanheft,  deze  handeling  laten  VfirrichteUf  het  is  wèl, 
doch  men  bedenke,  dat  men  daardoor  ook  lichtelijk  éénto- 
nigheid brengt  in  het  gemeenschappelijke  gebed,  dat  aan  het 
voorafgaande  lied  zich  geleidelijk  aansluit.  Op  feesttijden 
kan  men,  zonder  gevaar  voor  dit  nadeel,  een  lied  ter  toe- 
wijding aan  God  laten  zingen,  eu  een  welkomstgroet  vervangt 
dan  het  votum  te  voegzamer,  als  hij  naar  den  feestd^^  ontz- 
ieend wordt  aan  Luk.  2  :  14  of  1  Petr.  1:8  of  —  om  geene 
andere  formulen  te  noemen  —  1  Petr.  4 :  14in.  Aanbe- 
veling verdient  het  m.  i.  niet  de  godsdienst-oefening  met 
het  votum  te  openen  en  daarna  nog  —  dikwerf  na  volein* 
digd  lied  —  de  gemeente  met  eene  of  andere  z^enbede  te 
begroeten.  Deze  behoort  c.  q.  in  den  aanvang  plaats  te  heb- 
ben en  schgnt  ons  anders  misplaatst.  Vrijheid,  in  den  vorm 
der  formule,  moet  bij  het  votum  op  hoogen  prijs  worden  gesteld. 
Afwisseling  kan  hier  heilzaam  werken  op  de  wenschelijke  stilte. 
De  rijkdom  der  H.  Schrift  komt  hier  den  liturg  ten  goede, 
hetzij  hij  de  formule  voor  het  votum,  hetzij  die  voor  den 
heilgroet  zoeke.  In  ieder  geval  zij  men  er  op  bedacht,  dat 
men  duidelijk  zij.  Het  is  niet  te  prijzen,  ab  een  liturg  dit 
gedeelte  zijner  taak  zonder  de  noodige  krachtinspanning  ver^ 
richt,  en  evenmin  goed  te  keuren,  dat  hij  daartoe  overgaat, 
als  de  voldoende  stilte  nog  niet  bestaat.  Ergerlijk  is  soms 
het  contrast  van  woelige  drukte  en  de  wijding  eener  stille 
ure  in  het  huis  des  gebeds.  De  evangeliedienaar,  die  de 
liefde  zijner  gemeente  bezit,  kan  ook  hierin  door  woord  en 
daad  verbetering  aanbrengen.  Op  de  kern  der  gemeente 
wordt  ook  ten  dezen  aanzien  nooit  te  vergeefe  gerekend. 
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xtn. 

Het  gemeenschappelijke  Ued  is  een  volstrekt  onmisbaar 
bestanddeel  van  den  coltas.  Met  warmte  liet  zich  hier- 
omtrent twee  jaar  geleden  Mr.  H.  Gbaai'  van  Ho01NDORP 
hooren  ^).  De  gemeente  moet  in  het  lied  hare  gemeenschap- 
pelijke gewaarwordingen  niten,  hare  gemeenschappelijke  be- 
Kjdenis  nitapreken.  De  Hervorming  bewees  haar  den  onsdmt- 
baren  dienst,  dat  het  lied  in  de  volkstaal  wéér  werd  in  eere 
gebracht,  en  dat  —  om  met  Herder  te  spreken  —  dit 
ambrossijnen-offer  der  natnnr^  onsterfelijk  en  altijd  tenigkee- 
lODd,  weer  aan  Ood  kan  worden  toegewijd.  Het  ligt  in  de  natuur 
der  gemeente,  dat  zij  zingt.  Eoevele  schatten  van  kunst 
heeft  sinds  Hilabiüs  van  Foitiers  ook  de  Westersche  kerk 
reeds  op  dit  terrein  te  zamen  gebracht!  Blijft  ook  hier  nog 
Teel  te  doen  over,  de  liturg  ook  in  de  Nederlandsche  Her- 
vormde kerk  kan  loch^  bij  goeden  wil,  in  den  eisch  der 
Qodsvereering  althans  eenigermate  voorzien.  Het  komt  er 
op  aan,  dat  hij  uit  den  aanwezigen  voorraad  met  nauwge- 
setheid  zqne  keuze  bepale.  Het  is  ten  onzent  ook  niet  on- 
gewoon^ dat  der  gemeente  een  lied  wordt  op  de  lippen 
gel^^  dat  ook  wat  de  actualiteit  aangaat^  zdcer  voor  ver- 
betezing  vatbaar  is.  Aan  den  haast,  waarmede  de  litui^ 
zich  voor  dit  gedeelte  zijner  taak  voorbereidt,  is  het 
waarschijnlijk  soms  toe  te  schrijven,  dat  zulke  gedeelten 
van  den  liederen-bundel  gekozen  wc^den^  waarnaar  de  met 
het  Psalm-  of  Gezang-boek  vertrouwde  gemeenteleden  stel- 
lig niet  het  eerst  zouden  gegrepen  hebben.  Ergerlijke 
litm^isehe  fouten  kunnen  door  slordigheid  of  overhaas- 
ting gemaakt  worden  en  vinden  —  hoewel  niet  altijd  — 
hare  straf  in  blijkbaar  gemis  van  opgewektheid  bij  het  ge- 


*)  SUmmen  voh  Waarheid  én  Vrede^  1874  bl.  449,  vy. 
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zang  der  gemeente.  Ook  hier  geldt  Schillbr's  woord: 
^^or  so  lange  sie  liebten>  sangen  sie^\  Meer  dan  ergerlijk 
is  het  —  wat  ook  door  Dr.  Muublino  ^)  wordt  beschonwd 
als  verlaging  van  het  kerkgezang  —  als  het  gezang  wordt 
opgegeven  ter  verpoozing  van  de  aandacht.  En  weinig  min- 
der bedenkelijk  is  het,  als  dit  geschiedt  ter  opweHmg  van 
de  aandacht.  Het  ware  wèl  te  wenschen,  dat  dergelijke 
schrille  uiting  van  het  gevoelen,  alsof  de  eeredienst  zich 
alleen  om  de  preek  beweegt,  voor  goed  onmogelijk  werd 
gemaakt  door  een  krachtig  besef,  dat  zulk  eene  opvatting 
van  den  eeredienst  in  beslisten  strijd  is  met  het  karakter 
van  den  Christelijken  cultus.  Het  lied  —  het  moge  al  niet 
als  het  voornaamste  ^}  —  het  moet  toch  als  een  zeer  voor- 
naam deel  van  den  eeredienst  beschouwd  worden^  en  mag 
in  geen  geval  worden  aangemerkt,  als  alleen  ter  wille  van 
de  preek  in  de  godsdienst-oefening  opgenomen.  Het  is  niet 
meer  dan  natuurlijk,  dat  vooral  de  hymne  in  den  eeredienst 
gebruikt  wordt,  en  in  verband  daarmede  zeker  goed  te 
keuren,  dat  men  op  feestdagen  meer  dan  gewoonlijk  de  ge- 
meente hare  gewijde  stemming  in  het  kerklied  late  uitdrukken. 
De  liturgiek  moet  bedenking  inbrengen  t^en  de  invoering 
van  een  koor,  waaraan  de  gemeente  dan  —  om  met  Newhan 
Hall  te  spreken  —  het  loven  van  God  als  bij  volmacht 
zoude  opdragen.  Eene  andere  vraag  is  het,  of  niet  het 
beurtgezang,  bij  bijzondere  gelegenheden,  aanbeveling  ver- 
dient. Het  komt  mij  voor,  dat  terwijl  van  een  koor  alleen 
gebruik  mag  worden  gemaakt  bij  zulke  samenkomsten  der 
gemeente,  welke  niet  behooren  tot  den  cultus  zelven,  het 
beurtgezang,  inzonderheid  op  de  feesten,  volstrekt  niet  mag 
worden  a%ekeurd.  Meent  men,  dat   daardoor  de   eenheid 


»)  t.  a.  p.  bL  893.  ' 
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der  gemeente  verbioken  wordt»  men  vei^et,  dat  elk  deel 
der  gemeente  voortdurend  het  geheel  vertegenwoordigt 

Dat  liederen,  waarin  eene  plechtige  doxologie  is  vervat^ 
of  waarin  men  den  naam  des  Heeren  aanroept,  bij  voor- 
kenr  staande  gezongen  moeten  worden,  kan  moeielijk  wor- 
dea  ontkend.  Afkeuring  verdient  het  daarentegen,  als  men 
de  gemeente  uitnoodigt  om  op  te  staan,  bij  zulke  liederen, 
vaarin  van  aanroeping  van  's  Heeren  naam  noch  opzettelijk 
Hallelajah  sprake  is.  De  nan^i^ezette  zoi^,  waarmede  de 
liturg  al  deze  dingen  behandelt,  vindt  haar  loon  in  de 
sympathie,  waarmede  de  gemeente  —  soms  onder  ons  wei- 
nig geneigd  tot  deze  verheffing  der  liturgie  •-•  den  liturg 
te  gemoet  komt.  Intusschen  vergete  men  niet,  dat  in  deze 
sympathie,  vooral  als  zij  alleen  gevonden  wordt  bij  den 
engen  kring  van  besliste  volgelingen,  niet  altijd  de  betrouw- 
bare waarborg  ligt  voor  het  liturgische  recht  van  hetgeen 
de  liturg  invoert.  Liturgische  studie  en  fijne  tact  moeten 
hier  den  voorganger  der  gemeente  leiden  in  het  rechte 
spoor. 

Op  de  melodie  der  liederen  mag  inzonderheid  wel  ernstig 
gelet  worden.  Door  den  heer  Adama  van  Soheltbma  werden 
onlangs  ^)  behartigenswaardige  wenken  ten  dezen  aanzien 
gegeven :  „De  melodiën'*  —  zoo  schreef  hij  —  „moeten  g^ 
boren  zijn  en  in  het  leven  als  de  ware  geesteskinderen 
erkend  worden.  Oeen  populair  gezangboek  kan  ik  mij  den- 
ken, dat  niet  rijk  is  aan  en  geliefd  door  de  opname  van 
melodiën,  die  alreeds  bni^errecht  verkregen  hebben  in  het 
vrije  godsdienstige  leven  des  volks''.  Dat  hier  veel  te  wen- 
schen  overblijft  voor  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk, 
zal  wel  door  niemand  ontkend  worden.  Of  het  echter  ge- 
raden zoude  zijn  ten  dezen  heil  te  zoeken  in  het  a&chaffen 


')  Siimmn  fw>r  Waarheid  en  Vrede,  1876,  bl.  807,  vr. 
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van  den  uniformen  liederen-^bundel,  ssoude  ik  meenen  met 
den  heer  H.  M.  C.  van   Oostekzee  tegenover  de  heeren 
Gbonbmjojbb  ')  en  Aoaka  van  Soheltsma  t.  a.  p.  ernstig 
te  moeten  betwijfelen.  Eene  ^^opgedrongen,   onnatourlijke^ 
hatelijke'*  ^    uniformiteit  kan   zeker   niet  krachtig  genoeg 
veroordeeld   worden,   en   dat   elke   bijzondere  gemeente  in 
bijzondere  samenkomsten  de  vrijheid  heeft,  eigen  liederen  te 
zingen  moet  onvoorwaardelijk  geprezen  worden  —  maar  in 
den  eeredienst  moet  de  liturgie  hare  rechten  doen  gelden. 
Wie  ten  dezen  aanzien  de  uniformiteit  op  zich  zelve  be- 
strijdt, tast  de  liturgie  der  kerk  in  haar  wezen  aan.  liet  is 
te  meer  noodig  hierop  de  aandacht  te  vestigen,  dewijl  toch 
reeds  de  tegenzin  tegen  al,  wat  naar  liturgie  riekt,  in  den 
zin   van   bepaalde,   vaste   vormen    der   geloofs-uitdrukking^ 
zooveel   bedenkelijke  uitgelokt  heeft.     Met   ingenomenheid 
moet  overigens  elke  poging  begroet  worden,  welke  dienen 
kan  om  de  aandacht  bij  voortduring  gevestigd  te  houden 
op  de  noodzakelijkheid,  dat  wij  nog  eens  komen  tot  eenen 
gezang-bundel,   waaruit  verwijderd  is,  wat  enkel  als  proeve 
van   Uturgischen   of  ook  poëtischen  wansmaak  kan  dienen. 
De  heer  OBONBMBUis&'deed  een  goed  werk,  toen  hij  t.a.  p. 
hierop  de   aandacht    bij   vernieuwing  vestigde.    Intusschen 
is  het  te  hopen,  dat  van  hetgeen  wij  bezitten,  zulk  een  ge- 
bruik wordt  gemaakt,   dat   zoo  min  mogelijk  in  den  eere- 
dienst het  gebrek  aan  het  licht  trede,  waarmede  wij  hier  te 
worstelen  hebben.   De   voorganger   der  gemeente  heeft  de 
schoone  taak,  om  door  praktische  waardeering  van  al,  wat 
er  goeds  is  bijeengebracht  in  onze  gezang-bundels,  in  ver- 
eeniging  met  het  psalm-boek,  te  toonen,  dat  het  hem  ernst 
is  met  het  streven  om  de  belangen  van  den  eeredienst  ook 


>)  Stemmen  voor  Waarheid  en  Vrede,  1876,  bL  S8S  w. 
')  Stemmen  voor  Waarheid  en  Vrede,  1876,  bL  809  vy. 
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in  dit  opzicht  te  behartigen.  Wie  terecht  den  echten  psalm- 
toon  als  den  grondtoon  der  kerkliederen  besohoawd  wil 
hebben,  zal  zeker  ook  in  onze  gezang-bundels  niet  te  ver- 
gee&  naar  liederen  zoeken.  Bij  onze  erkende  armoede  heb- 
ben wij  ook  stof  tot  blijden  dank.  Wie  het  betwijfelt,  sla 
0.  a.  onzen  Vervolgbundel  op  en  leere  de  ▼aderlandsche  dich* 
ters  danken,  die  ook  daarin  de  kostelijkste  vruchten  van 
hunnen  geest  ten  gebruik  e  stelden  voor  de  niet  altijd 
diuikbare  gemeente,  en  de  niet  altijd  verstandige,  noch  ook 
moedige  liturgen.  Met  goeden  wil  en  —  helaas!  dat  wij 
het  er  nog  bijvoegen  moeten  —  kloeken  moed  in  het 
liezen,  en  schiften  en  deelen,  kan  men  ook  met  den  ge- 
brekkigen  voorraad  in  de  gewone  behoeften  van  den  eere- 
dienst  ten  minste  eenigszins  naar  behooren  voorzien*  Y661 
alle  dingen  wake  men  steeds,  dat  in  het  kerklied  de  zuivere 
Christelijke  overtuiging  niet  te  vei^eefs  hare  uitdrukking 
zoeke.  Gaarne  zeg  ik  het  den  hoogleeraar  Muurlino  na :  „de 
Evangeliedienaar  kan  aan  dit  gedeelte  der  godsdienst-oefening 
niet  licht  te  veel  zorg  besteden,  hoewel  het  hem  dan  ook 
aomwijlen  veel  tijd  moge  kosten*'  '). 

xvin. 

Heilig  moet  ons  inzonderheid  het  gebed  wezen.  De 
enchetiek  heeft  menige  belangrijke  vraag  met  het  oog  op 
den  eeredienst  te  beantwoorden.  Hoofdkwestie  is  hier,  welke 
plaats  de  voorganger  der  gemeente  in  het  gebed  gerekend 
moet  worden  in  te  nemen.  Hij  bidt  evenmin  in  de  plaats, 
als  uit  naam  der  gemeente.  Hij  is  enkel  voorganger  der  ge- 
meente, ook  in  het  bidden.  Onvermijdelijk  is  hier  de  vraag, 
of  de  gemeente  hierbij  moet  beschouwd  worden  als  organisch 
geheel,  dan   wel  als  vergadering  van  verschillende,  in  on- 


0  t.  a.  p.  bl.  898. 
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derscheiden  geestelijken  toestand  verkeerende  Christenen. 
De  liturg  moet  m.  i.  beschouwd  worden  als  voorganger  der 
gemeente  in  haren  ideëlen  zin^  en  zal  het  hierbij  noodig 
zijn^  dat  op  den  actueelen  toestand  der  gemeente  gelet 
worde,  waarin  haar  ideaal  niet  verwerkelijkt  blijkt  te  zijn, 
aan  dezen  eisch  wordt  voldaan,  als  slechts  de  kranke 
deelen  der  gemeente  als  zoodanig  worden  in  rekening 
gebracht. 

De  gemeente  mag  geenszins  als  agglomeraat  worden  aan- 
gemerkt bij  het  liturgisch  gebed.  Goede  voorbeelden  dien- 
aangaande zijn  nog  altijd  te  vinden  in  de  gebeden,  die 
van  onds  in  de  Nederlandsche  Hervormde  Eerk  als  for- 
mulier-gebeden werden  aanbevolen.  Ter  kwader  ure  vrerd 
door  sommigen  het  onderscheiden  prediken,  in  den  tech- 
nischen  zin  dezes  woords,  ook  als  norma  van  het  gebed  in 
den  cultus  aangemerkt.  De  innigheid  en  de  gloed  van  het 
gebed  moet  noodwendig  schade  lijden,  als  de  liturg  telkens 
van  rol  verwisselend,  nu  eens  dezen,  dan  weer  genen  in 
zijne  gebeden  laat  spreken.  De  gemeente  spreke  als  ge- 
meente des  Heeren  en  gedenke  intusschen  aller,  die  slechts 
„den  naam  hebben  dat  zij  leven".  Juist  hierin  ligt  de 
ernst  van  het  gebed  voor  den  liturg.  Menig  leeraar  wordt 
het  best  uit  zijne  gebeden  gekend  en  de  gemeente  tast 
zelden  mis,  als  zij  vooral  uit  de  gebeden  den  rechten 
Evangeliedienaar  tracht  te  onderscheiden.  Wat  Jacoèus  5  :  IS 
van  den  individueelen  Christen  gezegd  wordt,  geldt  in  zekeren 
zin  ook  van  de  gemeente  in  haar  geheel.  Het  lied  is  de 
uitdrukking  der  vreugd  en  het  gebed  de  taal  des  lijdens  ^)* 
Ongetwijfeld  zijn  ook  de  liederen  der  smart  in  den  cultus 
op  hunne  plaats,  evenzeer  als  het  gebed,  dat  uit  het  dank- 
bare hart  met  verheffing  van  heilige  vreugd   tot  Gh>d  op- 


^  Zie  Hagehbacb,  GrundliwiSn.  S.  42. 
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klimt.  Maar  over  het  algemeen  mag  beweerd  worden,  dat 
de  gemeente  met  de  meeste  opgewektheid  de  hymnen  zingt, 
waarin  zij  Trengdevol  Oode  lof  toebrengt,  terwijl  zij  in  het 
gebed  sprekende  met  God,  ten  diepste  gevoelen  moet,  op 
welken  afstand  zij  zich  nog  bevindt  van  hare  geestelijke 
volkomenheid.  Dat  is  de  smart,  welke  in  de  gemeente  moet 
leven,  en  waaruit  zij,  als  uit  eene  ,^veelheid  van  gedachten  en 
verdriet"  zich  met  innig  verlangen  wendt  tot  den  Heer,  die 
altijd  der  ontferming  gedachtig,  weet  „wat  maaksel  wij  zijn.'' 
Die  heilige  smart  moet  wonen  in  de  ziel  van  den  voorganger, 
en  men  moet  het  aan  den  soberen  eenvoud  zijner  woorden, 
als  passend  voertuig  van  den  ernst  zijns  gemoeds,  kun- 
nen bemerken,  dat  hij  de  eerste  wil  zijn  in  de  erkenning, 
dat  de  gemeente  geroepen  is  tot  een  leven,  waarvan  zij  in 
de  praktijk  althans  den  rijkdom  op  verre  na  nog  niet  heeft 
gegrepen.  Werd  door  den  heer  Anspach  in  een  zeer  lezens- 
waardig artikel  in  de  Vereeniging  ^)  de  opmerking  gemaakt, 
dat  het  liturgisch  gedeelte  bij  de  openbare  godsdienst-oefe- 
ning te  zorgvuldiger  in  rekening  moet  worden  gebracht^ 
naarmate  de  godsdienstige  behoefte  te  luider  hare  stem  in 
eene  gemeente  verheft,  wèl  mag  gezegd  worden,  dat  vooral 
het  gebed  en  de  wijding  daarvan  het  meest  zal  worden  ge- 
waardeerd, waar  hét  godsdienstige  leven  der  gemeente  het 
hoogst  is  ontwikkeld.  Uit  het  feit,  'dat  het  gebed  in  de 
godsdienst-oefening  niet  mag  afhangen  „von  den  Eingebungen 
individaeller  Stimmung,  von  der  gröszern  oder  geringem 
frommen  Gemüthserr^ung  des  Einzelnen"  wordt  door  Haqen- 
BACH^  ten  onrechte  afgeleid,  dat  het  gebed  naar  bepaalde 
formulieren  liefst  moet  worden  ingericht.  Het  schijnt  mij 
toe,  dat  door  hem  zonder  grond  ten  dezen  aanzien  onder- 


1)  OtrigUUfke  Stemmen,  1874/75,  bl  492. 
»)  t.  a.  p,  S.  61. 
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scheid  wordt  gemaakt  tusschen  het  gebed  ,^im  EaaimerleiiL'* 
en  het  colt  os -gebod.  Bij  beide  komt  het  aan  op  de  vrije 
uitstorting  des  harten.  Maar  jnist  daarom  is  de  litorgische 
vooiganger  hier  geroepen  tot  den  hoogsten  ernst  desinner- 
lijken  levens.  Voorzeker  zoude  men  kunnen  wenschen,  dat 
de  voorganger  aan  gebeds-formulieren  gebonden  ware,  als 
zijne  gebeden  naar  een  beeld,  door  Hagbnbaoh  aan  Fhlix 
Neff  ontleend,  gelijken  op  een  ,,Pumpwerk,  an  dem  man 
sich  milde  pumpen  musz,  bis  endlich  das  Wasser  kommt." 
Maar  de  strengste  afkeuring  moet  zulke  manieren  treffen 
en  aan  den  eisch  der  kortheid  moet  de  voorganger  herin- 
uerd  worden,  die  in  de  lengte  der  gebeden  schijnt  te  willen 
vei^oeden,  wat  aan  den  inhoud  ontbreekt.  Intusschen  is 
het  niet  aan  te  bevelen,  als  redmiddel  daartegen  tot  for- 
mulier-gebeden in  het  algemeen  de  toevlucht  te  nemen. 
De  eenheid  der  godsdienst-oefening  wordt  veel  beter  be- 
waard, als  de  voorganger  telkens,  behoudens  de  vereisohten 
van  elk  gebed  in  den  cultus,  acht  geven  kan  op  den  in- 
houd en  het  doel  der  preek,  en  tegenover  alle  liturgische 
fouten,  welke  naar  de  formulier  gebeden  zouden  kannen 
doen  verlangen,  blijft  voortdurend  Egbung's  bewering  haar 
recht  behouden,  dat  het  beter  is,  zulke  hulp  niet  noodig 
te  hebben. 

Wanneer  wij  in  het  gebed  allermeest  den  toon  der 
smart  wenschen  te  hooren,  bedoelen  wij  echter  geenszins, 
dat  de  doxologie  daaraan  zoude  moeten  vreemd  blijven. 
Int^endeel,  de  heilige  smart,  welke  wij  hier  bedoelen, 
kan  niet  beter  worden  opgewekt,  dan  door  de  verheffing 
van  de  eer  des  Heeren.  Het  is  daarom  veel  beter  met 
Calvijn,  of  liever  met  de  Calvinistische  kerken,  de  zonde- 
belijdenis bij  den  aanvang  der  godsdienst-oefening  te  plaatsen, 
nadat  in  votum  of  lied  GK)ds  lof  vermeld  is,  dan  met  de 
Zwiugliaansche  liturgie  haar  op  de  predikatie  te  laten  vol- 
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gen.  Ook  hieiin  hebben  de  Calviüisten  met  fijnen  tact  het 
rechte  getroffen,  en  het  mag  wèl  betreurd  worden^  dat  de 
'^eèsidtntêche  Hervormde  Kerk  te  weinig  zich  naar  dezen 
r^el  voegt.  Ook  wordt  door  ons  niet  ontkend,  dat  het 
gebed  tevens  de  uitdrukking  der  hoogste  vreugde  kan  zijn. 
Veel  meer  meenen  wij,  dat  ook  hier  de  smart  de  moeder 
der  blijdschap  zal  zijn  en  de  gemeente,  die  tegenover  Gods 
Majesteit  hare  schuld  diep  gevoelende,  nochtans  in  Hem 
zich  sterkt,  zal  ongetwijfeld  met  eene  blijdschap  vervuld 
worden,  die  de  wereld  niet  kent.  In  het  b^in  ligt  het  einde, 
maar  daarom  is  het  b^n  nog  het  einde  niet.  Evenmin 
wenschen  wij  uit  het  gemeenschappelijk  gebed  der  gemeente 
de  herinnering  verwijderd  te  zien  van  ander  lijden,  dan  hier 
door  ons  allereerst  bedoeld  werd.  De  gemeente  mag  al  hare 
begeerten  Gode  bekend  maken  (Philipp.  4:6).  Het  was  onge- 
twijfeld overdrijving,  als  Sohlbisrmaouea  de  voorbede  met 
het  oog  op  uitwendige,  aardsche  omstandigheden  onvoor- 
waardelijk afkeurde.  Er  is  iets  liefelijks  in  het  denkbeeld, 
dat  men  in  de  samenkomsten  der  gemeente  aan  lijdenden 
en  bedroefden  denkt.  De  voorbede  voor  overheid  en  die 
„in  hoogheid"  zijn,  is  alleszins  gepast,  en  de  armen  mogen 
wèl  met  het  medelijden  der  liefde,  ook  ter  opscherpiug  der 
liefdadigheid,  genoemd  worden.  Intusschen  zijn  hier  be- 
paalde eischen  in  acht  te  nemen.  Al  te  groote  uitbreiding 
iB  zeker  af  te  keuren.  Uitweiding  in  bijzonderheden  is 
slechts  zelden  gepast.  Maakt  de  voorganger  gebruik  van 
het  gebed,  om  bijzondere  voorvallen  langs  dien  weg  ter 
kennis  van  de  gemeente  te  brengen,  hij  moet  dan  stellig 
als  min  gelukkig  liturg  beschouwd  worden,  te  eer,  als  per- 
soonlijk belang  daarin  betrokken  is.  Over  het  geheel  geno- 
men zal  hij  wèl  doen,  als  hij  zijn  eigen  persoon  zoo  min 
mogehjk  op  den  voorgrond  doet  treden.  De  voorganger 
der  gemeente  zondert  immers  zich  zelven  in  de  eenzaam- 
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heid  af,  eer  hij  7661  de  gemeente  verachiJDtP  Gtowicktige 
gebeurtenissen  des  tijds  mogen  niet  onopgemerkt  blijven, 
maar  de  liturg  zij  voorzichtig,  dat  hij  geene  dingen  aan- 
roere,  welke  de  gemeente  bf  in  het  geheel  niet  kent,  bf 
waaromtrent  hij  zelf  den  oogenblikkelijken  toestand  niet  met 
nauwkeurigheid  weet.  Dat  die  belangen  altijd  den  voorrang 
moeten  hebben,  waarin  Gods  koninkrijk  rechtstreeks  betrok- 
ken is,  behoeft  niet  te  worden  opgemerkt. 

De  vraag,  of  het  gebed  ook  tot  Christus  en  den  Heili- 
gen Geest  moff  gericht  zijn,  behoort  als  zoodanig  in  de 
dogmatiek.  Zeker,  is  het  goed,  dat  men  zich  houde  aan  den 
regel  te  Earthago  in  397  gesteld  „ut  nemo  in  precibus 
vel  Patrem  pro  ïïlio  vel  Filium  pro  Patre  nominet."  Het 
normale  zal  wel  moeten  ziju,  dat  men  zich  richte  tot  den 
Vader  door  den  Zoon  in  den  Heiligen  Geest  ^  en  in  geen 
geval  kan  goedgekeurd  worden,  wat  sommigen  doen,  die 
ongemerkt  telkens  de  praedikaten  des  eenen  op  den  anderen 
overbrengen.  Ook  in  dit  opzicht  is  uit  onze  kerkelijke 
formulier-gebeden  nog  altijd  veel  voor  velen  te  loeren. 
Yraagt  men,  of  de  Evangeliedienaar,  als  hij  voorganger  is, 
bij  het  bidden  der  gemeente,  „van  het  papier  moet  bidden 
of  uit  het  geheugen  of  voor  de  vuist,'*  wij  zouden  met  den 
heer  Müürling  ^)  dit  kunnen  overlaten  aan  den  leeraar 
zelven,  die  beproeve,  hoe  hij  deze  taak  het  best  kan  ver- 
vullen, voorts  met  hem  oordeelende,  dat  het  verre  de  voor- 
keur verdient,  „uit  het  geheugen^'  te  bidden.  Intusschen 
zij  het  gebed  behoorlijk  overdacht.  £r  kan  niet  geno^  — 
ook  tegenover  schitterende  voorbeelden  van  het  tegendeel  — 
worden  aangedrongen  op  het  vrije  gebed  van  den  liturg, 
uitstorting  van  het  volle  hart,  maar  daarbij  worde  de  eisch 


1}  Zie  HjiaBNBAGH,  t.  a.  p.  S.  60. 
>)  t.  a.  p.  bL  800. 
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gesteld,  dat  de  voorganger  der  gemeente  zich  zoo  ernstig  ge- 
wijd hebbe  aan  de  voorbereiding  zijner  taak,  dat  hij  met 
het  gansche  gemoed  leeft  in  de  dingen,  waarover  hij  spre- 
ken zal.  Gelijk  die  prediker  het  dichtst  bij  het  ideaal  zal 
staan,  die  hoewel  hij  zijne  leerrede  zorgvnldig  bewerkte,  van 
het  b^in  tot  het  einde,  den  indruk  geeft,  alsof  hij  impro- 
viseert, zoo  zal  ook  die  lito^  het  best  aan  zijne  roeping 
beantwoorden,  die  den  inhoud  van  het  gebed  met  nauw- 
gezetheid bepaalde  en  alleen  den  vorm  aan  het  oogenblik 
overlaat  Die  vorm  zij '  altijd  den  inhoud  van  het  rechte 
coltas-gebed  waardig.  Wij  vinden  hierin  de  hoogste  verhef- 
fing, waarvoor  de  ziel  des  menschen  vatbaar  is.  De  liturg 
vergete  dat  nooit.  Zoowel  in  taal  als  gebaren  gewenne  hij 
zich  aan  den  eenvoud  der  kunst,  en  leere  de  kunst  van 
den  eenvoud  te  liever  van  goede  modellen,  daar  praktische 
oefening  hier  soms  ook  eene  oefening  in  verkeerde  ge- 
woonten kan  zijn.  Wat  de  taal  aangaat,  blijft  het  Onze 
Tader  altijd  onovertroffen  model. 

Over  de  houding  der  gemeente  onder  het  gebed  kan  ver- 
sdiillend  gedacht  worden.  Beeds  vroeger  wezen  w^  op  het 
belang  van  passende  vormen.  Het  staan  ook,  bij  plechtige  gele- 
genheden, van  de  vrouwen,  mag  wèl  worden  aanbevolen.  Wie 
het  knielen  aanprijst,  mag  ten  minste  wèl  bedenken,  dat  de 
oude  kerk  bij  betuiging  van  boete  wel  knielde^  doch  bij  de  uiting 
der  blijdschap  en  dankbaarheid  êiand.  Het  vouwen  van  de 
handen,  dat  eerst  later  de  uitbreiding  der  armen  verving 
is  de  natuurlijke  uitdrukking  van  eene  vereeniging  des 
harten,  welke  ongetwijfeld  de  voorwaarde  is  van  het  rechte 
gebed.  Wat  overigens  ook  gebrekkigs  moge  overblijven  in 
dit  gewichtig  deel  van  den  eeredienst,  eerbiedige  stilte  is 
volstrekt  onmisbaar  bij  het  gemeenschappelijk  gebed,  waarin 
elk  lid  der  gemeente  aandachtig  moet  bezig  zijn,  als  met 
de  eigen  taal  van  zijn  hart    Omtrent  de  zegenbede^  waar- 
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mede  de  godsdienst-oefening  wordt  besloten,  zij  opgemerkt,  dat 
de  vaste  formule,  hetzij  dan  aan  Nnmeri  6 :  M — 26,  hetzij  — 
wat  mij  voorkomt  in  den  Ghristelijken  coltns  verre  de 
voorkeur  te  verdienen  —  aan  2  Kor.  13 :  13  ontleend, 
moet  aangeprezen  worden,  alsmede  dat  zij  zonder  priester- 
lijk karakter  voor  zich  te  vragen,  de  uitdrukking  moet  zijn 
der  innigste  liefde  van  den  voorganger  jegens  de  gemeente. 
Dat  is  de  eisch  'vau  het  priesterlijke  hart,  dat  de  eer  en 
de  vreugde  is  van  den  echten  liturg. 


XIX. 


Behalve  hetgene  tot  elke  godsdienst-oefening  behoort  *), 
zijn  er  ook  bijzondere  plechtigheden,  welke  den  litui^  ssïjn 
opgedragen.  In  de  eerste  plaats  trekt  de  bediening  van  den 
Doop  onze  aandacht.  Niet  zonder  recht  eischt  ook  de 
Nederlandsche  Hervormde  Kerk,  dat  de  doopsbediening  „op 
de  meest  indrukwekkende  wijze''  plaats  hebbe.  Waar  de 
Kinderdoop  in  gebruik  is,  zal  gezorgd  moeten  worden,  dat 
de  gemeente  met  belangstelling  tegenwoordig  kan  zijn.  Alles 


*)  Door  den  hoogleeraar  Muürliko  t.  a.  p.  bl.  400,  wordt  ook  m  de 
Liturgiek  het  uitreiken  Tan  liefdegaven  by  de  gemeensehappelijke  gode- 
dienst-oefening  besproken.  Zonder  twQfel  moet  het  werk  der  liefde  «Is 
deel  Tan  den  eeredienst  worden  beschouwd.  Het  geloof  toont  zleh  met 
name  in  de  liefde  werkzaam.  Het  schijnt  mg  echter  niet  noodig,  hierb\} 
opzettelgk  stil  te  staan,  tenzij  dan  om  op  te  merken,  1®.  dat  de  voor- 
ganger by  de  aanbeveling  van  het  werk  der  liefde  zoiver-christelijke 
motieven  aanvoeren  moet,  2^.  dat  het  afkeuring  verdient,  als  men  de  col- 
lecte onder  het  geiang  laat  plaats  hebben,  met  het  bepaald  doel,  om  ctoor- 
door  stoornis  te  voorkomen.  Hierdoor  wordt  het  gezang  verlaagd.  8®.  dat 
de  vraag  wel  overweging  verdient,  of  de  inzameling  van  gelden  voor  den 
eeredienst  wel  liturgisch  geiyk  recht  heeft  met  die  van  giften  voor  do  armeH, 
Het  komt  wSj  voor,  dat  in  do  behoeften  van  den  eeredienst  anders  en  beter 
kan  Toorsien  worden. 
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moet  vermeden  worden^  wat  der  gemeente  den  indmk  btn 
gerei),  alsof  de  Evangeliedienaar  de  doopsbedieuing  slechts 
ais  een  aanhangsel   tot  de  godsdienst-oefening  zonde  be- 
schouwen. Stelt  de  Nederlandscbe  Hervormde  Kerk  —  zoo 
^  ook  bleek   in  de  Synode   van    1876   —  prijs   op   de 
lumdhaving  van  de  gewoonte^  dat  de  Doop  —  behondens 
noodzakelijke  nitzonderingen  —  in  de  godsdienst-oefening  der 
gemeente  plaats  hebbe,  alles  moet  er  dan  ook  op  aangelegd 
worden,  dat  de  Doopsbediening  werkelijk  blijke  een  bestand- 
deel —  en  wèl  een  zeer  belangrijk  bestanddeel  —  van  den 
eeredienst  te  zijn.  Of  zij  bij  den  aanvang  of  aan  het  einde  der 
godsdienst-oefening  plaats  heeft^  kan  ten  dezen  onverschil- 
lig geacht  worden.  Plaatselijke  omstandigheden  moeten  hier 
de  kens  bepalen.  Maar  de  prediker  heeft  ernstig  te  zorgen, 
dat  hij  niet  den  indruk  geve,  als  had  hij  niet  op  de  Doops- 
bediening  gerekend,   voor  zoo   verre  zij  na  de  predikatie 
plaats  heeft.    Onnoodige  verlenging  van  den  tijd  voor  de 
preek  bestemd  ten  koste  van  den  kalmen  ernst  der  Doops- 
bediening moet  worden   afgekeurd.   Op  verschillende  wijze 
kan  waardig  en  gepast  tot  ouders  of  getuigen  gesproken 
worden  en  de  vrijheid  ten  aanzien  van  het  gebruik  van 
het  Doops-formulier  den  liturg  in  de  Nederlandscbe  Hor- 
vormde  Kerk  vergund,  moet  dankbaar  gewaardeerd  worden. 
Intusschen  bedenke  men^   dat  ook  de   Doopsbediening  op 
sich  zelve  als  liturgische   voorstelling  moet  gelden  van  de 
éénheid    der   gemeente  ^,    en   dat  het  reeds  daarom  wen- 
acheUjk   is^  dat   zooveel    mogelijk    in   gelijken   vorm    deze 
^echtigheid  worde  bediend.   Maar  in  elk  geval  worde  de 
gewone  doopsformule,  (Matth.  28 :  19)  —  al  wordt  zij  ook 
niet  volgens  voorloopige  vaststelling  door  de  Synode  van 
1869  in  het  reglement  voorgeschreven  —  bestendig  gehand- 

^  Zie  GumnMO.  Prütestantsche  Bijdragen  ter  bevordering  van  CkrisUUJk 
heen  en  christeUfhe  wetenechap,  3é  Jaargang  bl,  408. 
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haafd  ^).  Het  was  een  droevig  verschijnsel,  dat  onze  kerk  van 
1868 — 1870  ten  dezen  aanzien  in  spanning  hield^  ^  toen 
enkelen  gemeend  hadden  deze  formule  niet  meer  te  knnnen 
gebruiken.  Het  is  hier  evenmin  de  vraag,  hoe  de  kritische 
wetenschap  ten  slotte  oordeelt  over  Matth.  28  :  19,  als  hier 
het  onderzoek  te  pas  komt,  of  de  formule  aan  dat  woord 
ontleend  altijd  gebruikt  werd  in  den  apostolischen  tijd.  Door 
wijlen  den  heer  Chantepie  de  la  Saussaye,  t.  a.  p.  werd  hier- 
bij terecht  aan  „iets  zeer  kleingeestigs"  gedacht.  Het  geldt 
hier  niet  eene  formule,  welke  als  zoodanig  den  Doop  zoude 
uitmaken,  maar  de  waarheid  door  die  formule  uitgedrukt. 
Wij  ze^en  met  den  ontslapen  Hoogleeraar :  „bij  alle  moge- 
lijke onkunde  omtrent  de  beteekenis  van  den  Doop  en  den 
zin  der  Doopsformule  gevoelt  de  gemeente  instinctmatig,  dat 
de  belijdenis  van  den  naam  des  Vaders,  des  Zoons  en  des 
Heiligen  Qeestes  haar  christelijk  karakter  uitdrukt  en  dat  de 
verloochening  daarvan  dit  karakter  uitwischt/*  ^)  De  Ne- 
derlandsche  Hervormde  kerk  kent  geenen  anderen  Doop, 
dan  waarbij  deze  formule  gebruikt  wordt  Krachtig  drukte 
zich  Prof.  Doedes  uit^),  „laat  ons  toch  elkander  niet  diets 
willen  maken,  dat  het  met  betrekking  tot  de  vrijheid  in  het 
al  of  niet  gebruiken  van  de  Doopsformule  (Matth.  28  :  19} 
iets  ter  zaak  deed,  of  er  al  dan  niet  eene  reglementaire  be- 
paling op  bestond.  £r  is,  wat  men  noemt,  „eene  stilzwijgende 
a&praak  die  voor  ieder  fatsoenlijk  man  verbindend  is''  en... 


')  De  heer  Mucbliko.  t.  a.  p.  bl.  406  noemt  den  evangeliedienaar  aan 
de  gebmikeiyke  formale  ^door  kerkeigk  voorschrift  (?)  en  vast  gebmik" 
verbonden. 

^  Zie  hieromtrent  D.  Chamtepib  de  la  Saubbatb.  Proteêtantgche  Bij- 
dragen  l»^  Jaargang,  bl.  872—894  en  J.  J.  Doedeb  Kerkelijke  Bijdra- 
gen 1871,  bL  6—84,  89—29. 

«)  t.  a.  p.  bl.  877. 

*)  t.'  a.  p.  bL  8,  9. 
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„wij  stellen  ons  inderidlaad  als  kleine  kinderen  aan.  indien  wij 
in  vollen  ernst  beweren,  dat  de  Nederlandsche  Hervormde 
Kerk  zeer  wel  geacht  kan  worden  in  hare  reglementen  bij  dat 
woord  —  Doop  —  ook  te  denken  aan  een  besprengen  of 
besproeien  met  water,  zonder  dat  daarbij  gezegd  wordt,  dat 
die  in  (tot)  den  naam  des  Vaders  en  des  Zoons  en  des  Heiligen 
Oeestes  geschiedt*'.  Gelnkkig  is  deze  storm  bedaard.  De  Sy- 
node van  1870  heeft  nitdrukkelijk  verklaard,  dat  het  overbodig 
zoude  zijn,  door  kerkelijk  voorschrift .  het  algemeen  gebruik 
der  ^^gebruikelijke  formule*'  te  bevestigen  of  te  waarbor- 
gen *). 

Minder  eenstemmig  is  men  ongetwijfeld  in  de  vertaling 
der  formule,  in  Matth.  28  :  19  vervat.  Moet  het  goedge- 
keurd worden,  dat  geen  kei^kelijk  voorschrift  de  vertaling 
vaststelde,  zoodat  zoowel  het  tot  als  het  in  mag  gebezigd 
worden,  zonder  twijfel  mengt  zich  de  dogmatiek  in  de  kwes- 
tie,  of  hier  de  teleologische,  dan  wel  —  wat  men  zoude  kun- 
nen noemen  —  de  teleo-ontologische  opvatting  als  de  ware 
moet  beschouwd  worden.  Wèl  mag  gevraagd  worden,  of  de 
heerschappij  van  Yitringa  op  dit  gedeelte  van  het  terrein  der 
exegese  gelukkig  kan  worden  geacht,  of  hij  namelijk  recht 
had  de  formule  partti^sad-M  slg  altijd  in  teleologischen  zin 
op  te  vatten,  onverschillig  of  zij  met  eeue  zaak,  dan  wel  met 
eenen  persoon  verbonden  is  ^).  Dit  is  zeker,  dat  de  formule 
aldus  vertaald :  ik  doop  u  in  den  naam  des  Vaders  en  des  Zoons 
en  des  Heiligen  Geestes,  het  meest  in  het  litui^sch  gebruik 
«al  voldoen,  als  men  eensdeels  het  karakter  van   den  Doop 


*)  De  Synode  werd  om  de  gronden,  waarop  bedoelde  beslissing  rnst, 
herig  aangevallen  door  Dr.  L.  W.  E.  Bacwbhhoff.  De  actuaUteits- 
polüitk  van  de  Synode  der  N.  H.  Kerk.  1870. 

*)  Eene  belangrijke  stadie,  hierop  betrekkelijk,  werd  in  de  Vereeniging, 
Christelijke  stemmen  1875,  bl.  764  rv.  geleverd  door  den  Utrechtschen 
predikant  de  Koe. 
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ab  zinnebeeld  van  het  met  Christus  der  zonde  sterren  en 
tot  een  nieuw  leveu  opstaan  ^)  anderdeels  de  verplichting 
van  den  doopeling  in  de  formule  zelve  wil  zien  uitge- 
drukt. Er  is  m.  i.  volstrekt  geen  afdoende  reden»  waarom 
de  liturg  het  gebruikelijke  in  hier  door  tot  zonde  ver- 
vangen. 

Buiten  het  gebied  der  Liturgiek  beweegt  zich  de  vraag 
naar  den  herdoop  —  die  stellig  afkeuring  verdient.  Ben  der 
weinige  overblijfselen,  waarin  zioh  de  gemeenschap  der  Hei- 
lige Algemeene  Christelijke  kerk  naar  buiten  openbaart, 
mag  niet  verwijderd  worden,  en  gaf  willekeur  van  predi- 
kanten in  ons  kerkgenootschap  aanleiding,  dat  fiome  ten 
dezen  aanzien  scherper  maatregelen  nam,  dat  is  eene  reden 
te  meer,  om  het  te  betreuren,  dat  men  zich  voor  eene  poos 
eigendunkelijk  in  den  naam  van  een  hier  reeds  op  zich  zelf 
bedenkelijk  „gewetensbezwaar'*  afwijkingen  van  het  vaststaand 
gebruik  veroorloofde.  Even  weinig  hebben  wij  hier  te  handelen 
over  de  indompeling,  als  boven  de  besprenging  te  verkiezen, 
met  het  oog  op  de  symboliek,  in  den  Doop  uitgedrukt.  De 
liturgiek  kan  geene  bedenking  hebben  tegen  den  gewij- 
zigden  vorm  der  Doopsbediening,  maar  heeft  alleen  bij  er- 
kenning van  het  goed  recht  dezer  wijziging  dubbele  waarde 
te  hechten  aan  de  formule,  welke  het  gebrek  in  den  vorm 
der  plechtigheid  gereedelijk  aanvullen  kan.  Buiten  den  kring 
der  liturgiek  ligt  ook  het  bespreken  van  de  kerkelijke  ver- 
ordeningen omtrent  het  doopen  van  kinderen  uit  eeno 
andere  gemeente  evenzeer  als  omtrent  het  bedienen  van  den 
huisdoop  in  bijzondere  gevallen.  Aan  de  dogmatiek  blijve 
het  ook  overgelaten  het  wezen  van  den  doop  en  het  recht 
van  den  kinderdoop  te  behandelen  en  te  rechtvaardigen.  De 


^)  Zie    DoEDBS.    De    leer    der    zedigheid  volgens   het    evangelie  in    dt 
êchriften  des  Nieuwen    Verbonds,  bl.  340.  « 
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liturgiek  heeft  alleen  nog  ')  den  evangeliedienaar  ernstig  op 
het  hart  te  binden,  dat  hij  aan  den  eisch  der  pastoraal 
getrouwelijk  voldoe,  ook  bij  den  liturgischen  dienst.  Tot 
ouders  of  getuigen,  of  ook  bij  den  doop  van  volwassenen, 
tot  den  doopeling  zelven  kunnen  woorden  gesproken  wor- 
den van  liefde  en  ernst,  die  bij  deze  gelegenheid  dubbele 
kraeht  hebben.  Het  belang  van  christelijke  opvoeding  moet 
hier  worden  aanbevolen,  en  trouw  aan  de  christelijke  belij- 
dcBis,  blijkbaar  in  reinheid  des  levens,  moet  hier  worden 
geeischt  van  de  gemeente,  welke  in  den  doop  telkens  op 
nieuw  zieh  gewezen  ziet  op  de  weldaad,  in  Christus  haar 
door  God  geschonken.  Hoe  nauwer  eer-  en  leer-dienst  ver*' 
eenigd  worden,  en  hoe  meer  de  evangeliedienaar  al  de  deelen 
zijner  bediening  verbindt,  des  te  beter  wordt  voldaan  aan 
den  eisch,  dien  de  kerk  zich  met  hot  oog  op  Gods  konink- 
rijk heeft  te  stellen. 

XX. 

Het  den  doop  moet  de  aanneming  van  lidmaten  in 
rerband  staan.  Zij  is  het  einddoel  der  katechese.  Met 
Dr.  Moll  moet  gezegd>  worden:  „het  doel,  waarnaar  de 
protestant sche  katecheet  heeft  te  streven,  en  dat  hij  al- 
tijd voor  oogen  moet  honden,  wordt  reeds  door  den 
H.  Doop  uitgedrukt.  Immers  wat  hij  van  het  kind  maken 
moet:  een  christen,  een  levend  lidmaat  der  christelijke 
gemeenschap  —  dat  is  reeds  het  christen-kind  door  zijnen 
doop,  in  zoo  verre  het  daardoor  gesteld  is  onder  het  bereik 

')  Manrling  merkt  nog  op  (tweemaal,  bl.  382  en  406)»  dat  de  liturg 
te  lorgen  heeft,  #dat  het  doopwater  rein  en  in  den  wintertijd  laaw  ty**. 
Met  niet  minder  recht  mag  ook  wel  op  het  belang  der  moeders  gewezen 
worden,  die  som»  tot  noodeloos,  al  te  langdurig,  staan  gedwongen  wor- 
^.  Een  en  ander  ligt  echter  eigenljjk  buiten  de  Liturgiek.  Hier  is  de 
hmnaaiteit  aan  het  woord. 
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▼an    al   de  klachten  en  invloeden,  die  van  den  H.  Gtoest 
uitgaan  ^)."    Door  den  katechetischen  arbeid  der  kerk  moet 
in   de  aanneming  tot  lidmaat  het  door  den  heil^n  doop 
»»a^ge8chadawd   en   gewaarborgd   heil*'  ')  tot   wezenlijkheid 
gebracht  worden.   De  aanneming  tot  lidmaat,  zoo  als  zij  in 
art.  88  van  ons  Reglement  op  het  Ooéhdienet-anderwifs  wordt 
beschreven,    ligt    buiten   het  gebied   der  liturgiek,  dat  wij 
eerst  betreden,  als  wij  in  art.  89  van  genoemd  Beglement 
bij  de  bevestiging  der  lidmaten  bepaald  worden.  Het  is  hier 
de   plaats  niet  om   de  hoogst-gewichtige  kwestie  te  behan- 
delen,   welke    ter    zake   de    bevestigings-vragen    thans    de 
Nederlandsche   Hervormde   kerk    in   beweging  brengt.     De 
wetenschap   der  liturgiek   heeft  zeker  allerminst  vrede  met 
al,  wat  in  de  hitte  van  den  partijstrijd  ook  uit  mond  en  pen 
van  geleerden  gevloeid  is.  Zij  wordt  geroepen  hare  rechten 
te  handhaven.    Dat  de  vri^n  in  art.  89  van  meergemeld 
B^lement   geene  genade  vinden  in  de  oogen  van  hen,  die 
met  de  Sjnode  van  1872  de  „handhaving  van  de  leer''  der 
N.  H.   kerk    willen  vervangen  zien  door  „de  zorg  voor  de 
verkondiging   van   het   Evangelie   van   Jezus   Christus"   en 
diensvolgens  uit  het  fieglement  op  het  Examen  ter  toelating 
tot  de  Ewingeüeèediening  en  ook  uit  art.  19  van  het  Begle- 
ment  op   het   Godsdienet-onderwifs   willen   verwijderen,  wat 
aan   die   leer  doet  denken  ^),  zoude   op  zich  zelf  nog  be- 
vreemding  kunnen    baren,  dewijl  hier,  in  art.  39  van  ge- 
noemd  Beglement,   van    de   leer  der  Hervormde  kerk  niet 
bepaaldelijk   sprake   is.     Die   bevreemding   zal  echter  moe- 


1)  Kateehetiek,  I,  bl.  58. 

s)  MoU,  t.  a.  p.,  bL  64. 

*)  Door  Prof.  Doedes,  Kerkelijke  Bijdragen,  jaargang  1872—1873, 
3e  stok,  bl.  90  werd  aan  de  Synode  van  1872  ten  laste  gelegd  «dat  sij 
zich  zooveel  mo{iceUjk  op  de  ülooping  der  Nederlandsche  Hervormde  kerk 
heeft  toegelegd.** 
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ten  wijken,  als  oiea  verneemt,  dat  mannen,  die  zich  op  de 
lijn  dier  Synode  bevinden,  dien  dag  aU  den  dag  des  heik 
Toor  de  Nederlandache  Hervormde  kerk  zonden  begroeten, 
waarop  de  Synode  het  beginsel  aannam,  dat  om  verschil 
▼an  geloofsovertuiging  niemand  als  lidmaat  der  kerk  zal 
worden  a%ewezen  ^).  Op  dit  standpnnc  kan  van  geenerlei 
leer  of  belijdenis  sprake  zijn,  en  men  heeft  zich  alleen  te 
verwonderen,  dat  men  onder  de  voorstanders  van  dit  gevoelen 
nog  mannen  vindt,  die  zich  de  moeite  geven  om  de  belij* 
denis^vrai^  bij  de  bevestiging  aldus  te  wijzigen,  dat  zij  er 
genoegen  mede  zouden  knnnen  nemen  ^).  Ue  consequentie 
van  het  beginsel  moet  hier  teraghouden  van  elke  poging,  om 
de  bevestigings- vraag  aannemelijk  te  maken.  Wordt  echter 
op  de  belijdenis-vraag  prijs  gesteld,  niets  is  natuurlijker, 
dan  dat  men,  nu  eenmaal  de  voormalige  vraag,  welke  recht- 
streeks de  belijdenis  der  kerkleer  eischte,  verwijderd  is,  de 
sinds  1862  vigeerende  vraag  wenscht  behouden  te  zien,  niet 
alleen  dewijl  daarin  de  belijdenis  der  algemeene  Christelijke 
kerk  is  vervat,  maar  ook  en  vooral  dewijl  daardoor  de  be- 
vestiging der  lidmaten  in  rechtstreeksch  verband  WQrdt  ge- 
bracht met  de  doopsbediening.  Leerrijk  schijnt  mij  de 
ervaring,  in  den  strijd  over  de  doopsformule  in  der  tijd 
opgedaan.  Het  komt  mij  voor,  dat  de  tijd  niet  verre  is,  dat 
zij,  die  geen  bezwaar  hebben  tegen  de  bediening  van  den 
Doop,  en  die  des  noodig  bereid  zouden  bevonden  worden 
om  te  verklaren  met  de  Synode  van  1872,  dat  zij  „over^ 
eenkomstig  de  schriften  des  Ouden  en  Nieuwen  Yerbonds 
en   het  grondbeginsel   der   Hervormde  kerk  het  Evangelie 


')  Zie  Handelingen  der  Algemeene  Synode  der  N.  H,  kerk,  1876,  bl.  291. 

*)  Behartigenfl-waardige  wenken  ten  dezen  opzichte  zjjn  op  voortreffe- 
lijke wQie  gegeven  door  H.  V.  HoesRzsn..  Het  besluit  der  Synode  in 
'oke  de  belijdenis-vragen.  Godsdienstige  volksvoorlezing,  gehouden  in  Musis 
Sacrm.  21  Nov.  1876.  Arnhem. 
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van  Jezus  Christus  van  ganscher  harte  aannemen**,  of  ook . 
zij,  die  alleen  zouden  willen  verklaren  volgens  van  ver- 
schillende zijden  gedaan  voorstel,  „dat  zij  het  Evangelie 
van  Jezus  Christus  met  een  oprecht  geloof  aannemen*'  in 
het  algemeen  zij,  die  zich  gaarne  geroepen  zien  om  het 
Evangelie  in  de  N.  H.  kerk  te  blijven  verkondigen,  geen 
bezwaar  zullen  vinden  in  de  thans  met  zoo  hengen  harts- 
tocht bestreden  bevestigings-vraag.  Hoe  het  gaan  zal  met 
hen,  die  reeds  daarom  de  eerste  der  drie  in  meergemeld 
art.  39  vooi^eschreven  vragen  verwerpen,  omdat  zij  weinig 
of  geene  godsdienstige  waarde  toekennen  aan  de  stelling: 
God  is  Schepper  '),  is  zeker  moeielijk  te  z^;en  in  den 
verwarden  toestand,  waarin  wij  ons  bevinden.  Zeker  heeft 
de  liturgiek,  hetzij  de  bevestigings-vraag  wèl,  hetzij  ze  niet 
in  het  fieglement  der  kerk  worde  voorgeschreven,  zich  hier 
ernstig  te  beklagen.  De  theorie  van  den  eeredienst  onder  de 
Christenen  gaat  uit  van  de  erkenning  van  God,  den  Schepper 
aller  dingen,  die  ook  daarom  in  den  cultus  zijne  rechten  op 
den  mensch  laat  gelden.  Er  kunnen  niet  anders  dan  scheeve 
verhoudingen  ontstaan,  wanneer  men  in  de  praktijk  aan  de 
hand    houdt,    wat  men   in   de   theorie  heeft    weg   gedaan. 


^  Vergelijk  Hootkaas  Herderschek,  Dé  godsdienst  asr  ervaring,  eni. 
in  het  reeds  genoemde:  Godsdienst  volgens  de  beginselen  der  ethische  riek' 
ting  onder  de  modernen,  bl.  54:  «Slechts  in  één  opsicht  sonden  wg  gods- 
dienstige waarde  toeschrijTen  aan  de  steiling:  God  is  Schepper.  InxooTer 
namel^k  als  men  daardoor  wilde  nitdrakken:  de  meerderheid  raa  de 
godsdienst  boven  de  stofielijke  wereld;  de  roeping  van  de  godsdienst 
om  do  stof  te  beheerschen,  hare  geraarlgke  machten  te  knevelen,  haar 
te  herscheppen  en  in  soo  mimen  zin  mogelijk  dienstbaar  te  maken  aan 
de  zedeiyke  ontwikkeling  der  menschheid.  Dit  is  de  cenige  zin,  waarin 
wy  nog  eenige  waarde  kunnen  hechten  aan  datgene,  wat  doorgaans  voor 
bet  eerste  geloofsartikel  geldt,  en  waarop  men,  volgens  sommigen,  «ja** 
moet  «eggen,  zal  men  tot  lidmaat  der  christelijke  gemeente  kannen  toege- 
laten worden/* 
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Oelijk  de  godsdienst  iu  het  algemeen  zijnen  grond  heeft 
in  de  werkelijkheid  van  het  bestaan  van  Ood,  die  in  don 
mensch  zijne  rechten  handhaaft^  zoo  is  de  eeredienst  in  het 
Christendom  bepaaldelijk  verbonden  aan  de  ov^toiging,  dat 
de  mensch  als  schepsel  Gods  geroepen  is  Hem  eere  te  geven. 
Het  is  niet  moeielijk  in  te  zien^  dat  in  de  erkenning  van 
het  feit  der  schepping  de  waarborg  ligt  tegen  eene  zoodanige 
opvatting  van  den  eultns^  waarbij  men  eigenlijk  aan  zelf- 
adoiatie  zoude  moeten  deuken,  gelijk  het  ook  niemand  be- 
Yieemden  mag^  dat  de  godsdienst  lichtelijk  als  pathologisch 
verschijnsel  in  het  menschelijk  leven  wordt  beschouwdf  als 
hij  van  de  metaphysica  —  of  liever  van  Grod  —  wordt  los- 
gemaakt. Men  kan  zich  daarom  ook  volstrekt  niet  er  over 
verwonderen,  dat  van  eene  ssrjde,  waar  het  protestantisme 
geldt  als  de  prediking  van  de  volstrekte  autonomie  van  den 
menschelijken  geest,  hoe  langs  hoe  meer  bezwaar  tegen  het 
seheppingsdogma  gemaakt  wordt.  De  Christelijke  gemeente 
bekjdt  vreugdevol  den  Almachtige,  Schepper  des  hemels  en 
der  aarde,  en  gevoelt  zich  gelukkig  in  de  gemeenschap  met 
fiem,  met  wien  zij  in  Christus  verbonden  is  door  den  Hei- 
ligen Qeest.  Van  dat  geloof  legt  zij  getuigenis  af  bij  de 
doopvont,  tot  dat  geloof  leidt  zij  in  de  katechese  de  kin- 
deren op,  op  grond  van  dat  geloof  ontvangt  zij  hare 
nieuwe  leden  in  haar  midden.  Vindt  de  kerk  goed  aan 
dit  eredo  de  formule  der  vraag  te  ontleenen,  welke  bij 
de  bevestiging  der  nieuwe  leden  allereerst  in  aanmerking 
komt,  de  liturgiek  kan  onmogelijk  bedenking  hebben  tegen 
eenen  zoodanigen  vorm  der  bedoelde  vraag,  waardoor  de 
herinnering  van  den  doop  wordt  opgewekt.  Integendeel, 
liturgisch  beveelt  het  zich  alleszins  aan,  zoodanig  verband 
tosschen  doop  en  bevestiging  te  leggen.  Ook  is  er  liturgisch 
geene  bedenking  te  maken  'icgen  de  vaststelling  van  dus- 
danige vraag  bij  de  wet.    Tot  die  vaststelling  moet  wèl  be- 
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sloten  worden^  als  men  hier,  even  als  bij  de  doopsbediening 
eene  algemeen  gebruikelijke  formule  verlangt,  te  meer  als 
men  in  het  gebruik  der  liturgische  schriften  vrijheid  aan  den 
voorganger  toekent.  Immers  hier  kan  niet  gelden,  wat  bij  de 
doopsbediening  door  ons  opgemerkt  werd,  dat  namelijk  eene 
stilzwijgende  afspraak  reeds  de  willekeur  bindt.  Was  het 
m.  i.  kerkrechtelijk  volstrekt  onverdedigbaar,  wat  de  Synode 
van  1875  wilde^  dat  in  art.  39  Reglement  op  het  Oodedienêt- 
andenoifê  vragen  werden  voorgeschreven,  welke  in  art.  22 
van  het  Beglement  voor  de  ierieraden  facultatief  zouden  ge- 
steld worden  ^),  de  eischen  der  liturgiek  zijn  ten  dezen  geens- 
zins in  strijd  met  die  van  het  kerkrecht.  Allerminst  waar 
het  de  voorwaarde  van  het  lidmaatschap  geldt,  is  de  litur- 
giek geroepen  het  karakter  der  gebondenheid  prijs  te  geven, 
dat  haar  eigen  is.  Wie  zich  hier  op  het  in  den  feilen  partij- 
ijver  ook  nog  onlangs  zoo  kwalijk  begrepen  en  daarom  zeker 
zoo  onbillijk  bejegcDde  ^  kerkrechtelijke  standpunt  plaatst, 
behoeft  tegenover  de  wetenschap  der  liturgie  zeker  niet  ver- 
legen te  staan. 

XXI. 

De  liturgiek  heeft  ook  de  vraag  te  behandelen,  hoe  het 
Avondmaal  gevierd  en  bediend  moet  worden.  Hier  vooral 
blijkt^  dat  zij  geene  algemeene  lessen  kan  geven,  maar  op 
de  naar  het  onderscheiden  karakter  der  kerkgenootschappen 
verschillende  liturgie  te  letten  heeft.  Het  is  hier  de  pkats 
niet  om  de  leer  van  het  Avondmaal,  volgens  de  beginselen 


1)  Zie  mgn  nityoerig  betoog  hieromtrent  in  de  Stemmen  voor  Waarheid 
en  Vrede,  1876,  bl.  457-496. 

^  o.  a.  door  Dr.  L.  W.  E.  Bauwenhoff  in:  de  worwaarden  van  het 
lidmaatschap  van  de  Nederï,  Herv.  Kerk.  Mededeeiingen  ttit  de  Synode 
van  1876, 
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der  Hervonnde  kerk,  te  ontvouwen.  Wij  gaan  van  de  ver- 
onderstelling nit,  dat  het  Avondmaal^  vooral  bij  de  Her- 
Tormden^  ^^tot  zijne  oorspronkelijke  eenvoudigheid*'  ^)  is  terug 
gebracht,  en  de  liturgiek  moet  dus,  onder  de  Hervormden, 
er  op  aandringen,  dat  men  ,,aan  de  woorden,  waarmede  Jezus 
het  Avondmaal  heeft  ingesteld*'  ^  recht  late  wedervaren,  en 
het  karakter  van  eenen  maaltijd  aan  het  Avondmaal  niet 
oDtneme.  Wat  het  laatste  betreft,  moet  zeker  naar  de  ten 
onzent  heerschende  gewoonte  aan  het  zUien  in  tegenover- 
stelling van  het  staan  waarde  gehecht  worden.  Of  het  ook 
Boodig  is,  dat  men  met  den  Hoogleeraar  Muurling  ')  zorge, 
dat  „de  bete  broods  en  het  teugje  wijns  niet  al  te  klein'' 
sij,  kan  in  het  midden  gelaten  worden.  Tan  meer  belang 
is  de  vraag,  welke  woorden  bij  de  bediening  des  Avond- 
maals  gebruikt  moeten  worden.  Volgens  het  in  de  liturgi- 
sche schriften  der  Hervormde  kerken  in  Nederland  opge- 
nomen Farmulier  om  hei  Heilife  Avondmaal  ie  houden  worden 
deze  woorden  gebruikt:  „het  brood,  dat  wij  breken,  is  de 
gemeenschap  des  lichaams  van  Christus,*'  en  „de  drinkbeker 
der  dankzegging,  waarmede  wij  dankzeggen,  is  de  gemeen- 
schap des  bloeds  van  Christus".  Het  is  wel  opmerkelijk, 
dat  hier  het  woord  van  Paulus  ten  grondslag  gelegd  is, 
1  Eor.  10 :  16.  Wij  worden  hier  dus  evenmin  naar  Luk.  22 
of  Hatth.  26  of  Mark.  14  vercrczen  als  naar  1  Kor.  11, 
waar  Paulus  uitdrukkelijk  verklaart  over  te  geven,  wat  hij 
van  den  Heer  cmtvangen  heeft.  Het  is  hier  dus  den  liturg 
niet  te  doen  om  de  vraag,  of  werkelijk  de  woorden  der 
instelling  zelve  gebruikt  worden.  Bij  het  gebruik  maken  van 
l  Kor.  10:  16   blijft  men  buiten  de  kwestie,  of  Jezus  wèl 


O  Muurling,  t.  s.  p.  bl.  407. 

^  DoBDEB,  De  Uer  der  zaligheid,  bl.  349. 

*)  L  ».  p.  bL  409. 
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geacht  moet  wordeD  van  zijn  ^^ebroken  lichaam*'  (Luk. 
22:  10,  1  Kor.  11:  24)  gesproken  te  hebben,  en  heeft  men 
ook  niet  te  kiezen  tnsschen  de  verschillende  opgaven  aan- 
gaande de  instellings-formule  in  het  N.  T.  te  vioden.  Het 
wordt  hierbij  niet  uitgemaakt,  of  het  bfeken,  van  het  brood 
hier  ook  zinnebeeldige  beteekenis  heeft  ^).  Maar  wèl  wordt 
hier  gezegd,  dat  ^^hij,  die  beker  en  brood  geniet,  werkelijk 
gemeenschap  oefent  met  het  bloed  en  het  lichaam  van 
Christus»  hetwelk  daardoor  op  zinnebeeldige  wijze  is  ver- 
tegenwoordigd geworden  en  langs  dien  weg  met  Hem 
zelven'\  ')  en  uit  dit  oogpnnt  verdient  deze  formule  alleszins 
aanbeveling,  als  waarin  namelijk  recht  wedervaart  aan  de 
instellings-woordeu»  wat  hunne  beteekenis  betreft.  Volgens 
de  instellings-woorden  is  immers  ,^het  eten  van  het  brood 
bij  de  Avondmaals'vieriug  het  zinnebeeld  van  het  zich  in 
betrekking  stellen  tot  het  lichaam  van  den  Heer  Jezus,  voor 
zoover  bet  in  den  dood  overgegeven  is,  en  het  drinken  van 
den  wijn  is  het  zinnebeeld  van  het  zich  in  betrekking  stellen 
tot  het  bloed  van  den  Heer  Jezus,  voor  zoover  het  tot  ver- 
geving van  zonden  vergoten  is'^  ^).  Was  het  dus  min  juist, 
dat  de  heer  Muurling  *)  het  deed  voorkomen,  alsof  fn  het 
formulier  de  „woorden  der  instelling"  te  vinden  zijn,  met 
hem  kunnen  wij  gerustelijk  de  hier  bedoelde  formule  den 
liturg  blijven  aanbevelen. 

Nog  een  en  ander  is  hier  op  te  merken  in  het  belang 
van  de  behoorlijke  Avondmaalsviering.  In  het  Beglemeni  voor 
de  kerkeraden  der  Nederlandsche  Hervormde  kerk  wordt 
uitdrukkelijk  voorgeschreven,  dat  ook  de  bediening  van  het 


*)  Men    kan   hieromtrent   vergelijken:    Doedes,    Dt  her  der  taligheid, 
bl.  350,  en  rxv  Oostrbzre,   Christelijke  Dogmatiek,  II,  bl.  840. 

•)    VAM   OOSTERZEE,    t.   a.   p.   bl.   841. 

*)  DoEDES,  t.  a.  p.  bl.  854. 
♦)  t.  a.  p.  bl.  408. 
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Avondmaal  „aan  haar  doel  beantwoorde  en  tot  de  meeste 
stichting  der  gemeente  verstrekke**  (art.  14).  Behalve  den 
eisch  der  voorbereidings-predikatie  —  waarop  ik  terugkom  - 
wordt  overigens  niets  meer  (sinds  1878)  bepaald,  dan  dat 
het  Avondmaal  „geregeld''  gebonden  worde.  Er  blijft  das 
zeer  veel  aan  den  ^^Bijzonderen  kerkeraad"  overgelaten.  Zeker 
komt  het  hier  vooral  op  den  predikant  als  liturg  aan*  In- 
tusschen  asijn  er  ook  verkeerdheden,  welke  van  hem  onaf- 
hankelijk zijn.  Wordt  de  Avondmaalstafel  aan  het  oog  der 
gemeente  onttrokken^  of  worden  zulke  gewoonten  gevolgd, 
dat  verschil  van  rang  en  stand  in  aanmerking  komt  onder 
de  dischgenooten,  of  is  door  de  inrichting  van  het  kerk- 
gebouw, in  groote  gemeenten^  hinderlijk  gedruiscli  bij  het 
naderen  tot  de  tafel  des  Avondmaals  onvermijdelijk,  de 
predikant  kan  dan  dikwerf  niet  anders  doen  dan  door  zijde- 
lingschen  invloed  eenen  beteren  toestand  voorbereiden.  In  de 
meeste  gevallen  is  het  echter  aan  hem,  voor  oene  stichtelijke 
viering  van  het  Avondmaal  ie  zorgen.  De  geheele  godsdienst- 
oefening worde  door  hem,  als  zij  voor  de  bediening  van  het 
Avondmaal  bestemd  is,  aan  die  plechtigheid  toegewijd.  De 
korte  toespraak,  welke  alsdan  de  leerrede  moet  vervangen, 
zij  er  op  ingericht,  dat  de  gedachten  der  gemeente  zooveel 
mogelijk  worden  geconcentreerd  op  het  groote  feit,  dat  in 
het  Avondmaal  wordt  verkondigd.  Men  wachte  zich  bij  deze 
godsdienstoefening  voor  het  bespreken  van  tijdvragen,  en 
vooral  voor  het  behandelen  van  strijdpunten.  Meest  actueel 
is  hier,  wat  op  de  minste  actualiteit,  in  den  gewonen  zin 
dezes  woords,  aanspraak  maakt.  De  gemeente  moet  met 
stillen  ernst  worden  heengeleid  naar  den  disch,  waaraan 
de  geslachten  elkander  zijn  opgevolgd.  Met  het  oog  ook 
hierop    moet   men    met  den   Hoogleeraar  Huurling  ^)  een 


1)  t.  a.  p.  bl.  410. 
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^^gepast"  gebruik  van  het  formulier  meer  aauprijzeu  dan 
ontraden.  Wordt  dit  door  sommigen  nadeelig  geacht  voor 
de  stichting  der  gemeente^  men  mag  wel  vragen^  of  de  proef 
daarvan  wel  op  genoegzaam  breede  schaal  is  genomen.  Aan 
de  tafel  worde  door  den  liturg  slechts  weinig  gespro- 
ken, maar  toch  meer  dan  een  enkel  bijbelwoord.  Vooral 
wachte  hij  zich  er  voor  om  in  eentonigheid  te  vervalleu, 
en  hij  spreke  met  opgewektheid,  zoo  als  het  past  bij  den 
disch  der  gemeenschap  met  den  Heer,  die  stierf  en  leeft. 
Afkeurend  moet  het  oordeel  zijn  over  die  liturgen,  die  niet 
schroomen  bij  deze  gewijde  plechtigheid  famili^eheimen  aan 
te  raken  of  ook  te  zinspelen  op  bijzondere  omstandigheden 
in  eenen  of  anderen  kring  der  gemeente.  De  gedachten 
mogen  niet  worden  afleid  van  hetgeen  hier  degeloovigen 
vereenigt.  De  rijkdom  der  denkbeelden  en  opmerkingen, 
die  oprijzen  bij  de  gedachtenis  van  den  stervenden  Heiland, 
is  waarlijk  groot  genoeg  om  ons  geen  behoefte  te  doen  gevoe- 
len aan  stof,  van  buiten  aangebracht.  Het  komt  hierop  dus 
inzonderheid  aan,  dat  de  evangeliedienaar  „zelf  Avondmaal 
viere  in  geest  en  waarheid*'  ').  De  wijding  van  den  liturg 
ligt  hier  vooral  in  zijn  persoonlijk  geloofsleven.  Dat  hij  tns- 
schen  de  verschillende  tafels  een  lied  late  zingen,  is  zeer 
wenschelijk.  Hij  kieze  dat  met  zorg  en  beijvere  zich  zooveel 
mogelijk,  om  door  bekorting  van  een  en  ander  bij  de  be- 
diening des  Avondmaals,  zoo  weinig  mogelijk  te  treden 
buiten  den  duur  der  gewone  godsdienstoefening.  Zonder 
schade  voor  den  gewenschteu  kalmen  ernst  kan  hier  de 
kortheid  worden  in  acht  genomen.  Ongetwijfeld  is  het  echter, 
vooral  als  het  gemoed  in  bew^ng  wordt  gebracht,  door  de 
aanschouwing  der  op  verschillende  wegen  van  lief  of  leed 
wandelende  dischgenooten,  moeielijker  kort  dau  lang  te  zijn 


^  McuRLino,  t.  a.  p.  bl.  410. 
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bij  de  bediening  des  Avondmaals.  Ook  hier  zal  veel  afhan- 
gen ?an  de  moeite^  welke  de  evangeliedienaar  vooraf  aan  dit 
gedeelte  zijner  taak  heeft  gewijd.  Haar  loon  zal  zij  zeker 
niet  missen.  De  stichtelijke  viering  van  het  Avondmaal  heeft 
voor  de  gemeente  onwaardeerbaar  belang.  / 

In  sommige  plaatsen  is  nog  altijd  de  ,^belijdenis-predikatie'* 
verbonden  met  de  viering  des  Avondmaals.  Zij  moet  als 
belijdenis  des  geloofs  en  niet  als  belijdenis  van  zonde  op- 
gevat worden.  Niet  als  herinnering  aan  de  biecht  der  Eoom- 
sehe  kerk  mag  zij  gelden^  maar  als  vernieuwing  der  geloofs- 
belijdenis^ waarmede  de  leden  der  gemeente  zich  aan  haar 
verbonden.  Men  mag  er  met  recht  prijs  op  stellen^  dat  deze 
gewoonte  bewaard  of  gehandhaafd  blijve,  vooral  in  verband 
met  de  viering  van  het  paaschfeest^  als  ter  dezer  gelegen- 
heid eene  bediening  des  Avondmaals  plaats  heeft.  Men 
denke  dan  echter^  naar  den  apologetischen  eisch  dezes  tijds, 
niet  zoozeer  aan  de  artikelen^  of  liever  de  verschillende 
deelen  van  den  inhoud  der  geloofsbelijdenis^  maar  liever 
aan  het  geloof  als  de  ziel  van  het  christelijk  leven  zelf. 
Op  de  fidci^  qua  credUur  moet  nadruk  gelegd  worden  ook 
opdat  de  prediking  niet  haar  homiletisch  met  een  kateche- 
tisch  karakter  verwissele.  Om  niet  het  aantal  der  buiten- 
gewone godsdienstoefeningen  te  zeer  te  vermeerderen,  is  het 
wenschelijk,  dat  althans  niet  met  elke  Avondmaalsviering  eene 
belijdenispreek  verbonden  worde. 

De  voorbereidings-godsdienstoefening  wordt  bij  voortduring 
in  de  Nederlandsche  Hervormde  kerk  gehandhaafd.  Aan 
den  evangeliedienaar,  als  Momüeet  beschouwd,  wordt  het 
overgelaten  in  deze  samenkomst  der  gemeente  alles  te  zeg- 
gen, wat  hij,  ter  bevordering  van  eene  waardige  en  vrucht- 
bare viering  van  het  Avondmaal,  naar  de  gesteldheid  der 
gemeenteleden,  noodig  acht.  Ongetwijfeld  behoort  het  houden 
van  de  voorbereidingspreek  niet  tot  de  gemakkelijkste  deelen 
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der  evangeliebediening.  De  gave  der  y^ondersoheiding*'  komt 
bij  het  „onderscheiden  van  het  lichaam  des  Heeren*^  in  hooge 
mate  te  pas.  Ernst  en  liefde  moeten  hier  waken  over  eiken 
wenk,  dien  men  geeft.  Y66t  1  Febr.  1878  was  de  evangelie- 
dienaar verplicht  ook  als  liturg  hierbij  werkzaam  te  zijn.  De 
reeds  vroeger  in  het  Noorden  van  ons  vaderland  heerschende 
gewoonte  om  telkens  bij  de  voorbereiding  v6<5r  de  viering  des 
Avondmaals  de  belijdenis  der  gemeente  plechtig  te  vernieuwen 
door  de  beantwoording  van  vier  aan  de  Paltzische  liturgie 
ontleende  vragen,  werd  in  1817  door  de  Sjnode  algemeen 
-gemaakt.  Al  werd  ook  later  vergnnning  gegeven  deze  vra- 
gen bij  de  bediening  des  Avondmaals  zelve  te  doen,  als 
„voorbereidings-vragen^'  bleven  zij  bekend  en  verbindend 
gesteld.  Men  kan  echter  niet  beweren,  dat  zij  algemeen 
gedaan  werden  in  de  gemeenten  der  Nederlandsche  Her- 
vormde kerk.  Men  veroorloofde  zich  hieromtrent  eene  vrij- 
heid, welke  misschien  te  minder  kon  worden  veroordeeld, 
dewijl  de  tekst  der  vragen  evenmin  in  de  wet  zelve,  als  in 
de  algemeene  liturgische  schriften  was  opgenomen.  In  dit 
opzicht  was  er  van  kerkrechtelijk  standpunt  —  wat  niet 
allen  duidelijk  schijnt  te  zijn  —  verschil  tusschen  deze 
,,voorbereidings-vragen"  en  de  bevestigings-vragen  in  art.  89 
van  het  Reglement  op  het  Oodsdiensi-onderwifs  voorgeschreven. 
De  Synode  van  187E  kon  gemakkelijker  besluiten  om  het 
gebruik  der  voorbereidings-vragen  in  art.  22  van  YLtiBegle- 
ment  roar  de  kerteraden  niet  langer  verplichtend  te  stellen, 
dan  de  Synode  van  1876  had  kunnen  toegeven  aan  den 
zonderlingen  eisch  van  sommigen,  om  in  genoemd  artikel 
vrgheid  te  verleenen  ten  aanzien  van  de  „bevestigings- 
vragen", welke  ook  krachtens  het  besluit  der  Synode  van 
1876,  in  art.  89  van  het  Reglement  op  het  OodediensPondermje 
zijn  voorgeschreven.  Hoe  het  hiermede  zij,  de  „voorbereidings- 
vragen"  zijn  niet  meer  verbindend.   Bezwaar  zal  tegen  deze 
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litui^sche  vrijheid  wol  niet  te  maken  zijn,  als  men  met  den 
Hooglearaar  Doedrs  bedenkt,  dat  het  doel,  dat  men  bij  het 
doen  van  die  vragen  beoogt,  ook  door  de  voorbereidings- 
prediking  kan  worden  bereikt'^).  Dat  in  elk  geval  deze 
vragen  bij  de  ,,belijdenis-predikatie"  beter  op  hare  plaats 
zijn  dan  bij  de  ^^voorbereiding*',  kan  moeielijk  worden  ont- 
kend. Op  haar  voortdurend  gebruik  wordt  te  recht  prijs 
gesteld,  als  de  „belijdenis-preek"  met  de  „voorbereiding" 
verbonden  wordt. 

Met  de  viering  des  Avondmaals  is  ook  de  ,piabetrach- 
ting"  of  „dankze^ng"  in  de  Nederlandsche  Hervormde 
kerk  verbonden,  hoewel  door  de  wet  niet  geboden.  Al- 
leen in  het  Reglement  op  de  vahUuren  ^)  wordt  zij  als 
gebruikelijk  verondersteld.  £r  is  veel,  wat  voor  haar  be- 
houd pleit,  indien  zij  ten  minste  het  verheffend  karakter 
beeft,  dat  haar  overeenkomstig  het  slot  van  het  Avondmaals* 
formulier  moet  worden  to^ekend.  De  evangeliedienaar  heeft 
ook  hierbij,  echter  niet  als  liturg,  maar  als  homileet,  zijn 
werk  te  verrichten.  Hq  zal  wèl  doen,  als  hij  krachtig,  door 
ook  dit  deel  zijner  taak  met  zorg  waar  te  nemen,  op  de 
gemeente  tracht  te  werken,  opdat  de  „dankzegging"  worde 
opgericht  uit  de  verflauwing,  waaraan,  helaas  1  ook  deze 
godsdienstoefening  dikwerf  lijdt.  Kan  men  niet  slagen  in 
de  poging,  om  de  belangstelling  in  de  „nabetrachting^'  op 
te  wekken,  zeker  mag  dan  wel  geluisterd  worden  naar  den 
raad,  reeds  hier  en  daar  g^even,  om  haar  met  de  Avond- 
maals-viering  zelve  te  verbinden,  waartoe  ook  het  Avond- 
maals-formulier  aanleiding  geeft,  volgens  vroeger  heerschend 
gebruik.  De  vraag,  of  ook  de  voorbereiding  volgens  onze 
wetgeving  met  de  Avondmaals-bediening  zoude  mogen  ver- 


■)  Kerkelijke  Bijdragen^  187S,  bl.  52. 
«)  art,  22. 
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eenigd  worden^  komt  mij  voor  bevestigend  te  moeten  be- 
antwoord worden.  Zeker  leent  zich  tot  deze  verbinding  uit- 
nemend het  Avondmaals-formulier,  dat  trouwens  reeds  door 
sommigen  voor  een  gedeelte  bij  dé  ^^voorbereiding"  en  voor 
het  ander  deel  bij  de  ^^bediening^'  des  Avondmaals  wordt 
gebruikt.  Deze  verbinding  van  een  en  ander  komt  mij  voor 
verre  de  voorkeur  te  verdienen  boven  vermindering  van  het 
vroeger  geeischte  viertal  Avondmaals-vieringen  'sjaars,  vol- 
gens daartoe  I  Febr.  1878  gegevene  en  op  zich  zelve  niet 
verwerpelijke  vrijheid^).  Het  is  wel  te  vreezen^  dat  hier 
vooral  vermindering  der  gelegenheden  niet  leiden  zal  tot 
getrouwer  gebruik  maken  van  de  Avondmaals-bediening  ^). 
Voor  den  bloei  van  het  gemeenteleven  heeft  ongetwijfeld 
de  ^^geregelde**  Avondmaals-viering  —  om  met  onzen  kerke- 
lijken  wetgever  te  spreken  ^)  —  uitnemend  belang. 

XXII. 

Tot  de  liturgische  verrichtingen,  welke  den  evangelie- 
dienaar in  de  Nederlandsche  Hervormde  kerk  zijn  toever- 
trouwd, behoort  ook  de  bevestiging  van  predikanten,  ouder- 
lingen en  diakenen.  De  kerkelijke  wetgever  heeft  het  karakter 
dezer  bevestiging  niet  beschreven,  tenzij  door  de  aanduiding 
wat  de  predikants-bevestiging  betreft,  dat  zij  ,^eene  plech- 
tige  handeling"  is  %  en  dat  zij,  zoo  het  kandidaten  geldt, 


^}  Prof.  DoEDES,  Kerkelijke  Bijdragen,  1872,  bl.  47,  achrijft:  ,Het  is 
waariyk  niet  te  veel,  vier  malen  des  jaars  de  gemeente  in  de  gelegenheid 
te  stellen  den  dood  des  Heeren  te  gedenken,*'  en  (bl.  48)  rdie  waarlgk 
in  den  Heer  Jesns  gelooft,  sal  het  werk  der  Ayondmaals-bediening  zeker 
niet  iQohtende  verrichten,  ook  al  moet  hij  vier  malen  des  jaars  daarby 
a]0  voorganger  optreden." 

*)  Anders  oordeelt  de  heer  Ahspach,  t.  a.  p.  bl.  503. 

')  Art,  14,  Reglement  voor  de  kerkeraden, 

*)  Reglement  op  de  vakaturen,  art.  77. 
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geschiedt  „met  oplegging  der  handen'' ').  Wat  het  formulier 
der  bevestiging  aangaat^  geldt  de  regel,  dat  de  litnrg  naar 
eigen  oordeel  mag  handelen,  te  rade  gaande  met  de  gods- 
dienstige behoefte  der  gemeente  ^.  Werd  door  den  Hoog- 
leeraar MuuBLiNG  ^,  vödrdat  deze  vrijheid  ten  aanzien 
van  de  liturgische  schriften  verleend  was,  opgemerkt,  met 
het  oog  op  de  bevestiging  van  predikanten  ,,dat  van  het 
formulier,  daartoe  bestemd,  inzonderheid  de  vragen  gebruikt 
moeten  worden,  om  door  den  nieuwen  predikant  voor  de 
gansche  gemeente  met:  ja  ik  van  ganacher  kartel  beant- 
woord te  worden,  er  is  wel  reden  voor  de  vraag,  of  niet 
de  vragen,  welke  voorkomen  in  het  Formulier  om  te  bevestigen 
de  dienaren  des  Goddelyien  Woords  en  in  dat  van  A%  beves- 
tiging van  ouderlingen  en  diakenen  bij  voortduring  verbindend 
moeten  geacht  worden,  als  men  ten  minste  de  goede  orde 
in  de  kerk  niet  in  gevaar  wil  stellen.  Dat  hier  gevaar 
schuilt,  werd  in  1869  door  den  kerkeraad  van  Middelburg 
begrepen,  die  zich  destijds  met  deze  drie  vragen  tot  de 
Synode  wendde:  1^.  wat  door  bevestiging  van  ouderlingen 
en  diakenen  moet  worden  verstaan?  2^.  of  bij  die  bevesti- 
ging vragen  aan  de  te  bevestigen  ouderlingen  en  diake- 
nen moeten  worden  gedaan,  en  zoo  ja,  welke?  3^.'  of  de 
te  bevestigen  broeders  in  dien  zin  verplicht  zijn  die  vra- 
gen toestemmend  te  beantwoorden,  dat  zij  bij  gebreke  van 
dien  niet  kunnen  geacht  worden  bevestigd  te  zijn,  en  alzoo 
hunne  respectieve  betrekkingen  niet  kunnen  aanvaarden?  *) 
Een  zonderlinge  toestand  wordt  zeker  in  het  leven  geroepen, 
als  volgens  het  gevoelen  van  de  Synode  van  dat  jaar  wordt 


M  Aldaar  art.  78. 

^  Reglement  voor  de  kerkeraden,  art.  22. 
»)  t.  a.  p.  bl    416. 

*)  Men  zie,  wat  ik  hieromtrent  schreef  in  de  Stemmen  voor   Waarheid 
en    Vrede,  1876,  bl.  467. 

16 
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vastgesteld»  dat  vrijheid  moet  worden  toegekend  èn  aan  den 
bevestiger  en  aan  hen,  die  bevestigd  worden  ^).  De  ^^plech- 
tige handeling"  der  bevestiging  wordt  das  afhankelijk  ge- 
steld van  overleg  tusschen  de  hierin  betrokken  personen, 
en  moeielijk  zal  men  in  dien  stand  van  zaken  hierbij  nog 
van  lituj^'sche  handeling  kunnen  spreken^  als  men  ten  minste 
zich  wetenschappelijk  wenscht  uit  te  drukken.  Ongetwijfeld 
was  het  een  meer  zuiver  standpunt^  dat  door  den  heer 
Hoevers  werd  ingenomen,  toen  hij  in  1866  geroepen  om 
mij  als  predikant  der  Haagsche  gemeente  te  bevestigen^  mij 
toeriep :  ,^denk  u  zoo  mogelijk  mijne  persoonlijkheid  weg  en 
zie  in  mij  alleen  den  officieelen  vertegenwoordiger  van  de 
kerk,  die  geroepen  is  u  de  voorgeschreven  vragen  te  doen, 
welke  gij  bevestigend  moet  beantwoorden,  vóór  ge  als  herder 
en  leeraar  in  deze  gemeente  moogt  optreden**  ^.  Het  komt 
mij  voor,  dat  of  de  bevestiging  niet  langer  in  de  wet  moet 
worden  voorgeschreven,  of  de  vrijheid,  ten  aanzien  der  litur- 
gische schriften  verleend,  moet  worden  opgevat  in  dien^in, 
dat  de  vragen  daarvan  zijn  buitengesloten.  Het  gaat  in  allen 
gevalle  niet  aan,  eene  handeling  liturgisch  te  blijven  noe- 
men, welke  ook  in  hare  hoofdzaak  aan  de  willekeur  van 
den  predikant  wordt  overgelaten,  en  nog  minder  om  als 
voorwaarde  voor  het  in  dienst  treden  eene  plechtigheid  te 
stellen,  welke  geen  officieel  karakter  heeft. 

Dat   er  een   groot   onderscheid   bestaat  in   de  schatting 


')  De  Middelburgsche  kerkeraad  kwam  niet  zonder  oorzaak  op  deze 
zaak  temg  in  een  adres  aan  de  Synode  dezes  jaars.  (Zie  Handelingen  van 
de  Algemeene  Synode  der  N.  H.  kerk  ten  jare  1876,  bl.  157). 

^)  Leerrede  over  Matth.  12:  49,  50  bij  gelegenheid  der  bevestiging  van 
Dr.  6r.  H.  Lamers,  uitgesproken  door  W,  Hoever»,  pred.  te  's  Graven- 
hage,  bl.  8.  Aan  deze  handelwijze  van  mijnen  voormaligen  ambtgenoot 
bracht  ik  reeds  hnide  in  myne:  Intreêrede  gehouden  te  '«  Gravenhage 
16  Mei  1866.  Rotterdam,  E.  H.  Tassemeijer,  bl.  80. 
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der  gemeente  tosschen  de  bevestiging  van  ouderlingen  en 
diakenen  en  die  van  predikanten,  is  in  het  minst  niet  be- 
vreemdend, schoon  daarom  niet  goed  te  keuren.  De  liturg 
zal  wèl  doen^  als  hij,  overeenkomstig  de  wenken  ook  door 
den  heer  Müukling  O  gegeven,  zich  'er  op  toelegt,  om  de 
belangstelling  der  gemeente  ook  in  deze  plechtigheid  op  te 
wekken^  al  zoude  hij  ook  aarzelen  om  met  genoemden  ge- 
leerde de  bevestiging  als  cene  hoofdzaak  in  de  daarvoor  be- 
stemde godsdienstoefening  te  beschouwen.  Wat  de  bevestiging 
van  de  ouderlingen  en  diakenen  aangaat,  is  zeker^  met  het 
oog  zoowel  op  de  r^eering  der  kerk,  als  op  de  behartiging 
van  de  belangen  der  armen  menig  ernstig  woord  te  spre- 
ken, dat  de  aandacht  der  gemeente  kan  trekken.  Er  is  boven- 
dien te  meer  recht  om  de  belangstelling  der  gemeente  voor 
deze'  litui^sche  handeling  te  vragen,  als  zij  zelve  hare  ouder- 
lingen en  diakenen  of  rechtstreeks  of  door  hare  gemach- 
tigden kiest.  Wordt  dat  ambt  ook  bij  deze  wijze  van  ver 
kiezing  niet  naar  behooren  geëerd,  de  gemeente  treft  dan 
zich  zelve*). 

De  bevestiging  van  predikanten  wordt  door  de  gemeente 
gewoonlijk  belangrijk  geacht.  Uit  den  aard  der  zaak  heeft 
de  liturg  hierbij  geschikte  gelegenheid  om  een  en  ander 
betreffende  den  aard  en  den  eisch  der  evangeliebediening 
in  het  midden  te  brengen,  dat  in  de  gewone  godsdienst- 
oefening minder  gepast  zoude  zijn.  De  toespraak  tot  den 
nieuwen  leeraar  mag  wel  nadruk  leggen  op  het  gewicht  der 
persoonlijkheid,  waarop  vooral  tegenwoordig  z6<5veel  aankomt. 


1)  t.  a.  p.  bl.  415,  416. 

')  Ik  sprak  hleroTer  breedvoeriger  in:  Bevestiging  üan  de  eerste  door 
het  KiescoUegie  der  Nederdmtsche  Hervormde  gemeente  te  *«  Gravenhage 
benoemde  ouderlingen  en  diakenen.  Rede  uitgesproken  in  de  Groote  kerk 
aldiar  op  den  I9dfn  April  1868,  door  Dr.  O.  H.  Lamers.  's  Gia?enhage, 
M.  J.  Visser. 
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Inzonderheid  geldt  dit  de  bevestiging  van  kandidaten,  waarbij 
trouwens  reeds  de  ^oplegging  der  handen''  zooveel  kan 
bijdragen  tot  verhooging  van  de  plechtigheid  der  handeling. 
Geldt  het  hier  het  symbool  van  de  mededeeling  des  Hei- 
ligen Oeestes^  aan  den  bevestiger  en  de  evangeliedienaren, 
die  hem  hierbij  omringen,  wordt  van  zelf  de  eisch  gesteld 
van  heiligen  ernst.  Men  kan  zonder  vrees  voor  tegenspraak 
beweren^  dat  men  wel  onoverwinnelijken  afkeer  van  liturgi- 
sche handeliogen  moet  hebben,  om  hierbij  niet  met  inge- 
nomenheid volledig  gebruik  te  maken  van  de  eenvoudig- 
schoone  zegebede,  in  het  hierop  betrekkelijke  Formulier 
vervat.  £ven  lofwaardig  als  de  gewoonte  mag  geacht  wor- 
den^ om  door  de  gemeente  in  een  lied  haar  Atnen  op  die 
zegenbede  te  laten  uitspreken^  even  bedenkelijk  schijnt  het 
mij,  nog  ai^dere  toespraken  op  dat  oogenblik  met  die  litur- 
gische zegenbede  te  verbinden.  Het  vermenigvuldigen  van 
het  plechtige,  waartoe  sommigen  geneigd  schijnen,  is  niet 
altijd  in  het  belang  der  plechtigheid.  Ten  slotte  zij  opge- 
merkt, dat  ook  bij  de  bevestiging  van  predikanten  het  bloot- 
persoonlijke  op  den  achtergrond  moet  treden,  voor  zoo  verre 
het  niet  rechtstreeks  belang  heeft  voor  de  gemeente.  Ook 
bij  zoodanige  plechtigheid  worde  wèl  in  het  oog  gehouden, 
dat  het  de  cultus  is  der  gemeente,  waarin  zij  wordt  opge- 
nomen. Het  feit  van  den  dag  staat  altoos  beneden  het 
groote  feit,  waarop  de  eeredienst  der  christelijke  gemeente 
berust.  De  wenk,  ons  gegeven  in  Hebr.  13 :  7,  8,  mag  niet 
worden  voorbijgezien. 

XXIII. 

Aan   den  predikant  is  ook  de  huwelijks-inzegening  opge- 
dragen ^)  en  de  Bijzondere  Kerkeraad  moet  iu  de  N.  H.  Kerk 

')  Reglement  voor  de  ktrkeradm,  art.  21  N^.  4. 
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ook  de  kerkelijke  inzegening  des  huwelijks  bevorderen  ^). 
Beeds  in  1819  werd  door  de  Synode  den  predikanten  ge* 
last,  om  op  denzelfden  dag,  als  de  tronw  burgerlijk  vol* 
trokken  is,  aan  de  gehuwden  gelegenheid  te  geven,  om  in 
den  huwelijken  staat  kerkelijk  ingez^end  te  worden.  Door 
den  kerkelijken  wetgever  wordt  bovendien  bevolen,  dat 
dubbele  redsters  zullen  worden  gehouden  van  ^^kerkelijk  in 
het  huwelijk  ingezegenden"  ^).  De  huwelijks-inzegening  is 
dus  een  kerkelijke  handeling  en  de  predikant  moet  gerekend 
worden  hierbij  als  liturg  werkzaam  te  zijn.  Ten  dezen 
aanzien  geldt  volledige  vrijheid  voor  den  predikant^  wat 
het  Formulier  betreft.  Alleen  zoude  het  de  vraag  kunnen 
zijn  of  de  Kerkeraad  als  ^^kerkelijk  in  het  huwelijk  inge- 
zegenden"  in  de  registers  zoude  hebben  in  te  schrijven  ook  de 
zoodanigen,  wier  huwelijk  was  ingezegend  door  eeuen  predi- 
kant, die  geacht  moest  worden  misbruik  gemaakt  te  hebben 
van  de  met  betrekking  tot  de  Liturgische  schriften  hem 
toegekende  vrijheid.  Daartegenover  kan  zeker  den  predikant 
het  recht  niet  betwist  worden,  om  een  huwelijk  in  te  zegenen, 
waarvoor  de  inschrijving  in  bedoelde  rasters  niet  wordt 
verlangd.  Wordt  dat  wel  verlangd  en  dus  de  inzegening 
als  kerkelijk  beschouwd,  dan  zal  zeker  de  opneming  van 
deze  handeling  in  de  godsdienstoefening  der  gemeente  als 
het  normale  moeten  aangemerkt  worden.  Zijn  daartegen 
overwegende  bezwaren,  dan  moet  althans  de  gemeente  zich 
laten  vertegenwoordigen  door  den  Kerkeraad. 

Het  moet  betreurd  worden^  dat  de  kerkelijke  huwelijks- 
inzegening wel  eens  achterwege  blijft^  sinds  de  burgerlijke 
voltrekking  van  het  huwelijk  is  ingevoerd.  De  evangelie* 
dienaar  heeft  in  zijn  herderlijk,  zoo  wel  als  zijn  katechetisch 


1)  Aldaar,  art.  14  (4».) 
-)  Aldaar,  art.  .14  (80.) 
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ambt  gelegenheid  genoeg,  hierop  gunstig  te  werken.  Tot 
het  herderlijke  werk  behoort  ook  het  toezien  op  de  ge- 
mengde huwelijken.  Als  liturg  zorge  de  predikant,  dat  de 
kerkelijke  huwelijks-inz^ening  door  de  wijze,  waarop  hij 
haar  verricht,  aan  haar  doel  beantwoorde.  Het  zal  wel  niet 
kannen  gezegd  worden,  dat  overal  de  omstandigheden  gunstig 
zijn  voor  de  waardeering  der  kerkelijke  huwelijks-inzegening. 
De  kerk  ontvangt  niet  overal  de  jonggehuwden  in  behoorlijk 
lokaal,  op  aangename  wijze.  De  handeling  der  inzegening 
is  niet  altijd  indrukwekkend.  De  predikant  is  geroepen, 
ook  in  min  gunstige  omstandigheden,  zijne  taak  met  ernst 
en  liefde  te  vervullen.  Men  moet  het  hem  kunnen  aanzien, 
dat  hij  zich  verheugt,  dat  men  den  zegen  van  God  op  de 
echtverbindtenis  komt  vragen.  Hij  wijze  op  de  gevaren  van 
het  huwelijksleven  en  wat  daartegen  beveiligt,  op  den  zegen 
van  het  huwelijksleven  en  wat  dien  bestendig  maakt  van 
duur,  op  het  doel  van  het  huwelijksleven  en  wat  daaraan 
bevorderlijk  is.  Het  christelijk  huwelijk  worde  door  hem  met 
hoogen  ernst  in  al  zijne  liefelijkheid  beschreven  en  hij  geve 
te  verstaan,  dat  het  hart  aan  God  moet  gegeven  zijn,  zal 
men  waarlijk  gelukkig  zijn  in  elkanders  bezit.  Hij  stelle 
de  vragen  met  inachtneming  van  persoonlijke  omstandigheden, 
overigens  zooveel  mogelijk  in  vasten  vorm,  den  echtelingen 
voor  en  wachte  zich  er  voor,  aan  de  handeling,  welke  hij 
verricht,  het  litui^sch  karakter  te  ontnemen,  door  de  daad 
der  inzegening  in  eene  doorloopende  toespraak  te  doen 
verdwijnen.  De  ook  in  het  kerkelijke  formulier  aanbevolen 
gewoonte,  om  de  gehuwden  te  laten  nederknielen  worde 
gehandhaafd  of  ingevoerd,  zoo  immer  mogelijk,  en  de  zegen- 
bede worde  zóó  ingericht,  dat  zij  de  liturgische  handeling 
waardig  besluit.  De  meer  vrije  toespraak,  welke  daarna 
kan  volgen,  liefst  nadat  in  een  lied  door  hen,  die  tegen- 
woordig  zijn    met    die    zegenbede    is   ingestemd,  geeft  den 
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voorganger  gelegenheid^  om  naar  den  aard  der  bijzondere 
omstaudighedeu  van  zijne  persoonlijke. belangstelling  uadrak- 
kelijk  te  doen  blijken.  Eene  schoone  taak  is  den  evangelie- 
dienaar, ook  bij  dit  deel  zijner  werkzaamheid,  w^elegd 
en  het  ernstige,  liefderijke  woord,  bij  zoodanige  gelegenheid 
gesproken,  kan  rijke  vruchten  dragen  in  het  familieleven 
der  gemeente.  Ook  met  het  oog  op  de  buwelijks-inzegening  — 
waaraan  de  christelijke  wijding  soms  maar  al  te  zeer  ont- 
breekt —  mag  den  liturg  wel  het  woord  van  Hieronymus 
met  ernst  herinnerd  worden :  ,,quod  non  aedificat  audientes, 
vertitur  in  periculum  loquentis." 

XXIV. 

De  liturgische  opleiding  van  den  evangeliedienaar,  die  niet 
aan  eene  bepaalde  agenda  gebonden  is,  moet  uit  den  aard 
der  zaak  met  groote  bezwaren  gepaard  gaan.  Het  zal  hierbij 
wel  hoofdzakelijk  aankomen  op  de  drie  hulpmiddelen  — 
als  dit  woord  hier  niet  te  zwak  is  —  door  de  oudere 
Theologie  aanbevolen:  de  oratio^  medüatio  en  tentatio.  Wat 
de  eerste  aangaat,  het  is  niet  noodig  met  Luther  de  ^^horae 
canonicae''  te  behouden,  om  den  liturg  te  gewennen  aan 
den  omgang  met  den  Heer  der  gemeente,  zonder  welken  de 
evangeliedienaar  ook  in  zijnen  lituj^schen  arbeid  onmogelijk 
voorspoedig  kan  zijn.  De  hooge  verantwoordelijkheid,  welke 
rust  op  den  man,  die  aan  het  hoofd  der  gemeente  geplaatst, 
geroepen  is,  om  hare  openbare  werkzaamheid  te  leiden,  kan 
haren  eisch  niet  ontvangen,  als  de  litui^  niet  leeft  in  ge- 
meenschap met  Hem,  die  de  gemeente  heeft  gesticht. 

Pe  medüatio  moet  hier  vooral,  te  meer,  als  er  vrijheid 
gegeven  wordt  in  het  gebruik  der  liturgische  schriften,  zich 
vasthechten  aan  het  dagelijksch  onderzoek  der  Heilige 
Schriften,    waarin    de   liturgische   formulen  haar  uitnemend 
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model  vinden.  Bestaat  er  bij  de  liturgische  verrichtingen, 
ook  al  zijn  zij  niet  aan  vaststaande  vormen  gebonden,  eigen- 
aardig *  gevaar  voor  gemis  der  gewenschte  samenbinding  der 
gedachte  en  dus  voor  altijd  bedenkelijke  verstrooiing,  de 
tentatio  moet  voortdurend  den  \iixxxg  in  staat  stellen  ook 
in  dit  gedeelte  der  kerkelijke  werkzaamheid  met  het  ge- 
heele  hart  bezig  te  zijn.  In  de  verschillende  omstandig- 
heden, waarin  de  evangeliedienaar  ook  bij  het  vervullen 
zijner  liturgische  taak  zich  geplaatst  kan  zien,  bij  de  onder- 
scheiden stemmingen,  waarin  hij  soms  hierbij,  in  groote  ge- 
meenten althans,  achtereenvolgens  moet  overgaan,  is  de 
vraag  van  beslissend  gewicht,  of  zijn  innerlijk  leven  in  den 
dienst  des  Heeren  geheiligd  is.  Veel  kennis  en  veel  ervaring 
ook  kan  hij,  des  noodig,  ontberen,  als  hij  Christus  kent, 
in  den  zin,  waarin  Bernhard  van  Clairveaux  daaraan  dacht, 
toen  hij  schreef:  „si  Ghristum  bene  scis  satis  est,  si  cetera 
uescis"   '). 

Hoe  meer  overigens  de  liturgie  aan  de  vrije  behandeling 
des  evangeliedienaars  is  overgelaten,  des  te  ijveriger  moet  hij 
zich  er  op  toeleggen,  door  ijverige  studie  op  de  hoogte  te 
komen  van  zijne  liturgische  taak.  Blijkt  het  ook  in  den  strijd, 
die  thands  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk  in  beroering 
brengt,  dat  menigeen  een  vreemdeling  is  in  de  liturgiek, 
van  wieu  men  reden  had  iets  anders  te  verwachten,  veel 
meer  nog  is  het,  blijkens  de  liturgische  fouten,  welke  in 
niet  geringe  getale  hier  en  daar  in  de  praktijk  zijn  op  te 
merken,  duidelijk,  dat  deze  theologische  studiën  niet  ge- 
rekend mogen  worden  het  ijverigst  beoefend  te  worden.  Te 
meer  mogen  wij  ons  verheugen,  dat  ook  de  Hoogleeraar 
DoEDEs  in  zijne  Encyclopedie  op  de  beoefening  dezer  weten- 


')  Men   denke  aan  het  distichon  van  Wehehfels:  Si  Christum  nescü^ 
nihil  ut,  quod  cetera  nosda^  si  Christum  noscis^  nihil  esty  qwd  cetera  nesds. 
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schap   zoo   krachtig   aandriugt  ^),   in   aansloiting  tronweus 
aan  hetgene  in  Muurlino's  Liturgiek  te  lezeu  staat  ^). 

Alleen  door  zorgvuldige  studie  en  ernstig  nadenken  kan 
het  gevaar  worden  afgewend,  bij  de  heerschende  liturgische 
vrijheid  ten  onzent^  dat  de  litui^  eigendunkelijk  eenen 
misstand  te  weeg  brenge  in  het  geheel  van  den  eeredienst, 
^^Overal  en  altijd  behoort  toch  al  wat  de  gemeente  in  hare 
godsdienstige  samenkomsten  doet  en  aanschouwt,  hoort  en 
verricht^  één  harmonisch  geheel  te  zijn,  tot  één  accoord  te 
zamen  te  stemmen^'  ^).  Vooral  waar  men  iets  nieuws  wil 
invoeren^  is  ernstige,  historische  en  dogmatische,  studie  voor 
den  liturg  een  dringend  vereischte.  Elke  liturgische  nieuwig- 
heid, welke  geene  rekening  houdt  met  den  gegeven  toestand, 
en  niet  gegrond  is  in  het  verleden  der  kerk,  is  —  zegt 
Hagenbach  te  recht  ^)  —  een  doodgeboren  kind,  dat  op 
geene  toekomst  mag  rekenen. 

XXV. 

Den  liturg  zijn  overigens,  gelijk  den  evangeliedienaar  in 
het  algemeen,  bepaalde  eischen  te  stellen,  zoowel  met  het 
oog  op  zijnen  lichamelijken  toestand,  als  in  betrekking  tot 
zijne  geestelijke  eigenschappen.  Men  behoeft  nog  niet  met 
de  oude  kerk  in  hinderlijke  lichaamsgebreken  den  dood 
vert^enwoordigd  te  zien,  in  bijzonderen  zin,  om  toch  „juxta 
legem  Mosis"  bezwaar  te  hebben  t^n  de  onverschilligheid 
op  dit  punt.  De  liturgische  werkzaamheid  van  den  evangelie- 
dienaar zal  er  zeker  niet  bij  winnen,  als  zij  met  eenig 
lichamelijk   gebrek    te   worstelen    heeft.     Qrenzen   zijn  hier 


>)  t.  a.  p.  bl.  228,  fi2é. 
^  t.  a.  p.  bl.  425 
')  DoBDBS,  t,  a.  p.  bl.  228. 
*)  T.  a,  p.  S.  24. 
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uit  deu  aard  der  zaak  niet  te  bepalen.  Waarom  de  oude 
kerk  den  ëénoogige  tot  den  altaardienst  toeliet,  terwijl  zij 
om  andere  gebreken  meende  te  moeten  afwijzen,  kan  moeielijk 
worden  begrepen^  en  dit  is  zeker,  dat  de  kerk  menigen 
nitnemenden  evangeliedienaar  zonde  hebben  moeten  missen, 
als  zij  onvoorwaardelijk  allen  nit  haren  dienst  bad  willen 
weren,  die  in  een  of  ander  opzicht  lichamelijk  gebrekkig 
waren. 

Vooral  moet  ook  hier  in  elk  geval  op  innerlijke  eigen- 
schappen gelet  worden.  Volstrekt  noodzakelijk  is  het,  dat 
de  liturg  bezitte,  wat  de  Grieken  zonden  noemen :  noir/rixav  tl 
De  omstandigheden  zijn  zeer  ongelijk,  waaronder  hij  zqne 
taak  heeft  te  vervallen  en  de  omgeving  kan  zeer  verschillend 
zijn,  waarin  hij  optreedt.  Het  maakt  eenen  droevigen  in- 
drok,  als  geen  verschil  van  omstandigheden  in  rekening 
wordt  gebracht  bij  het  bedienen  van  plechtigheden,  waarin 
dikwerf  het  persoonlijke  familieleven  zoo  groote  beteekenis 
heeft  en  is  er  reden  genoeg,  ook  met  het  oog  daarop  zich 
te  verblijden  over  de  vrijheid,  wat  het  gebmik  der  litui^sche 
schriften  betreft,  verleend,  dat  voordeel  heeft  geene  waarde 
in  dezen,  als  niet  de  litnrg  de  gave  heeft  en  ontwikkelt, 
om  naar  gelang  der  omstandigheden  het  rechte  woord  ten 
rechten  tijde  te  spreken.  Voorts  mag  hier  wèl  op  het 
X€CQUf[ia  xvfiefvijaêtog  gelet  worden.  Het  is  den  liturg  niet 
te  wijten,  als  een  en  ander  in  den  cultus  moet  vereenigd 
worden,  dat  beter  afzonderlijk  ware  behandeld,  doch  het  is 
zijne  taak  het  geheel  aldus  te  regelen,  dat  zoo  min  mogelijk 
de  liturgische  smaak  beleedigd,  zoo  veel  mogelijk  de  onder- 
linge stichting  bevorderd  worde.  Het  kan  in  hem  zeker 
niet  als  eene  deugd  worden  beschouwd,  als  hq  geene  maat 
weet  te  houden  en  eene  godsdienstoefening,  zoo  als  wel 
eens  bij  drukke  Avondmaalsviering  geschiedt,  uitbreidt  verre 
buiten  de  grenzen,  welke  aan  den  duur  van  de  samenkom- 
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sten  der  gemeente  plegen  gesteld  t«  worden.  Inzonderheid 
moet  ook  bij  den  liturg  op  den  christelijken  wandel  nadruk 
gelegd  worden.  Er  is  geene  enkele  liturgische  werkzaam- 
heid te  noemen,  waarbij  niet  de  eisch  der  heiligheid  cich 
krachtig  verheft.  Wie  begeert  den  doop  bediend  te  zien, 
door  een  man,  die  zelf  niet  met  zijn  huis  ernstig  den  Heer 
wenscht  te  dienen?  Wie  hoort  gaarne  een  huwelijk  inze- 
genen door  hem,  die  zelf  niet  een  voorbeeld  geeft  in  heiliging 
van  den  christelijken  echt?  Wie  volgt  met  geheel  het  hart 
in  het  gebed  den  liturg,  wiens  innerlijke  godsvrucht  in  ver- 
denking  is?  Wie  —  om  niet  meer  te  vragen  —  neemt 
met  ingenomenheid  de  teekenen  des  Avondmaals  uit  de 
hand  eens  dienaars,  die  berispelijk  leeft?  Het  is  waarlijk 
niet  zonder  reden,  dat  de  gemeente  ook  aan  den  liturg 
strenge  eischen  stelt  en  het  kerkelijke  leven  wordt  niet 
weinig  geschokt,  als  aan  deze  eischen  niet  wordt  voldaan. 
Menige  klacht  over  verachtering  van  het  godsdienstig-ker- 
kelijke  leven  zoude  zeker  achterwege  blijven,  als  geen  enkel 
litnig  in  dit  opzicht  te  wenschen  overliet. 

Het  is  inderdaad  eene  taak  van  zeer  teederen  aard,  welke 
den  liturg  is  opgedragen.  De  kerkorde,  welke  bij  het  ge- 
bruik van  liturgische  schriften  vrijheid  wil  laten,  kan  on- 
mogelijk conflicten  voorkomen  tusschen  leeraar  en  gemeente, 
allerminst  in  tijden  van  spanning,  als  waarin  wij  leven. 
Maar  ook  zelfs  al  zoude  zij  den  liturg  in  elk  opzicht  willen 
binden,  zij  zoude  toch  niet  bij  machte  zijn  eiken  misstand 
te  voorkomen.  Het  geweten  van  den  litui^  moet  hem 
dringen  tot  trouwe  plichtsbetrachting  en  de  geschiedenis 
wijze  hem  den  veiligen  weg.  Het  is  wel  opmerkelijk,  dat 
zelfs  bij  de  Theophilanthropen,  overigens  ontwerpers  van 
eenen  volstrekt  onhistorischen  en  daarom  ook  met  on- 
vruchtbaarheid geslagen  eeredienst,  de  regel  gold,  dat  voor 
godsdienstige   inrichtingen    niets    schadelijker   is  dan  ijdele 
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uieuwigheidszucht.  Ook  in  de  Nederlandsche  Hervormde 
Kerk  moet  de  litarg  te  rade  gaan  met  de  godsdienstige 
behoeften  der  gemeente.  De  bedachtzaamheid  let  er  op  „qaid 
valeant  humeri,  quid  ferre  recusent".  Boven  alle  andere 
overw^ngen  van  wijsheid  en  bedachtzaamheid  staat  altoos 
de  eisch  der  eerlijkheid,  dat  de  liturg  in  geloofsovertuiging 
met  de  gemeente  eenstemmig  zij.  Deze  eisch  klemt  te 
meer  als  men  wèl  bedenkt,  dat  de  litarg  in  de  Hervormde 
Kerk  geacht  moet  worden,  niet  in  plaats  of  zelfs  niet  in 
naam  van  de  gemeente,  maar  als  aan  haar  hoofd  gesteld,  zijn 
werk  te  verrichten.  Ergerlijk  clericalisme  moet  er  ontstaan 
wanneer  de  litarg  in  strijd  is  met  het  geloof,  dat  in 
de  gemeente  leeft.  Men  luistere  naar  de  taal  van  Hagen* 
bach:  ,,so  wenig  Einer,  der  sich  in  ein  ihm  nicht  zutrag- 
liches  Klima  begiebt,  ttber  das  Klima  sich  beklagen  darf, 
ebensowenig  darf  Einer,  der  sich  in  den  Dienst  der  Kirche 
begiebt,  sich  über  die  Liturgie  der  Kirche  beklagen,  wenn 
sie  das  ihr  zustehende  Geprage  an  sich  tragt.  Einem  mit 
dem  Glauben  der  Kirche  oder  gar  mit  dem  Christenthum 
principiell  Zerfallenen  bleibt  in  der  That  keine  andere 
Wahl  als  dem  Dienst  der  Kirche  oder  doch  dem  Dienst 
der  besondern  Kirchen-gemeinschaft  zu  entsagen,  mit  deren 
Glaubensrichtung  er  in  einen  nicht  zu  lösenden  Con- 
flict gerathen  ist"*).  Wordt  den  liturg  het  recht  toege- 
kend ')  —  wat  stellig  niet  betwist  mag  worden  —  om 
ook  als  zoodanig  voorganger  te  zijn,  zoodat  ook  de  volma- 
king der  liturgische  formulen  langs  wettigen  w^  hem  moet 
worden  toevertrouwd,  het  zedelijke  recht  tot  het  vervullen 
van  deze  schoone  taak,  waarin  hij  toch  ook  zonder  het  ver- 
trouwen der  gemeente  te  genieten,  onmogelijk  gelukkig  kan 


»)  t.  a.  p.  S.  74. 

')  Zie  DoEDES,  Enafchpedie,  hl.  224. 
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slagen,  bezit  hij  eerst  dan,  als  hij  zich  met  de  gemeente  op 
denzelfden  bodem  des  geloofs  bewe^. 

Wie  een  en  ander,  dat  wij  in  deze  bladen  ter  sprake 
brachten  overweegt^  zal  zeker  met  ons  van  meening  zijn, 
dat  er  aan  beoefening  der  liturgiek  tegenwoordig,  onder  ons, 
groote  behoefte  bestaat.  ')  Het  ware  wèl  te  wenschen,  dat  deze 
of  gene  in  gevaar,  om  in  de  hitte  van  den  kerkelijken  strijd, 
ook  de  eerste  beginselen  der  liturgiek  te  vergeten  of  te  mis- 
kennen, zich  rustig  neerzette  om  ook  op  dit  gedeelte  van 
het  gebied  der  godgeleerde  wetenschap  de  vruchten  te  pluk- 
ken, welke  den  wetenschappelijken  man  bij  kalm  onderzoek 
plegen  ten  deel  te  vallen.  Werd  onlangs  door  den  Hoog- 
leeraar Prins  in  het  Theologiach  Tijdschrift  opgemerkt,  dat 
er  iets  bedenkelijks  is  in  de  benoeming  van  twee  kerkelijke 
hoogleeraren  ter  aanvulling  van  het  onderwijs  der  Theolo- 
gische faculteiten  volgens  de  wet  van  28  April  1876,  het 
komt  mij  voor,  dat  deze  maatregel  —  al  wensch  ik  dankbaar 
op  het  door  den  heer  Prins  t.  a.  p.  aangewezen  gevaar  te 
letten  —  moet  worden  toegejuicht  door  allen,  die  een  oog 
hebben  voor  de  leemten,  welke  —  ook  met  name  watde  litur- 
giek aangaat  —  in  de  kennis  van  de  vakken  der  Prakti- 
sche Godgeleerdheid  zich  hier  en  daar  openbaren.  De 
vriendelijke  lezer  doe  ook  met  deze  aphorismen  zijn  voordeel. 
Het  zal  den  schrijver  dezer  bladen  verheugen,  als  de  geringe 
bijdrage,  welke  hij  hier  leverde,  medewerkt,  om  een  einde 
te  maken  aan  de  onverschilligheid,  welke  bij  velen,  in  de 
Nederlandsche  Hervormde  Kerk  met  name,  ten  opzichte  van 
liturgische  vraagstukken,  zoowel  op  praktisch,  als  theoretisch 
gebied,  schijnt  te  heerschen. 


*)  Men  vergelijke  hierbij :  Hervorming  van  eerdierut  in :  Voor  Kerk  en 
Theologie,  Mededeelingen  en  bijdragen  van  J.  J.  van  Oostenee  II.  bl. 
876—886. 
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KATEOHETISOHE    STUDIËN, 


G.  H.  TiAMRBB. 


I. 

Yan  verschillende  zijden  werd  reeds  sinds  langen  tijd 
min  of  meer  luide  geklaagd,  dat  het  godsdienst -onderwijs 
in  de  protestantsche  kerkgenootschappen  in  ons  vaderland 
nog  altijd  veel  te  wenschen  overlaat.  Dat  die  klacht  ge- 
grond is  kan  moeielijk  worden  ontkend  en  evenmin  'dat  er 
juist  tegenwoordig  in  hooge  mate  behoefte  bestaat  aan 
ernstige  behartiging  van  den  katechetischen  atbeid  ^).  Het 
moge  al,  als  men  denkt  aan  den  arbeid  van  mannen  als 
Brink,  van  den  Bero,  Eoelino,  Heringa,  Boers,  Polman, 
GoBDE^  Prins,  Müurling,  Moll,  Doedes,  Tideman  —  om 
slechts  enkelen  te  noemen  van  de  veleo,  die  omtrent  kate- 
chese  of  katechetiek  zich  verdienstelijk  maakten  —  verwon- 
dering baren,  dat  geen  hooger  standpunt  in  deze  voor  het 
leven  der  kerk  zoo  hoogst  belangrijke  zaak  bereikt  werd, 
men  behoeft  slechts  even  het  godsdienst-onderwijs  in  ver- 
band  te  stellen   met  de  theologische  encyclopedie  in  haar 

^)  Ook  ton  ODzent  geldt  het  woord  van  RoBsaT  Kübel  {Katechetik 
1877.V),  rweDii  dieKirche,  namentlich  die  evangelische  Kirche,  ihre  Stollang 
behanpten,  ja  manchen  £influ9z  der  ihr  entzogen  worden  isc,  wieder 
gewinnen  will,  so  ist  energische  katechetiBche  Arbeib  hiezn  von  der 
VMontüdtfton  Bedeatong.'* 
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geheel,  om  aanstonds  te  beseffen,  dat  er  alleszins  reden  be- 
staat, waarom  zich  de  katechotische  stadie  voor  als  oog  niet 
behoorlijk  ontwikkelen  kon. 

Moet  ter  ééne  zijde   erkend  worden,  dat  de  periode*  van 
wetenschappelijke,  wijsgeerige  behandeling   van  de  verschil- 
lende  deelen   der  Evangelie-bediening  eerst  is  aangevangen 
toen  de  cyclus  van  wetenschappen  gevormd  werd,  thans  on- 
der den  naam  van  praktische  Godgeleerdheid  bekend,  ter  andere 
zijde  kan  niet  worden  ontkend,  dat  de  verheffing  van  laatst- 
genoemde wetenschap  als  één  geheel  aan  de  bearbeiding  der 
a&sonderlijke  vakken,  welke  zij  omvat,niet  aanstonds  in  dien 
zin    bevorderlijk   geweest   is,    dat    ook  de  verschillende  bij- 
zonderheden  dikwerf  in   de   praktijk   van   overw^end    be- 
lang £aawkeurig  behandeld   zijn.    Even  ongeraden   als  het 
is    gehoor   te   geven   aan  den   reeds   hier   en  daar  gegeven 
wenk,  om  de  deelen  der  praktische  Godgeleerdheid  weer  terug 
te  brengen  ouder  het  kader  der  vroegere  kerkelijke  techniek, 
even   onbillijk   zoude   het  zijn,   er  der  praktische  Theologie 
een   verwijt   van  te  maken,  dat  zij  niet  beter  de  bijzondere 
belangen  van  homiletiek,  liturgiek,  katechetiek,  pastoraal  en 
wat  meer  tot  haar  gerekend  wordt  te  behooren,  gediend  heeft. 
Wij  hebben  hier  te  doen  met  eene  betrekkelijk  jonge  weten- 
schap, welke  nog  volstrekt  niet  tot  die  zelfkennis  gekomen 
is,  welke  haar  ia  staat  moet  stellen  op  alle  encyclopedische 
en  methodologische  vragen  een  bepaald  antwoord  te  geven, 
en   niL   moge  al  gezigd  kunnen  worden,  dat  deze  onzeker- 
heid   op    zichzelve  der  wetenschappelijke  ontwikkeling  niet 
schaadt,   ongetwijfeld   kan  echier   nauwkeurige   bearbeiding 
der  verschillende  deelen  eerst   dan    plaats   hebben,  als  het 
geheel  als  één  organisme  zich  gevestigd  heeft.  Met  verwer- 
ping van  elke  poging,  om  door  onderscheiding  van  praktische 
Godgeleerdheid  in  ruimeren  en  engeren  zin  of  anderszins  dit 
geheel  te  verbreken^  en  afwijzing  van  den  eisch,  om  hetzij 
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in  de  proklijk,  hetzij  in  de  theorie  tot  vroeger  standpunt 
temg  te  keeren,  zullen  wij  mijns  iuziens  moeten  trachten  te 
komen  tot  zulk  eene  oplossing  der  principieele  vragen,  welke 
op  dit  gebied  zich  opdoen,  dat  bij  de  behandeling  der  af- 
zonderlijke deelen  in  vervolg  van  tijd  aan  billijke  eischen 
kan  voldaan  worden. 

Het  is  hier  de  plaats  niet  om  de  vraag  te  bespreken,  in 
welk  verband  de  wetenschap  van  den  godsdienst,  naar  de 
daaraan  t^enwoordig  toe  te  kennen  beteekenis,  staat  tot 
de  Christelijke  Theologie.  Dit  is  zeker  —  zal  de  eerste  niet 
buiten  verband  met  een  praktisch  doel  kunnen  leven  in 
onze  maatschappij  ^)  de  laatste  is  geheel  en  al  op  de  prak- 
tijk aangelegd.  „Omnis  theologia  est  practica'*  —  zeiden 
Dbijling  en  Yobuus  terecht.  De  Christelijke  Theologie 
ging  van  de  kerk  uit  en  dient  de  kerk.  Al  wat  uU  de 
gemeente  is,  moet  lol  haar  wedorkeeren  en  alzoo  ten  nutte 
komen  van  het  Godsrijk.  Wanneer  dus  van  praktUeie 
Theologie  in  het  bijzonder  gesproken  wordt,  kan  men 
niet  het  doel  op  het  oog  hebben;  wat  men  bedoelt  met  dien 
naam,  betreft  het  objeel  dezer  wetenschap  en  de  vraag  blijft 
alleen  over,  of  men  op  de  taak  van  het  „muuus  sacrum'* 
zelve  dan  wel  op  de  werkzaamheid  der  kerk,  welke  zich  van 
dat  ambt  bedient,  in  de  eerste  plaats  gelet  wil  hebben. 
Het  komt  mij  zooals  ik  reeds  vroeger  in  deze  Bijdragen  ^ 
te  kennen  gaf  voor,  dat  wij  wèl  doen,  als  wij  uitgaan  van 
het  denkbeeld,  dat  de  kerk  werkzaam  moet  zijn  tot  kandia' 
ving  en  uiUtreiding  van  het  Christendom.  Ik  acht  het  dus 
wenschelijk  de  lijn  te  volgen  van  Sohlbierhaghsr  en  Nitzsoh 
trouwens  ook  door  Pelt,  Liebnbb  en  vele  anderen  aanbevo- 

'j  ICen  Teigelgke  art.  42  \^.  der  w€t  van  28  April  1876  tot  regeling 
wan  hêt  Hooger  Ondwrw^e  met  art.  1.  c£  Dr.  O.  J.  Vos.  Wenken  tn 
weimehm,  1877  bl.  4. 

^  B.  lOÖ,  107,  167. 
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len  *).  Is  de  praktische  Theologie  sinds  den  tijd  van  Sohlbibr- 
KACHKB  en  onder  zijnen  invloed»  ook  al  werd  zijne  methode 
niet  algemeen  gevolgd,  uit  de  „pastoraal''  te  voorschijn  ge- 
treden %  met  deze  aitbreiding  van  gezichtskring  is  tevens 
ook  een  and<)r  middelpunt  door  de  meesten  gekozen.  Zel£3 
waar  men  met  Nösselt  uitgaat  van  hetgene  tot  rechte  be- 
diening van  het  ambt  des  godsdienstleeraars  noodig  is  zal 
inen  onwillekeurig  aan  het  leven  der  gemeente  denken^  dat 
in  dat  ambt  een  middel  tot  zijne  ontwikkeling  vindt.  De 
vraag  is  allereerst,  welke  theorie  ten  grondslag  moet  gelegd 
worden  voor  eene  doeltreffende  praktijk  der  kerk  in  zake  de 
bevordering  van  het  Christelijke  leven.  Alleen  door  zooda- 
nig standpunt  in  te  nemen  kan  men  aan  de  oude  methode 
ontkomen,  volgens  welke  de  dus  genaamde  praktische  vakken 
als:  yfingeuxmdte  Theologie^^  werden  beschouwd  ^).  Mocht 
iemand  meeneUi  dat  de  theorie  hier  gevormd  moet  worden 
in  de  eigen  praktijk  en  dat  dus  de  wetenschap  hier  weinig  nut 
kan  aanbrengen,  het  eerste  zoude  gereedelijk  kunnen  worden 
toegestemd  ook  terwijl  het  laatste  met  beslistheid  ontkend  wordt. 
Niet  ten  onrechte  schreef  Vinet:  ,,celui,  qui  u'a  vu  les  choses 
de  sa  profession  que  dans  Ie  milieu  donné  oü  il  agira,  n'agira 
ni  avec  liberté  ni  avec  intelligence  ni  avec  profondeur^'  % 


*)  Bg  de  nadere  bepaling  van  het  ohjtct  der  praktische  Theologie  zal 
men  met  vmcht  raadplegen  Doedbs  Encyclopedie,  bl.  208  tv.  Valbtom 
Studiën  II  bl  258.  Gbjüieb,  Stemmm  v.  W.  en  Vr,  1876.  bl.  968.  Naast 
de  van  desse  zyden  aanbevolen  definitiën  meen  ik  als  de  mijne  te  moeten 
plaatsen  de  in  den  tekst  genoemde,  waarbij  van  handhaving  en  uitbreiding 
des  Ghristendoms  beide  sprake  is. 

'}  Scfalegel  sprak  nog  in  1811  van  praktische  Pastoralwiêiensehaft, 

^  Zie  o.  a.  Planck  EinUitung  in  die  Theohgischen  Wieeenschajïen  H^ 
Th.  Anhang, 

*)  Theologe  pastorale  {Introduction  S.  1). 
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Van  de  empirisohe  „Bohheit"  waartegen  Haobnbach  ^) ' 
schuwt,  zal  men  hier  te  meer  afkeerig  worden,  naar  mate 
men  te  beter  met  Doedks  inziet,  dat  vooral  in  de  praktische 
Theologie  „de  geesten"  openbaar  worden  ^)  en  zoude  al  de 
wetenschappelijke  bearbeiding  van  de  deelen  der  praktische 
Godgeleerdheid  voor  den  evangeliedienaar  ooit  geacht  kunnen 
worden  niet  van  overwegend  belang  te  zijn,  zeker  zal  nie* 
mand  haar  gering  achten  die  op  hooger,  dan  utiliteits-stand- 
punt  zich  plaatsende,  als  roeping  der  christelijke  gemeente 
ook  dil  beschouwt,  dat  zij  zich  zelve  van  al  hare  werkzaam- 
heid behoorlijk  rekenschap  geve.  Hoe  meer  het  in  den  strijd 
der  Christelijke  Theologie  om  het  recht  van  haar  bestaan 
blijkt,  dat  zij  zich  niet  mag  losmaken  van  het  leven  der 
gemeente,  hoe  meer  alle  intellectualisme  uit  haar  verwijderd 
wordt  in  het  belang  der  zuiver  ethische  opvatting  van  het 
Christendom,  des  te  hooger  prijs  zal  gesteld  worden  op  dien 
cyclus  van  theologische  vakken,  waarin  de  aard  der  werk- 
zaamheid besproken  wordt,  waarin  de  gemeente  het  leven 
openbaart,  dat  in  haar  is.  Dat  hier  van  eigenaardigheden 
in  het  leven  der  gemeente  moet  gesproken  worden,  kan  niet 
genoeg  worden  bedacht  en  hebbeu  de  laatste  jaren  der  vorige 
eeuw  slechts  al  te  ongunstig  op  de  erkenning  daarvan  ge- 
werkt, men  mag  zich  wel  verheugen  in  het  feit,  dat  van 
lieverlede  in  deze  eeuw  de  aandacht  wéér  daarvoor  gewon- 
nen is.  Om  slechts  één  voorbeeld  te  noemen,  aan  de  kate- 
chese  ontleend  —  waar  vindt  men  de  opleiding  van  den 
mensch  van  kindsbeen  af,  gelijk  die  in  alle  eeuwen  door 
de  Christelijke  Kerk  is  behartigd?^) 

Bedrieg  ik   mij   niet  dan  gaat  de  praktische  Godgeleerd- 


>)  Encyclopadit  UDd  Methodologie  9te  Anfll  S.  864. 

>)  Encgdapediey  bl.  21. 

*)  Zie  TAB  KoBTSYBLD.  Schêtêên  nü  de  poitorie  U  Mautiamdj  1^*  dmk 
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heid  eene  schoone  toekomst  te  gemoet  als  zij  hare  weten- 
schappelijke taak  ernstig  opvattende,  zonder  onder  te  gaan 
in  de  vakken  van  algemeene  wetenschap,  waaraan  hare  ver- 
schillende onderdeelen  van  natnre  verwant  zijn,  te  rade  gaat 
met  den  stand  dier  wetenschappen  en  van  hare  resultaten 
nut  weet  te  trekken.  Pastoraal  en  katechetiek  zijn  —  om 
slechts  deze  te  noemen  —  zoo  nauw  met  paedagogiek  ver- 
bonden, dat  zonder  studie  van  de  laatste  nauwelijks  aan  eene 
goede  behandeling  van  de  eerste  gedacht  kan  worden.  Het 
zal  dus  noodig  zijn  dat  men  met  afwijzing  van  alle  pogingen, 
om  het  geheel  der  praktische  Theologie  naar  van  buiten 
aangebrachten  regel  te  splitsen,  op  de  verschillende  deelen 
van  de  werkzaamheid  der  gemeente  het  oog  slaat  en  daaraan 
den  maatstaf  der  onderscheiding  ontleent,  terwijl  dan  tevens 
door  het  verschillend  object  en  karakter  dezer  werkzaamheid 
het  antwoord  op  de  vraag,  in  welken  kring  van  algemeene 
wetenschap  men  zich  .heeft  te  bewegen,  bepaald  wordt.  Ook 
al  wordt  op  de  handhaving  en  de  uitbreiding  van  het  Chris- 
tendom afzonderlijk  gelet  en  diensvolgens  het  geheel  in  twee 
deelen  gescheiden,  altijd  zal  het  blijken,  dat  de  aard  der 
verschillende  onderdeelen  veel  meer  door  het  object  der 
werkzaamheid,  waaraan  de  gemeente  zich  wijdt,  dan  door 
haar  hetzq  statutarisch  hetzij  halieutisch  doel  bepaald  wordt. 
Liever  dus,  dan  eenen  nutteloozen  strijd  te  voeren  over  de 
verdeeling  van  den  inhoud  der  praktische  Godgeleerdheid 
naar  buiten  hare  verschillende  deelen  liggenden  maatstaf ,  voege 
men  zich  bij  hen,  die  allereerst  de  vraag  stellen,  welke  de  bij- 
zondere belangen  zijn,  waaraan  de  gemeente  hare  aandacht 
heeft  te  wijden.  Moet  hier  aan  zielzorg,  onderwijs,  cultus,  inwen- 
dige organisatie,  uitbreiding  en  verdediging  gedacht  worden,  de 
wetenschap  bearbeide  achtereenvolgens  deze  verschillende  ob- 
jecten, die  met  elkander  ten  innigste  verbonden  zijn  in  den  bo- 
dem van  het  gemeenteleven,waaruit  zich  deze  belangen  verheffen. 
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Er  is  misschien  wèl  geen  gedeelte  der  praktische  Theologie^ 
dat  bij  de  wetenschappelijke  verheffiug  van  dezeu  theolo- 
gischeo  cyclus,  al  moge  ook  hier  aanvankelijk  in  methodo- 
logische vragen  veel  kracht  verspild  zijn,  op  den  dunr  zoo- 
veel voordeel  zal  hebben,  als  de  katechetiek.  Het  paedagogisch 
karakter  der  katechese  kon  eerst  gewaardeerd  worden,  toen 
de  gemeente  in  haar  geacht  werd  hare  roeping  omtrent  de 
onmondigen,  in  verschillenden  zin,  te  moeten  vervullen  en 
tegenover  den  misstand,  waaraan  ons  o.  a.  Wolfrath  doet 
deuken,  die  in  1808  zijne:  ^^religiöse und moralische Didakiil 
und  Katechetik'^  gaf  als  onderdeel  van  zijne :  y^llgemeine  Kate- 
chetik  und  Didaklik''  kon  eerst  een  zaivere  toestand  geboren 
worden  toen  het  onderwijs  der  gemeente  in  haar  zelfstandig 
karakter  onder  den  eigendom  meiijken  naam  van  katechese 
wéér  in  eere  gekomen  was.  De  katechetiek  heeft  ten  dezen 
aanzien  aan  Scuwakz  (1818)  Hirscher  (18H1)  Krauszold 
(18liS)  en  Falmer  (184^4)  groote  verplichting  en  mag  met 
welgevallen  terugzien  op  den  tijd,  toen  er  in  den  strijd  over 
het  recht  der  Sokratiek  op  het  gebied  van  het  godsdienst- 
onderwijs overvloedig  gelegenheid  was,  om  den  aard  van 
het  katechetiseh  onderwijs  in  helder  licht  te  doen  treden. 
Defiuitiën,  als  die  van  von  Mosh£IM:  „die  Katechisation 
ist  eiu  vernünftiges  und  ordeutliches  Oesprach  eines  Lehrers 
nnd  Schillers"  moesten  verwijderd  worden  zoowel  in  naam 
van  het  geschonden  recht  der  kerkelijke  nomeuclatunr,  als 
van  het  miskend  karakter  van  het  godsdienst-onderwijs. 
Naar  mate  te  meer  het  besef  doordringt,  dat  het  godsdienst- 
onderwijs voor  zich  den  naam  van  ka^eciese  bij  uitsluiting  te 
eischen  heeft,  en  de  grond  van  dit  historisch  recht  te  beter 
wijsgeerig  wordt  bevestigd  in  de  algemeene  paedi^ogiek,  zal 
het  wetenschappelijk  ^^rakter  der  katechetiek  te  meer  geëerd 
en  haar  bloei  verzekerd  wezen.  Nergens  kan  dit  beter  ge- 
schieden dan  op  het  algemeene  terrein  der  praktische  theo- 
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logie,  opgevat  als  de  theorie  van  de  werkzaamheid  der  kerk 
ter  handhaving  en  uitbreiding  van  het  Christendom,  of  zoo 
als  men  anders  deze  taak  nader  meent  te  moeten  aanduiden. 
Hier  is  gelegenheid  om  den  grondslag  der  katechese  te 
vinden  in  het  leven  der  gemeente  en  de  middelen  te  zoeken, 
om  in  het  vervolg  de  oplossing  der  katechetiek  in  de  alge- 
meene  paedagogiek  te  vóórkomen.  De  lessen  der  zedekuude 
en  der  psychologie,  welke  de  paedagogiek  heeft  te  volgen 
zijn  voor  de  katechetiek  geenszins  onnut,  maar  juist  op  dien 
ethisch-anthropologischen  grondslag  wordt  door  den  katecheet 
de  opleiding  der  katechnmenen  gebouwd  tot  het  christelijke 
leven,  dat  niet  door  eiken  paedogoog,  gelijk  door  hem,  als 
het  ideaal  van  het  harmonisch-ontwikkeldc  menschen-leven 
wordt  beschouwd.  Zoo  lang  zich  de  humaniteit  tegenover 
het  Christendom  plaatst,  moet  de  katechetiek  haar  terrein 
zuiver  houden:  en  het  belang  der  katechese  zal  te  hooger 
staan  aangeschreven,  naar  gelang  men  met  te  meer  ernst  de 
humaniteit  zonder  het  Christelijk  geloof  eene  illusie  acht  ^). 
Tegenover  zulke  belangen  is  het  gewicht  bt^trekkelijk  gering 
te  achten,  dat  te  hechten  is  aan  de  vraag,  waar  de  kateche- 
tiek in  het  kader  der  praktische  theologie  te  plaatsen  zij. 
Het  geldt  hier,  wat  door  von  Zezscuwitz  genoemd  werd 
„der  systematisirende  Unterbnu  der  praktischen  Theologie" 
waaromtrent  deze  geleerde  met  recht  wenscht,  dat  men 
spoedig  „zum  erwünschten  Abschlusiz"  moge  komen  *).  Schijnt 
die  tijd  nog  verre  te  zijn,  het  behoeft  niet  opgemerkt  te 
worden,    dat   alled    hier   afhangt  van  den  encyclopedischen 


')  Zie  Christendom  en  Humaniteit  door  Dr.  J  Crameb  bl  280. 

^  In  het  Vorwcrt  yan  s'un  onschatbaar  werk:  System  der  Chrittlich- 
kirchlichen  Katechetik,  S.  XiV.  Terecht  wordt  hy  door  Eübel  als  ,der 
MeiFter  der  Katechetik'*  begroet,  eene  halde,  welke  ook  in  haren  tniddel- 
eenwschen  vorm  aan  desen  kenner  inzonderheid  van  het  middeleeawsche 
kitechumenaat  eigenaardig  behoort. 
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blik.  Men  kan  ongetwijfeld  met  Sghlbibrmacher  de  kateche- 
tiek  nauw  met  de  pastoraal  verbiaden,  als  men  namelijk 
zich  laat  leideu  door  de  gedachte,  dat  het  hier  niet  de  ge- 
meente in  haar  geheel  tnaar  de  bijzondere  personen  op  zichzelve 
geldt.  Maar  met  evenveel  recht  kan  men  met  Nitzsgh  de 
katechetiek  met  de  homiletiek  verbinden,  als  men  er  geen 
bezwaar  in  vindt  beide  nit  het  oogpnnt  der  didaktiek  te 
beschonwen.  Men  kan  ook  met  Kübel  haarop  de  grens 
stellen  van  apostoliek,  (of  zooals  zij  bij  hem  heet  evangelUtiel) 
en  didaktiek,  als  men  oordeelt,  dat  door  deze  beide  termen, 
hoe  ook  gekozen,  het  onderscheid  behoorlijk  wordt  uitgedrukt 
tnsschen  de  werkzaamheid  der  gemeente  naar  buiten  en  naar 
Unnen.  £n  meent  men  met  von  Zezschwitz  van  de  apostoliek, 
door  hem  ia  navolging  van  anderen  keryktiek  genoemd,  te 
moeten  uitgaan,  niets  is  natuurlijker  dan  op  haar  de  kateche- 
tiek te  laten  volgen  en  alsdan  tot  de  homiletiek  over  te  gaan. 
Overeenkomstig  het  door  ons  gekozen  standpunt,  waarop 
wij  eerst  op  de  handhaving,  daarna  op  de  uitbreiding  van 
het  Christendom  letten^  moet  door  ons  de  vooraanplaatsing 
van  de  apostoliek  gewraakt  en  overigens  geoordeeld  worden, 
dat  —  gelijk  ook  door  Mcturlino  *)  en  Doedes  ^  geschiedt  — • 
de  katechetiek  gevoegelijk  de  rij  der  vakken  opent,  welke  in 
de  praktische  Godgeleerdheid  eene  plaats  moeten  innemen. 
Treedt  de  gemeente  op  in  hare  werkzaamheid  ten  dienste 
van  het  Christendom,  het  onderwijs  mag  wel  allereerst  in 
aanmerking  komen  en  er  is  te  minder  bedenking  tegen  het 
plaatsen  van  de  katechese  in  den  aanvang  der  praktische 
Theologie,  als  zij  niet  beperkt  wordt  tot  het  oude  katechu- 
menaat,  maar  het  godsdienst-onderwijs  in  ruimeren  zin  ge- 
acht wordt  te  omvatten. 

Dat   daarmede   geenszins   het   lidmaatschap  der  kerk  als 

')  Praktische  Godgeleerdheid. 
*)  EneycUpedie, 
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doel  nit  het  oog  wordt  verloren,  is  duidelijk,  als  men  be- 
denkt, dat  dit  lidmaatschap  zelf  wéér  als  middel  moet  be- 
schouwd worden  tot  een  hooger  doel,  namelijk  de  vorming 
van  echte  Christenen.  De  didaktiscbe  arbeid  der  kerk  heeft 
zijn  doel  niet  bereikt,  tenzij  wij  allen  gekomen  zijn  dg  nijv 
èvévrjca  vi^q  nitrtêwg  xal  i^ffi  iniyvfiaêioq  toS  tiov  tw 
&eov,  elg  avSqa  téleiovj  dq  ^qov  rjluUag  tov  nXrjqtiifjunog 
tov  Xqmtov^  Vva  fJLrpeéci  wfiev  vr^nioi  (Efez.  4 :  IS,  14). 
Men  heeft  zich  niet  te  verwonderen,  dat  de  strenge  Lutheranen 
in  Duitschland  de  katechese  ten  nauwste  met  het  Avondmaal 
verbinden  en  dat  hoewel  ook  huunerzijds  het  groote  verschil 
niet  wordt  voorbij  gezien,  dat  tusscheu  het  katechumenaat 
in  de  verschillende  tijdperken  der  kerk  bestond,  nochtans  het 
godsdien8tK)nderwijs  schier  uitsluitend  als  voorbereiding  voor 
de  viering  van  het  Nachtmaal  beschouwd  wordt.  Maar  ook 
hier  wordt  ons  de  niet  overbodige  wenk  gegeven,  om  bij 
de  ontwikkeling  van  ons  kerkelijk  leven  niet  aan  den  leiband 
te  loopen  van  theologen,  hoe  uitnemend  overigens  ook,  in 
den  vreemde,  die  naar  traditie  en  lokale  gebruiken  andere 
wegen  bewandelen,  dan  welke  door  de  nationale  Neder- 
landsche  Protestantsche  Theologie  moeten  worden  ingeslagen. 
Er  spreekt  zeker  meer  voorliefde  voor  de  Luthersehe,  dan 
billijkheid  tegenover  de  Hervormde  Kerk  in  het  woord  van 
VON  Zkzschwitz:  „das  Lutherische  Eircheubewusztsein  be- 
zeichnet  in  der  That  die  wahre  Mitte  zwiscben  der  Bömi- 
schen  Yerauszerlichuug,  wo  beides,  Kirchengemeiuschaft  und 
Heilsgemeinschaft  gradezu  ideutificirt  ist,  und  jener  dem 
reformirten  Bewusztsein  eutstammten  Anschanungen,  bei 
denen  beide  entweder  absolut  geschieden  erscheinen  oder 
menschliche  Seelenarbeit  als  bröcklicher  Kitt  sie  zusammen- 
halten   soll"  ^).   Wij    denken   er  niet  aan  het  lidmaatschap 


<)  t.  a.  p.  I.  S.  88. 
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der  kerk,  dat  den  toegang  opent  tot  het  Avondmaal  buiten 
▼erband  te  stellen  met  het  ware  deelgenootschap  van  het 
heil  der  gemeente,  maar  achten  wij  het  ideaal  des  Ghriste- 
lijken  levens  in  het  lidmaatschap  der  kerk  op  zich  zelf  niet 
bereikt,  wij  zegenen  den  katechetischen  arbeid^  die  ook  de 
lidmaten  der  gemeente  opneemt  in  zijnen  kring,  opdat  zij 
steeds  meer  harer  schoone  roeping  nabij  worde  gebracht. 
Door  MuuRLiMO  ^)  werd  reeds  het  rechte  standpunt  ten  dezen 
aanzien  met  klaarheid  aangewezen,  en  wij  zonden  het  niet 
betreuren^  als  men  zich  gehouden  had  aan  zijne  zienswijze^ 
volgens  welke  de  katechese  moet  gelden  als  het  „Christelijke 
Godsdienst-onderwijs,  dat  in  de  Oemeente,  bijzonder  aan 
onkundigen  moet  worden  gegeven"').  Spreekt  men  hier 
alleen  van  hen,  die  nog  als  lidmaat  der  kerk  moeten  worden 
aangenomen^  men  heeft  het  katechetisch  onderwijs,  ook  tegen 
hetgene  de  gewoonte  leert,  welke  ook  de  lidmaten-kateche- 
aatiên  wettigt  in  het  kerkelijke  spraakgebruik,  ten  onrechte 
te  zeer  beperkt').  In  hoeverre  de  Hervormde  Kerk  in  ons 
Vaderland  hiertegen  haar  protest  laat  hooren,  zal  ons  wèl 
nader  kunnen  blijken. 


n. 


Het  is  bij  uitstek  moeielijk,  het  begrip  der  katechese  266 
te  bepalen,  dat  niet  van  deze  of  die  zijde  zwarigheid  over- 
blijft De  etymologie  geeft  hier  weinig  licht  en  de  geschiedenis 
van  het  spraakgebruik  ten  dezen  opzichte  is  rijk  aan  af- 
wisseling. Toen  de  kerk  zich  begon  te  wijden  aan  hetgeen 
wij    katechese   noemen,    kende  zij  de  téxvrj  xce%rjxrj^ml  als 


<)  t  a.  II.  bl  190  en  elders. 
«)  t.  ft.  p.  bl.  149. 

*)  Dr.  £.  MoLL  in  zQne  KaiteheAitk  heeft  ook  de  lidmftten-katechiMtie 
beniroken.  m.  bl.  817  (Teigeigk  echter  I.  bL  74). 
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zoodanig  niet.  Nu  de  katechetiek  tot  ontwikkeling  komt, 
blijkt  de  noodzakelijkheid  wel  eens,  om  van  de  in  den  loop 
der  eeuwen  aan  de  katechese  gehechte  voorstellingen  terug 
te  keeren  tot  wat  oudtijds  geschiedde  toen  de  technische 
term  katechese  nog  niet  aanwezig  was. 

De  verklaring  van  het  Tund  in  xatrixétv  heeft  reeds  vroeg 
moeite  gekost  —  eene  moeite,  waaraan  men  zich  te  minder 
mocht  onttrekken,  dewijl,  zoo  als  door  von  Zezschwitz  werd 
opgemerkt  \  deze  samenstelling  aan  het  Nieuwe  Testament 
behoort  in  onderscheiding  van  de  LXX  en  dus  gerekend  mag 
worden  een  nieuw-testamentisch  begrip  zuiver  uit  te  drukken. 
Wij  zullen  ons  hier  niet  bezig  houden  met  deze  taal- 
kundige kwestie,  tot  wier  grondige  behandeling  door  Suicerus, 
StbphanüSj  Du  Fresne  en  Qilbbrt  de  weg  gebaand  is.  Dat 
men  dwaalt,  als  men  meent,  dat  door  tuxtu  hier  een  intran- 
sitivum  in  een  transitivum  veranderd  wordt,  of  ook  als 
men  het  xcmrjxeïv  als  een  heen  en  weSr  Idinken  opvat,  schijnt 
veilig  te  kunnen  verzekerd  worden.  Ook  de  meening  van 
hen,  die  daarin  eene  aanwijzing  vinden  van  het  spreken 
ex  eaihedra  zal  moeilijk  te  verdedigen  zijn,  ook  al  zoude 
men  niet  met  von  Zezschwitz  daartegen  willen  opgemerkt 
zien,  dat  in  den  kerkdijken  katechismus  de  antwoorden  — 
waarop  het  toch  wèl  zal  aankomen  —  niet  den  leeraar  maar 
den  leerling  plegen  in  den  mond  te  worden  gelegd. 

Misschien  is  het  raadzaam  niet  te  veel  nadruk  op  het 
xora  te  leggen.  Wanneer  men  Luk.  1 :  4,  Hand.  18 :  25, 
ai :  21,  24,  Eom.  2  :  18,  1  Kor.  14 :  19,  Gal.  6  :  6  (men 
wachte  zich  wèl  hierbij  te  deuken  aan  het  xa&rjyrpnljg  van 
Matth.  28:  10)  raadpleegt,  om  aan  het,  N.  T.  het  begrip  van 
katechese  te  ontleenen,  zal  men  zeker  eensdeels  op  het 
mondeling  karakter  der  mededeeling,  anderdeels  op  A^primi' 


1)  t.  a.  p.  L  S.  17. 
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iiene  beteekenis  der  hier  bedoelde  didaktiek  vooral  de  aan'- 
dacht  moeten  vestigen.  Wat  het  eerste  betreft^  deze  opvatting 
strookt  uitnemend  met  den  kerygmatischen  aanleg  der 
Christelijke  onderwijzing,  en  wat  het  tweede  aangaat,  wij 
zonden  hier  liever  het  woord  primitief  gebruiken  dan  met 
VON  Zezschwitz  van  oppervlakkig  te  spreken^  al  gaf  hem  ook 
het  i^  ènmoXffi  van  Glbmisns  Alexandrinüs  daartoe  gereede 
aanleiding  ^).  Het  schijnt  ons  minder  wenschelijk  met  Kübbl  ^ 
in  het  N.  T.  eene  drievoudige  beteekenis  van  xarqxstv  te 
onderscheiden.  De  verschillende  bovengenoemde  plaatsen 
des  N.  T.  laten  zich  gemakkelijk  verklaren^  als  men  èn  aan 
mondelinge  èn  aan  betrekkelijk  onvolledige  mededeeling  denkt^ 
waarbij  trouwens  moet  bedacht  worden,  dat  het  woord  niet 
uitsluitend  van  religieuse  mededeelingen  gebruikt  wordt,  en 
het  mondelinge  hier  in  elk  geval  boven  het  primitieve  staat. 

Het  is  niet  vreemd,  dat  reeds  spoedig  als  xaTr]xov[Aevoê 
beschouwd  werden,  wie  onderwijs  begeerden  en  het  ver- 
langen openbaarden,  om  in  de  Christelijke  gemeente  te 
worden  opgenomen,  en  dat  lafiNAEUs,  Tertullianüs  en 
AuGUSTiNUS  het  woord  catechisare  gebruiken  om  aan  te  duiden, 
dat  iemand  in  het  Christendom  onderwezen  werd  % 

Het  was  te  verwachten,  dat  het  iiódcfxeiv  van  Matth.  28 :  20 
in  verband  met  het  fia&rjrsveiv  aldus  werd  opgevat,  dat  met 
goed  recht  het  woord  xaxrixsXv  in  genoemden  zin  hier  kon 
gebruikt  worden.  Aan  zoodanige  opvatting  van  xanrixojiiAevoq^ 
als  waarbij  van  onderwijs  eigenlijk  niet  gesproken  kan  worden, 
zoo  als  bij  de  latere  ontwikkeling  van  het  katechumenaat 
plaats  had,   kon  destijds  niet  gedacht  worden.     Opmerking 


^)  t.  a.  p.  8.  22. 
•)  t.  a.  p.  8.  1. 

')  Men  tie  wat  het  geschrift  Tan  Auoustikus  :  de  catechaandü  rudüma 
betreft  J.  F.  vak  Ookdt:   Waarheid  in  Liefde  1S61,  bl.  m  tt. 


Digitized  by 


Google 


—  260  — 

verdient  het»  dat  ook  het  woord  eaieelümuê  reeds  bij 
AuoüBTiNUS  gevonden  wordt,  waar  hij  handelt  dejide  et  oper%6us 
en  melding  maakt  van  hetgene  volgens  Luias  3  aangaande 
de  werkzaamheid  van  Johannes  den  Dooper  bericht  wordt. 
Vooral  verdient  het  de  aandacht,  dat  als  Aüoustinus 
in  dat  verband  van  Cateeliêmm  gewag  maakt,  door  hem 
het  oog  wordt  gericht  op  het  zedelijke  leven^  waaromtrent 
Johannes  de  Dooper  zijne  lessen  gaf.  De  vraag»  door 
Gjsffcken  in  zijnen  Büdercatechismus  deê  fönfzehiUen  Jakr^ 
kunderU  ^)  opgeworpen»  of  niet  Luthbr  aan  Aüoustinus 
de  aanleiding  ontleend  heeft  tot  het  door  hem  in  zwang 
gebrachte  gebruik  van  het  woord  taleekismuê  heeft  weinig 
beteekenis,  dewijl  toch  in  geen  geval  door  Auqustinus  als 
hij  van  „totos  catechismos  inserere"  spreekt»  iets  anders 
dan  mondeling  onderricht  bedoeld  wordt.  Maar  wèl  mag 
men  er  op  letten,  dat  bij  Aüoustinus  de  oude  beteekenis 
van  het  xatrjxst^v  nog  bewaard  bleef»  welke  overigens  in  het 
kerkelijk  katechumenaat  der  middeleenwen  van  lieverlede 
verloren  ging.  Wie  dezen  gang  van  zaken  wenscht  te 
kennen  zal  zeker  met  vracht  het  Kerkelifke  leven  der 
CAiisienen  gedurende  de  zes  eerete  eeuwen  van  den  hoog- 
leeraar MoLL  raadplegen  en  vindt  overigens  in  het  standaard- 
werk van  voN  Zbzschwitz  eenen  rijkdom  van  onderzoekin- 
gen» die  schier  niets  meer  te  wenschen  schijnt  over  te 
laten.  Mocht  iemand  meenen^  dat  werkelijk  in  de  kerke- 
lijke praktijk  der  middeleenwen  het  paedagogisch  karakter 
der  christelijke  onderwijzing  geheel  en  al  is  te  loor  gegaan» 
ook  op  dit  gebied  kan  hij  billijker  oordeel  over  die  tijden 
leeren  vellen  als  hij  aan  de  hand  van  von  Zezscuwitz  zich  den 
weg  baant  door  het  doornige  veld  der  middeleeuwsche  kate- 


>)  S.  ie  «.  f.  w. 
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chetiek  ^).  De  kerk  heeft  ook  toen  haar  opvoedend  karakter 
gehandhaafd.  Trouwens  in  het  katechameuaat  der  onde  kerk 
lag  de  kiem  van  het  latere,  en  men  kon  zich  wèl  niet  ge- 
heel losmaken  van  den  ernst  der  vorige  tijden,  toen  voor- 
eerst in  de  bepaling  van  den  duur  van  het  katechnmenaat, 
maar  ook  in  de  vaststelling  der  verschillende  trappen 
{axQOoifuvoi  of  dxQoatai,  yowxXivovteq  of  inontTttovte^^ 
ficcm$^6fuv(H  of  compelenles)  zich  do  behoefte  laide  nitsprak, 
om  de  opleiding  tot  het  kerkelijke  leven  geleidelijk  en 
ordentlijk  te  doen  plaats  hebben.  De  ^^Constitntiones  Apos* 
tolicae'"  behouden  in  dezen  voortdurend  hare  schoone  be- 
teekenis.  Beginselen,  als  dd&r  zijn  nedergelegd,  konden  niet 
geheel  in  vergetelheid  geraken.  Intusscheu  kan  niet  ontkend 
worden,  dat  het  denkbeeld  door  xavrixoviisvog  oorspronkelijk 
bedoeld  jammerlijk  verduisterd  werd,  toen  het  onder  de  heer- 
schappij van  den  kinderdoop  met  naamgeving  vereenzelvigd 
werd  of  eenvoudig  als  aanduiding  van  den  doopeling  zonder 
meer  opgevat  werd.  Het  was  gelukkig,  onder  deze  omstan- 
digheden, dat  althans  met  de  doopgetuigen  eene  korte 
samenspreking  plaats  had,  al  is  daaruit  ook  weer  helaas! 
de  later  algemeen  geworden  misvatting  ontstaan,  alsof  de 
katechese,  geheel  in  strijd  met  hetgeen  de  Gyrilliaansche  is, 
op  zich  zelve  als  vragen  en  antwoorden  moet  beschouwd 
worden.  Dat  het  onderwijs  zelf  der  katechumenen  licht 
minder  geacht  werd  in  waarde,  naar  mate  de  doop  in  zijn 
sacramenteel  karakter  te  hooger  werd  gesteld,  is  op  het 
mechanische  standpunt,  waarop  velen  zicli  plaatsten  niet 
bevreemdend.  Onder  den  invloed  van  zulk  eene  voorstelling 
stond   zeker  ook   het   feit,    dat   in   de  kloosterscholen  het 


*)  Zoodaoig  anachronisme,  als  wg  plegen  door  van  midMeeuwêche 
haiechetitk  te  spreken,  is  in  deze  saak  zeer  gewoon  en  niet  te  ontgaan. 
Men  kan  hieromtrent  ingelicht  worden  door  J}t  Gbfvokbn,  t.  a.  p.  S.  17* 
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godsdienst-onderwijs  achterstond  bij  het  onderricht  in  artibus 
liberalibttê,  in  strijd  met  de  wenken,  reeds  door  Gh&ysostomus 
en  Basilius  dbn  Orgote  gegeven.  De  klacht  van  de  Synode 
van  Parijs  in  829  over  het  verwaarloozen  van  het  onder- 
wijs der  gedoopte  kinderen  pleit  althans  niet.  voor  de 
toenmalige  behartiging  van  het  belang  der  christelijke 
jengd.  Te  meer  verwondering  moet  het  baren^  dat  de 
geestelijke  band  tusschen  de  doopgetuigen  en  het  kind  zóó 
nauw  werd  geacht^  dat  zelfs  in  huwelijks-kwestiën  met  dien 
band  ernstig  rekening  moest  gehondeu  worden,  volgens 
hetgene  reeds  in  den  Codex  van  Justinianus  bevolen  was. 
Hoeveel  Karel  de  Orootb  ook  vóór  het  onderwijs  deed^ 
en  al  was  op  de  Synode  van  Mainz  813  schooldwang  in- 
gevoerd^ men  bracht  het  in  het  godsdienst-onderwijs  niet 
veel  verder,  dan  tot  de  kenuis  van  den  decalogus,  het  Onge 
Tader  en  bet  symbolum  aposloHcum,  en  al  werd  zoowel  het 
quadrivium  als  het  trivium  in  de  schola  Palatina  op  de 
theologie  aangelegd,  van  katechetische  opleiding  was  weinig 
te  zien.  Ook  zelfs  Oekson  in  zijnen  tractatwi  deparvuli^ad 
Chriatum  irahendia  heeft  noch  in  zijne  praedieatio  publica, 
noch  in  zijne  admonitio  aecreta,  noch  in  zijne  magiatralis 
diêciplina,  weel,  wat  aan  eigenlyke  katechese  doet  denken  *). 
Handhaafde  de  kerk  ook  destijds  haar  paedagogisch  karak- 
ter, dit  geschiedde  eigenlijk  alleen  in  de  biecht.  Het  bleef 
voor  de  Hussieten  en  de  Waldenzen  bewaard,  om  het 
godsdienst-onderwijs  ter  hand  te  nemen.  Het  moge  al  on^ 
juist  zijn,  dat,  zooals  Ehwalt^  kon  doen  vermoeden,  het 
werk  van  Johaxnbs  Huss  :  de  mandalis  Domini  et  de  oralione 


^)  Men  Yergeiyke  hier  Geffckbv  S.  87  met  v.  Zeeschwitz  I.  S.  516 
n.  8.  w.  Met  vrucht  kan  bg  het  hier  aangeroerde  geraadpleegd  worden 
$  9  en  10  van  KQbbl's   KatecKetik, 

'}  Die  alte  und  neae  XeAre  dar  böhmucKen  und  mühriiehen  Brüder» 
Dantiig,  1756. 
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damimea,  ^ièua  praemitiitwr  fides  rede  eredere  eawtenia  in 
êymöolo  reeds  kalecAismus  zoude  geheeten  hebben,  en  even 
onjuist,  dat  bet  kleine  oudste  katechetische  geschrift  der 
Moravische  broeders  reeds  dieu  naam  zoude  gedragen  heb- 
ben —  er  moge  ook  al  overdrijving  zijn  in  de  mededeeling 
van  THUANtTS,  dat  men  onder  de  Waldenzen  niet  licht  een 
kind  zoude  vinden,  dat  geen  rekenschap  van  zijn  geloof 
kon  geven,  men  kan  toch  als  wèibewezen  aannemen,  dat 
dezerzijds  belangrijke  stappen  gedaan  zijn  op  het  gebied  der 
katechese.  Het  behoeft  nauwelijks  herinnerd  te  worden,  dat 
de  Broeders  des  gemeenen  levens  hier  inzonderheid  met  eere 
genoemd  moeten  worden,  wegens  den  frisschen  geest,  dien 
zij  ook  in  het  godsdienst-onderwijs  wisten  te  brengen,  door 
met  vermijding  van  spitsvondige  scholastiek  het  innerlijk 
leven  in  het  oog  te  houden  bij  het  onderwijs  van  de  jeugd. 
Tolledig  herstel  van  de  katechese  was  echter  niet  mogelijk^ 
dan  nadat  eerst  de  toestand  266  zoude  veranderd  zijn,  dat 
niet  langer  van  katechismus  gesproken  werd  geheel  buiten 
ernstig  verband  met  eigenlijk  godsdienst-onderwijs.  Vooral  in 
de  15<l3  eeuw  was  de  katechismus  met  den  exorcismus  ver- 
bonden aan  den  Doop.  Belangrijk  is  ^)  wat  Albbbtus 
Maonus  in  zijn :  Epitome  theohgicae  veriiaUs  (Lib.  VI.  c.  15) 
schrijft:  „catechismus  et  exorcismus  tamquam  praeparatorii 
praemittuntur  in  baptismo.  Tribus  de  causis  catechismus 
est  institutus.  Primo  propter  instructionem  de  articulis 
oommunibns.  Secundo  propter  responsionem  ad  fidei  pro- 
fessionem.  Tertio  propter  sponsionem  ad  fidei  obs^ervationem. 
Quia  vero  adultus  peccat#m  proprium  habet  et  per  se 
respondere  potest,  requiruntur  haec  ab  eo.  Parvulus  autem, 
quia  non  habet  peccatum  actuale,  nee  per  se  eredere  potest, 
requiruntur  haec  ab  eo  per  vicarium,  qui  pro  ipso  respon* 


^}  Ci  QE7jrcK£K,  t.  a.  p. 
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det  ad  fidei  obsenrantiam.'*  De  vraag  werd  ook  gedaan,  bf 
de  katechismus  dan  wèl  de  exorcismas  het  eerst  moest 
plaats  hebben,  en  wil  men  een  bewijs,  hoezeer  hier  alles  zich 
in  niterlijkheid  verliep,  men  heeft  slechts  —  wat  ook  door 
Gbffcken  wordt  medegedeeld  -^  te  hooreu  dat  JoHANNas  db 
Janüa  de  kwestie  stelt:  ^,an  catechismus  dirimat  matrimo- 
ninm"?  welke  door  Anoelicüs  de  Clavasio  nog  in  den 
aanvang  der  16^^  eeuw  aldus  werd  beantwoord:  „catechis* 
mus  impedit  matrimonium  contrahendum,  sed  non  dirimit 
contractum.*'  Yan  lieverlede  was  de  catechismus  zoozeer 
met  het  peet-schap  zelf  bij  doopelingen  vereenzelvigd,  dat 
het  woord  zelf  ter  aanduiding  van  „Gevatterscbaft*'  dienst 
deed  en  waar  dus  de  vraag  aanhangig  was,  of  volgeus  het- 
geen wij  reeds  opmerkten  de  huwelijks  vrijheid  ook  bij  zoo- 
danige doopgetuigen  moest  worden  beperkt,  kou  zij  in  den 
meêgedeelden  vorm  gesteld  worden. 

Het  blijft  de  groote  verdienste  van  Lüthbb  de  katechese 
weer  in  hare  oude  beteekenis  te  hebben  hersteld,  door  aan 
den  ialecAismus  het  karakter  te  geven  van  behoorlijk  gods- 
dienst-onderwijs. Dat  door  hem  een  leerboek  als  zoodanig 
katechismus  genoemd  werd  in  tegenoverstelling  van  het 
mondelinge  onderricht  is  niet  op  zich  zelf  zoozeer  merkwaar- 
dig, als  wèl  omdat  door  den  sekriftelifken  katechismus  de 
ontaarding  der  katechese,  zoo  als  wij  haar  leerden  kennen, 
in  het  vervolg  werd  tegengehouden.  Dewijl  Lutbbr  waar- 
schijnlijk reeds  in  1525  in  zijne  brieven  aan  Nicolaus 
Hausmann  vau  den  taleckismus  in  dezen  nieuwen  zin  ge- 
sproken heeft,  moet  hij  als  de  yrste  gelden,  die  dezen  naam 
alzoo  gebruikt  heeft,  al  zijn  ook  de  cateckesis  van  Dr.  Johann 
Lacumann  en  de  cateehismue  van  Andrbas  AlthaMMeb  reeds 
in  1528  en  das  nog  één  jaar  vd<5r  den  calecAismuê  van 
Lutheb  verschenen. 

Maar  Luthbb  bleef  niet  zonder  navolgers.   Het  scheen. 
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dat  de  15de  eeaw  in  menige  bearbeidiog  van  den  dekaloog 
de  gerechtigheid,  die  ait  de  wet  is,  eerst  ten  toppunt  wilde 
voeren,  eer  de  gerechtigheid  des  geloofs  zich  verheffen  zonde  ^ 
maar  nauwelijks  was  de  hervorming  aangevangen  of  de 
laatstgenoemde  legde  haar  stelsel  neder  in  menigen  kate- 
chismus,  aan  de  heils-leer  gewijd,  in  het  belang  ook  van 
de  opleiding  der  jengd.  De  leer  van  het  algemeene  pries- 
terschap der  geloovigen,  in  do  Protestantsche  Kerk  erkend, 
moest  van  zelve  der  katechese  ten  goede  komen,  en  het  is 
wèl  te  begrijpen,  dat  Galvijn,  Uasnius,  k  Lasco,  Maetin 
Micron,  Pj£Trüs  Dathibbn  en  vele  anderen  hunnen  ijver 
aan  de  zaak  van  den  katechismns  wijdden.  De  eeuw  der 
Eeformatie  gaf  een  voorbeeld,  aan  welks  invloed  Bome  zelfiB 
zich  niet  geheel  kon  onttrekken  en  was  het  leven  niet  in 
de  vorm  dn  van  den  katechismns  spoedig  hier  en  daar  ver* 
steend,  men  had  hier  weldra  de  katechese  eene  aanmerke- 
lijke  hoogte  kunnen  zien  bereiken.  Maar  het  dogmatisme 
der  17de  eeuw  was  niet  het  minst  voor  het  godsdienst* 
onderwijs  nadeelig,  en  ware  niet  het  Piëtisme  als  een  red- 
dende engel  opgetreden  op  den  bodem  van  het  nienwe 
scholasticisme,  de  winst  der  Hervorming  zonde  op.  kateche- 
tisch  gebied  spoedig  verloren  gegaan  zijn  in  het  vaderland 
der  Lnthersche  Hervorming.  Het  „ware  Christendom"  van 
Arndt  bewaarde  Spbnsb  voor  de  dorre  schoolwijsheid.  Een 
„mannel  de  prière^'  als  dat  van  Labadie  bekoorde  hem. 
Terheffing  der  katechese  moest  wèl  op  den  weg  liggen  van 
den  vromen  man,  die  onder  zijne  6  pia  denderia  allereerst 
opnam  de  verbi  divini  opuUniior  inter  nos  habitatio  en  ook 
niet  vergat  de  inctdcatio  quod  Chriftianismus  non  in  theoria 
led  in  praxi  con^isüU  ^)   en   werd  met  het  oog  op  hem  ge- 

1)  Cf.  GfiFFOKEN,  t.  a.  p.  Vorwort  VII. 

*)  Cf.  E.   L.  Tb.  Henke,    Naehgela$stne    VorUiun^en  über  Liturgik 
w%d  HomiUtik  en  Yoonl  ThUo,  Spsinn  aU  kateehet 
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zegd,  dat  de  keurvorst,  die  hem  tot  zich  riep  eenea  hof- 
prediker  verlangd,  maar  eeuen  scboolmeester  gekregen  had, 
ongetwijfeld  moet  hem  in  de  katechetiek  hoogcr  plaats 
worden  toegekend,  dan  hij  in  de  homiletiek  in  den  strijd 
met  Garpzoviüs  handhaven  kon.  Het  weeshuis  van  Halle 
kan  als  eerste  echt-kateohetisch  instituut  worden  geroemd, 
en  in  den  ernst,  waarmede  de  „confirmatie'*  in  Spenke's 
kring  werd  opgevat,  bleek  duidelijk  dat  de  Eostocker  hoog- 
leeraar GaoszGBBADER  uiet  zonder  vracht  in  1661  zijne 
„  Wdchterèiimme  aus  dem  verwüsteien  Zion'*  had  doen  klinken. 
De  strenge  Lutheraan  moge  al  in  deze  kerkelijke  beveatigi'ng 
de  zegepraal  van  het  subjectivisme  betreuren  ten  uadeele 
van  de  objectiviteit  van  het  Sakrament  des  Avondmaals  ^) 
wij  meenen  met  onzen  Moll  ^)  gerustelijk  te  mogen  bewe- 
ren, dat  de  „confirmatie"  als  voltooiing  van  het  evangelisch 
katechumenaat  kan  beschouwd  worden,  in  zoo  verre  althans 
als  hier  van  aanvankelijke  voltooiing  sprake  mag  zijn.  Maar 
ook  al  had  de  katechese  aan  het  Piëtisme  geene  andere 
verplichting  —  dat  het  de  geschiedenis  in  het  onderwijs  der 
kinderen  tot  eere  bracht,  zal  altijd  zijne  groote  verdienste 
blijven.  Deze  verdienste  blijft  onverminderd,  ook  al  moet 
men  met  het  oog  op  de  reeds  in  1656  verschenen  „bijbelsche 
geschiedenis'*  van  Jüstüs  Gbseniüs  ontkennen,  dat  Hübner 
op  dit  gebied  baanbreker  geweest  zoude  zijn.  Stelt  men 
echter  de  vraag,  of  de  school  van  Spener  on  Franckb  op 
den  duur  heeft  voldaan  aan  de  verwachting,  welke  zij  op- 
gewekt had,  het  antwoord  kan  niet  bevredigend  zijn.  De 
gloed  van  het  Piëtisme  ging  van  lieverlede  voorbij  en  eeu 
nieuw  dogmatisme  werd  ook  hier  methodisch  gekweekt. 
Intusschen   kwam  de   adem  van  het  rationalisme  ook  over 


>)  VoM  Zezsobwitz,  I.  S.  618. 
■)  t.  a.  p.  I.  bl,  19. 
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de  katechese.  Gelijk  de  oude  katechetiek  langen  tijd  heeft 
noodig  gehad,  eer  zij  begreep,  welke  noodzakelijke  ver- 
andering, door  den  algemeen  aangenomen  kinderdoop  in 
het  katechumenaat  moest  gebracht  worden  —  in  die 
mate  zelfs  ten  dezen  conservatief  dat  zij  aan  het  kinder- 
avondmaal  kon  plaats  geven  in  haar  stelsel^  opdat  het  aloude 
katechumenaat  der  volwassen  proselyten  in  den  vorm  eenigs- 
zins  zoude  voortleven  en  in  elk  geval  de  katechese  met  een 
daarop  volgend  sacrament  onmiddellijk  verbonden  zoude  blij- 
ven —  zóó  kan  gezegd  worden  aangaande  de  Protestantsche 
katechese^  dat  zij  in  hare  ontwikkeling  is  belemmerd,  dewijl 
van  twee  zijden,  die  van  het  Piëtisme  en  het  Rationalisme 
beide,  het  subjectieve  element  zich  tegenover  het  objectieve 
plaatste.  De  volkomenheid  zal  eerst  bereikt  zijn,  als 
eensdeels  de  kerk  hier  haar  belijdend  karakter  krachtig 
handhaaft,  anderdeels  de  eisch  van  subjectieve  waarheid 
volledig  vervuld  wordt.  Wie  uit  dit  oogpunt  den  gang  der 
jongste  eeuw  beschouwt,  zal  zich  niet  verwonderen  over  de 
feiten,  die  op  het  gebied  van  paedagogiek  en  katechetiek 
zich  hebben  vertoond.  Ook  de  school  van  Boussbaü  werkte 
haars  ondanks  mede  tot  de  verheffing  van  het  godsdienst- 
onderwijs. Onder  de  leerlingen  van  Pestalozzi  mogen  al 
sommigen,  in  op  zich  zelf  lofwaardigen  ijver  voor  de  harmo- 
nische ontwikkeling  der  jeugd  het  religieuse  element  te 
veel  hebben  gedrukt  onder  de  stelling,  Avlï  gelykelyk  o^  alie 
uitingen  van  het  menschen-leven  moet  worden  gelet,  onge- 
twijfeld heeft  toch  de  christelijke  paedagogiek  ook  hier  voor 
de  katechetiek  winst  gedaan.  De  sokratiek  moge  al  ter 
kwader  ure  op  katechetisch  gebied  zijn  opgetreden  met  den 
drang  naar  de  alleenheerschappij,  formeel  heeft  zij  den 
kalecheet  niet  weinig  gebaat.  Trouwens,  de  katecheüek  wil 
zoowel  van  een  Basedow,  als  een  van  Canisius  leeren  en  zal 
geen  Dinter  verachten,  al  levert  hij  de  jammerlijkste  exegese^ 
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of  geen  Geratti  voorbijgaan,  al  dreigt  hij  den  measch  in 
het  kind  stelselmatig  te  dooden.  Ook  op  dit  terrein  heeft 
ScHLEiBRUACHSB  weldadig  gewerkt,  al  heeft  ssijne  school 
geen  ander  eigenlijk  katechetisch  werk  dan  dat  van  Bütbnick 
opgeleverd.  Men  heeft  overigens   slechts  in  de  werken  van 

SCHWARTZ,  HlRSCHBB,  NlTZSCH,  PaLMEB,  OtTO^  EbBABD,  MoLL, 

(zoowel  den  Nederlandschen  katecheet  als  zijnen  Duitschen 
naamgenoot),  Muublino  —  om  niet  van  von  Zbzsghwitz 
te  spreken  —  eenen  blik  te  slaan,  om  aanstonds  te  ont- 
dekken, dat  in  belangrijken  voorai%ang  hier  te  roemen  valt. 
Hoe  heviger  strijd  tnsschen  kerk  en  school  gevoerd  wordt, 
des  te  meer  zal  ook  de  katechetiek  zich  moeten  beijveren, 
om  op  de  hoogte  te  staan  van  hare  belangrijke  taak,  en 
blijkt  het,  dat  hier  nog  steeds  veel  te  wenschen  overblijft, 
aan  de  ontdekking  van  leemten  en  gebreken  was  die  strijd 
zelf  tot  hiertoe  niet  weinig  bevorderlijk. 


ra. 


Al  mag  LuTHEB  met  recht  als  de  vader  van  het  kateche* 
tisch  onderwijs  in  de  Protestantsche  kerk  geëerd  worden, 
het  is  er  verre  van  af,  dat  de  Hervormden  het  belang  der 
kateohese  in  de  16<ie  eenw  verwaarloosden.  Bepaaldelijk  in 
ons  vaderland  ontwaakt-e  een  krachtige  ijver,  om  de  jeagd 
te  onderwijzen,  vooral  ook  met  behnlp  van  het  gebroikvan 
den  bijbel  in  de  moedertaal.  Onder  den  invloed  van  Calvun, 
ik  Lasco,  Datubbn  en  anderen  werd  hier  menige  p<^ng 
beproefd,  om  onmondigen  tot  de  kennis  van  de  ware  religie 
te  brengen,  waartoe  niet  weinig  werd  bijgedragen  doot  de 
ook  nit  EifDBN  aanbevolen  gewoonte,  om  de  prediking  over 
den  Heidelbergachen  of  Geneeftchen  Kaiechiêmw  tevens  aan 
het  onderricht  van  de  kinderen  der  gemeente  dieostbaar  te 
maken.  Wat  dit  laatste  betreft,  vele  predikanten  schgnen  de 


Digitized  by 


Google 


—  269  — 

kloinen  wel  eens  voor  de  grooten  vergeten  te  hebben  en 
hnnne  verklaring  van  den  iateehismm  meer  dan  oorspronkelijk 
bedoeld  was  met  het  oog  op  hen,  die  reeds  tot  het  lidmaat- 
schap der  gemeente  waren  toegelaten  —  wat  te  London  reeds 
op  het  I4de  jaar  placht  te  geschieden  —  te  hebben  ingericht. 
Bijzonderheden  aangaande  de  katechese  in  den  eersten  tijd 
der  Nederlaudsche  Hervormde  Kerk  zijn  door  Tpby  en 
Dermoüt^),  ook  door  Moll  en  Muurlikg,  t.  a.  p.  mede- 
gedeeld. Men  heeft  de  geschiedenis  onzer  eerste  Synoden 
slechts  te  raadplegen^  om  te  ontdekken^  dat  de  Hervormde 
Kerk  in  Nederland  geenszins  onverschillig  was  voor  de  op* 
leiding  van  het  jongere  geslacht.  De  Synode  van  Wesel  in 
1568  gaf  ook  hierin  een  uitnemend  voorbeeld.  Onder  de 
^^certa  qaaedam  capita  sen  articnli,  quos  in  ministerio 
ecclesiae  Belgicae  Ministri  einsdem  ecclesiae  partim  neces- 
sarios  partim  ntiles  esse  judicarunt"  wordt  ook  de  ^^catechis- 
mas*'  gerekend  en  de  Acta  Synodi  bevatten  hieromtrent 
eenige  niet  onbelangrijke  wenken^).  Wij  lezen  daar  o. a.: 
^^tempns  catechisandi  quibusque  ecclesiis  pro  loei  ac  rerum 
opportnnitate  sit  liberum.  Batio  hactenus  nsitata  retiueatur 
omnisque  adhibeatnr  diligentia^  ut  pueri,  quibus  per  aetatem 
licet,  catechismi  verba  non  ad  numerum  syllabarum  tantum 
discant  redtare,  sed  etiam  rem  ipsam  intelligere  eamque  non 
modo  memoriae  sed  intimis  etiam  praecordiis  mandare. 
Quare  non  verba  modo  recitata  sed  ipsam  etiam  rei  sub- 
stantiam  a  catechista  plane  ac  dilucide  expositam  interro- 
gabuntur.  Eritque  ante  omnia  opus  in  explicando  catechismo 
sermone  uti  quam  familiarissimo  et  vel  ad  puerorum  captum 


^)   Gesehiedemë  der  Ntd.  Herv.  kerk,  I.  bl.  498  en  eldera. 

^  Men  raadplege  Albrbcbt  Woltbrs.  MeformationÊgeachichte  der 
Stadt  Wesel  bis  zur  B^estigung  ihrett  rtformirten  BekemUnisses  dureh  die 
Weseler  Synode.  Bonn  1868. 
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accommodato:  ac  serio  etiam  commonefacero  catechamenoram 
parentes  et  ludimagistros  ut  eos  domi  et  in  scholis  diligenter 
instituant  et  quae  in  ecclesia  proposita  suut  assaescaut  etiam 
sna  sponte  ruminare  et  scripturarum  appositis  testimo- 
niis  corroborare,  imprimis  autem  ad  modostiam  iu  tem- 
plis  et  conventibus  observandam  eos  instraant."  Hoe  wei- 
nig hier  ook  geleverd  werd,  dit  blijkt  hier  toch  duidelijk^ 
dat  althans  de  Weselsche  Synode  de  schuld  niet  heeft  te 
dragen,  als  werktuigelijkheid  in  de  katechese  dier  tijden  is 
ingedrongen.  Belangrijker  is,  wat  de  Synode  van  Dordrecht 
voor  het  Godsdienst-onderwijs  heeft  gedaan  ').  In  hare  veer- 
tiende zitting  nam  zij  dit  onderwerp  ter  hand,  aanvangende 
met  het  bespreken  en  onderzoeken  van  de  redenen,  waarom 
het  onderwijs  in  den  ^^catechismus**  niet  behoorlijk  vol- 
gens de  vroegere  Synodale  verordeningen  overal  gegeven 
werd.  Strenge  maatregelen  werden  beraamd,  om  het  bezoek 
der  namiddag-godsdienstoefeningen  te  bevorderen,  waarvoor 
vooral  door  den  £mdenschen  afgevaardigde  Oremersubmiüs, 
in  het  belang  van  het  godsdienst-onderwijs  ongetwijfeld,  be- 
langstelling werd  geeischt.  Maar  de  Synode  begreep  dat  voor 
het  onderwijs  van  de  jeugd  meer  moest  geschieden,  dan  ter 
gelegenheid  van  de  Zoudags-prediking  over  den  „Catechismns" 
kon  worden  gedaan.  De  buiteiilandsche  Godgeleerden  dienden 
de  vergadering  met  mededeeling  van  hetgene  ten  hunnent 
plaats  had  en  vrij  algemeen  werd  de  noodzakelijkheid' ge- 
voeld om  de  onderwijzers  te  verplichten  tot  het  geven  van 
godsdienst- on  der  wijs  en  ten  behoeve  van  de  kinderen  eene  een- 
voudiger handleiding  te  bezorgen,  dan  iu  den  Heidelbergscben 
Katechismus  gegeven  was.  Aan  Gomarus,  Polyander,  Thtsius, 
Faukëlius,   Lydius  en  Udbmans  werd  de  taak  opgedragen 

>)  B.  Glasius.  Gsichiedenis  der  Nationale  Synode  in  1618  en  1619 
gehouden  te  Dordrecht  in  hare  wkfrgeschiedenie,  handelingen  en  gevolgen, 
Twettde  deel  bL  269. 
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om  twee  kleinere  leerboeken  te  ontwerpen,  die  daarna  niet 
zonder  eenige  overhaasting  werden  aangenomen.  Het  grootste 
der  twee  moest  voor  een  reeds  sinds  1608  te  Middelburg  ^) 
gebruikelijk  leerboek  wijken.  Het  kleinste  is  als  het 
Hanenöoeije  bekend  geworden.  In  de  17de  zitting  werd 
bovendien  een  en  ander  vastgesteld^  dat  onzer  aandacht 
alleszins  waardig  is,  in  eene  decretoria  instructio^  waarin 
o*  a.  te  lezen  staat :  ,,ut  juventus  Ghristiana  a  teneris  annis 
in  fundamentis  verae  religionis  accuratius  iustituatur  ac  vera 
pietate  imbuatur,  triplex  haec  catechisandi  ratio  observari 
debet,  domestica  a  parentibus,  scholastica  a  ludimagistris  et 
ecclesiastica  apastoribus,  senioribus  et  lectoribus  seu  aegrorum 
visitatoribos.  —  Parentum  officium  est,  domi  liberos  suos 
totamque  adeo  familiam  fidei  suae  commissam  in  tjrociniis 
Ghristianae  religionis  quam  maxima  diligentia  pro  captu 
singulorum  instituere,  serio  et  diligeuter  ad  timorem  Dei 
et  sinceram  pietatem  adhortari,  sanctis  precum  domesticarum 
exercitiis  adhibere  et  assuefacere,  ad  audiendas  conciones 
secum  adducere,  auditas  imprimis  catecheticas  cum  iisdem 
diligenter  repetere,  capita  quaedam  S.  Scripturae  praelegere 
vel  praelegenda  dare,  insigniora  S.  Scripturae  dicta  ediscenda 
proponere  atque  inculcare  eademque  familiari  quadam  et 
tenerae  aetati  accommodata  ratione  expHcare  atque  ita  eos 
ad  Bcholasticam  catechisationem  praeparare,  cumque  ad  eam 
pervenerint,  confirmare,  excitare  et  pro  virili  provehere.  — 
Ludim&gistrorum  officium  erit,  omnes  discipulos  suos  pro 
aetatis  et  captus  ratione,  duobus  ad  minimum  in  hbbdomade 
diébus,  non  in  edisceudis  tantum  sed  intelligendis  quoque 
catecheseos  rudimentis  exercere.  Hunc  in  finem  triplex  cate- 
cheseos  formula  ad  triplicem  juventutis  conditionem  accom- 


*)  De  Goudsche  Catechismus  was  reeds  in  I6O7  yeryaardigd.  Zie  daar- 
orer  Dr.  Joimns  Tidevax.  Waarheid  m  Li^dê  1850  bl  849—888. 
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modata  in  scholis  est  adhibenda.  Prima  erii  in  usnm  pnerorum^ 
qnae  contineat  symbolum  Apostolicum,  Decalogaa),Oiationem 
Dominicam  et  Sacramentornm  ac  disciplinae  ecclesiasticae 
institntionem  cam  brevibus  quibosdam  precatiaucalis  et 
questiunculis  simplicissimis  ad  tres  catecheseos  partes  accom- 
modatie. Quibas  addi  poterant  iüsigniora  quaedam  S.  Scrip- 
torae  dicta,  ad  pietatem  excitantia.  Secunda  ent  compeudium 
breve  catecheseos  Palatiuae,  iu  ecclesiis  uostris  usitatae,  in 
qao  porro  institaentur  ii,  qd  jam  aliqao  usque  in  priore 
profecerint.  Utraque  antem  formula  vel  ad  exemplam  Eccle- 
siarnm  Palafinatus  vel  Ecclesiae  Middelbnrgensis  vel  ratione 
ab  hac  Synodo  praescripta  concinnabitur.  Terüa  ent  Catechesis 
Falatiua,  ab  ecclesiis  nostris  recepta^  in  qua  provectiores 
aetate  et  profectn  erudieutur.  Ecclesiae  autem  Gallo-fielgicae, 
qnae  Genevensi  Catecbesi  hacteuus  utantur,  eiusdem  usum 
in  scholis  atqne  ecclesiis  servare  poten  nt.  Aliis  autem 
catechisandi  formolis  uti  Ludimagistris  ia  scholis  non  lice- 
bit.  —  Curabunt  qnoqne  Ludimagistri  ut  discipuli  non 
tantum  hasce  formulas  ediscant  sed  et  doctrinam  iisdem 
contentam  probe  intelligaut^  quem  in  fiuem  easdem  pro 
parvulorum  captu  dilucide  explicabunt  et  an  seusum  recte 
perceperiüt  diligenter  ac  saepias  examiuabuot.  Joventutem 
scholasticam,  disciplinae  suae  commissam,  siuguli  Ludi 
magistri  ad  audiendas  concioLes  sacras,  iniprimis  &utem  cate- 
cheticas,  adducent  earumque  rationem  diligenter  exigent.  — 
Pastorum  in  Ecclesia  ronneris  et  prndeutiae  erit,  conciones 
catecheticas  eum  ad  modum  publice  instituere  ut  et  breviores 
et  ad  captum  non  adultorum  modo  sed  ipsiusquoque  juven- 
tutis,  quantum  fieri  potent,  accommodatae  sint.  Laudanda 
quoque  erit  pastorum  industria^  quibus  studium  atque  otium 
erit  easdem  in  scholis,  praesertim  ruri,  diligenter  repetere, 
quique  laborem  eum  non  detractabunt.  Ut  adultiores  autem 
et  qui  acholarum  institutione  aut  numquam  usi  fuerunt  aut 
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in  118  non  satis  profecerant  in  fandamentis  Beligionis  Chria* 
tiauae  melias  eradiri  queaut  (quia  experientia  docet^  ordinarias 
institutioues  eoclesiasticas,  tam  catecheticas,  tam  alias^  apad 
maltos  non  safficere  ad  eam  Keligipnïs  Ohristianae  notitiam 
iUis  ingenerandam,  qaae  in  popdlo  Dei  vigere  debet  atque 
nsas  testator,  mazimam  esse  vivae  vocis  efficaciam)  per 
iamiliares  et  ad  singalornm  captam  aocommodatas  interro- 
gationes  et  responsioues  (qaae  optima  catechiBandi  ratio  est, 
qaa  radimenta  Beligionis  animis  imprimnotnr)  pastornm 
officium  erit,  discendi  cnpidos  accedere  et  adhibito  Seniore 
vel  ad  aedes  privatas  vel  ad  locam  consistoiïi  vel  alium 
aliqnem  hnic  actioni  opportnnnm  iustam  aliqaem  eorum 
numernm  tam  ex  membris  Ecclesiae  quam  aliis  adaltioribas 
singalis  septimanis  convocare,  cnm  iilis  amice  et  familiariter 
de  capitibus  Beligionis  Christianae  agere  ac  pro  ratione 
captnsj  profectas  et  ingeniorum  singalos  catechisare,  concioues 
catecheticas  cum  iis  repetere,  omniqae  stndio  in  id  incnmbere 
nt  animos  omnium  clara  et  solida  catecheseos  iutelligentia 
imbaant/' 

Omtrent  hen  die  tot  lidmaat  der  gemeente  wenschen  te 
worden  aangenomen  wordt  in  het  bijzonder  voorgeschreven : 
„tribus,  qnataorve  septimanis  ante  Coenae  celebrationem 
certo  in  loco  saepius  et  diligenter  instituantur  ut  ad  fidei 
rationem  reddendam  magis  idonei  atque  alacres  reddantur. 
Pmdentia  autem  a  pastoribus  hic  erit  adhibenda  nt  tales 
emdiendos  vocent,  quos  cum  aliqua  non  poenitendi  ad 
se  fructus  spe  adhiberi  posse  quosque  de  animarum  salute 
soUicitos  esse  constat  utque  ii  simul  eodem  tempore  convo- 
centur,  quos  oonditionis  paritas  ad  na^rfiCcev  alliciat.  Con- 
ventus  hi  precibus  et  sancta  exhortatioue  inchoandi  et  finiendi 
erunt.  —  Haec  omnia  si  ea,  qua  omuino  convenit,  volnptate, 
alacritate,  vigilantia,  fide,  zelo  et  pradentia  a  pastoribus, 
quibus  concrediti  sibi  gregis  aliqnanda  redden  da  erit  ratio, 
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praestentar^  Beqnaquam  dabitandum,  qnin  brevi  tempore 
horum  laboram  fractus  nberrimi,  tam  iu  fidei,  qaam  in 
sanctitatis  vitae  profecta  ad  honorem  Dei  et  Religionis 
Ghristianae  propagationem,  diviua  benedictiooe^  ante  omnium 
ocnlos  futuri  siut  expositi  gratiamqae  ecclesiis  nodtris  atque 
incrementum  conciliaturi/' 

Zal  men  moeten  erkennen^  dat  hier  goede  beginselen  zijn 
uitgesproken  op  het  standpunt  dier  tijden  en  dat  hier  paeda- 
gogische  wijsheid  niet  gemist  wordt,  het  ontbreekt  niet  aan 
bewijzen,  dat  evenmin  door  de  „Pastores"  als  door  de  „Ludi- 
magistri/'  aan  deze  wenken  voldaan  werd  in  de  17^^  eeuw. 
Wij  zullen  niet  herhalen,  wat  dienaangaande  elders  uit 
authentieke  bronnen  is  medegedeeld.  Liever  willen  wij  trach- 
ten ons  een  e  voorstelling  te  vormen  van  hetgene  in  de  tweede 
helft  dier  eeuw  op  het  gebied  der  katechese  in  ons  vader- 
land gedaan  werd,  door  den  beroemden  Utrechtschen  Theo- 
loog OiSBERTüS  VoETius  te  raadplegen.  Het  loont  inderdaad 
de  moeite,  hem  over  de  katechisatie  te  hooren  ^). 

VoETius  leidt  zijne  beschouwingen  in  met  de  opmerking 
dat  de  ervaring  ook  zijn  tijdgenooten  geleerd  had,  dat  de 
verwaarloozing,  of  flauwe  behartiging  van  bet  katechetisch 
onderwijs  niet  weinig  bijdraagt,  dat  men  tot  dwalingen  ver- 
leid wordt  en  dat  scheuringen  ontstaan,  fiestond  hier  geene 
slordigheid,  zoovele  hervormden  zouden  niet  door  de  Re- 
monstranten of  door  Eoomsche  „emissarii"  verleid  worden. 
De  Jezuïten  zelven  hebben  van  de  hervormden  de  kate- 
chisatie afgezien  en  gebruiken  haar,  om  den  val  van  het 
pausdom  te  keeren.  Johannes  Hoornbeek  tieed  dus  een  goed 
werk,  toen  hij  de  predikanten  en  de  kandidaten  met  liefde 
voor   de  katechese  trachtte  te  bezielen.  Trouwens,  het  ont- 


')  Politica  Ecclesiagtica.  Fdrs  I  Lib.  II  Tract  ÏII  Caput  I.  De  ca- 
iechisationibui.  De  schrijver  breogt  deze  onder  de  agenda  ordinaria  pri- 
vato-pii6/tca. 
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breekt  niet  aan  aanbevelingen  van  dit  belangrijk  werk,  op 
het  voetspoor  der  Dordsche,  zoowel  als  van  Provinciale  Syno- 
den. Maar  in  de  praktijk  blijft  hier  zooveel  te  wenschen 
over  dat  de  schrijver  zoude  willen  denkeu  aan  een  woord, 
door  J.  G.  ScALiGER  met  het  oog  op  het  ^^studinm  meta- 
physicnm''  geschreven :  irrisores  muflos,  laudaiores  paucos, 
imUatarem  fortasêe  inveniet  neminem.  Hij  meent  dus  van  eene 
„saeculi  nostri  calamitas"  te  moeten  «preken.  Hij  wil  het 
kwaad  genezen,  dat  hij  niet  verheelt. 

Allereerst  spreekt  hij  over  de  cjttechumeni  of  catechisandi 
en  stelt  hij  de  vraag :  an  omnes  Ckrisliani  et  perpetuo  sint 
eatecAiaandi?  Onder  herinnering,  dat  (overeenkomstig  de  be- 
palingen  der  Synode  van  Dordrecht)  onderscheid  moet  ge- 
maakt worden  tusschen  huis-,  school-  en  kerk-katechisaties, 
alsmede,  dat  er  zijn  „catechisationes  simplices  seu  positivae 
et  eleucticae,  dogmaticae  et  practicae^  primae  et  repctitae^' 
en  voorts,  dat  de  katechumenen  moeten  onderscheiden  wor- 
den in  „audientes  et  respondentes''  wordt  de  gestelde  vraag 
bevestigend  beantwoord.  Wat  de  scholen  betreft,  wie  lager 
onderwijs  ontvangen,  moeten  allen  aanhoudend  gecatechiseerd 
worden.  Wie  hooger  onderwijs  genieten  moeten  zoowel  prak- 
tisch als  theoretisch  geoefend  worden.  Het  eerste  bestaat  o.  a. 
hierin,  dat  zij  „in  puerorum  catechisationibus  catecliistarum 
tjrocinia  ponunt".  De  hnis-catechisaties,  ook  in  de  Gods- 
gestichten, en  op  de  schepen  moeten  door  allen,  die  daarbij 
behooren,  worden  bijgewoond.  In  de  kerk  moet  eiken  zondag 
de  katechismns  verklaard  en  door  herhaling  van  de  predi- 
katie ingescherpt  worden.  Zoo  lang  iemand  nog  niet  tot  de 
„competeutes''  behoort,  moet  hij  ook  de  week-katechisaties 
bijwonen.  Ook  alle  anderen  zullen  wel  doen,  zoo  zij  als  toe- 
hoorders die  lessen  bijwonen,  als  behoed  middel  tegen  dwaling 
in  leer  of  leven.  De  katechisaties  der  ^^competentes"  moeten 
ijverig  door  allen,  die  ten  Avondmaal  wenschen  toegelatei^ 
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te  worden,  van  welken  leeftijd  of  stand  oolr^  worden  bijge- 
woond. De  kerkeraad  heeft  te  bepalen,  wie  daarvan  vrijge- 
steld mogen  worden,  en  in  welk  geval  hiervoor  bijzonder 
hnis  onderwijs  der  predikanten   mag  in  de  plaats  treden. 

Daarna  wordt  door  den  schrijver  de  vraag  in  behandeling 
genomen,  door  wie  dat  onderwijs  moet  gegeven  worden. 

In  de  kerk-katechisatie  treden  de  predikanten  en  de  doc- 
toren of,  ,Jectores  Theologiae'',  op  benevens  de  anderen  in 
eene  gemeente  hiervoor  aangewezen,  met  inb^rip  van  hnlp- 
predikers,  proponenten  en  ziekentroosters.  In  hnis  wordt  deze 
taak  vervuld  door  de  huisvaders,  of  zoo  zij,  wegens  gemis 
van  godsdieustigen  zin  of  genoegzame  kunde  daartoe  minder 
geschikt  zijn,  door  de  huismoeders,  of  een  der  kinderen, 
dienstboden  of  verdere  hnisgenooten.  Vooral  komen  hiervoor 
de  studenten  in  de  Godgeleerdheid  of  de  kandidaten  tot 
den  heiligen  dienst  in  aanmerking.  In  school  wordt  het 
godsdienst-onderwijs  door  de  meesters  gegeven.  Voetiüs 
merkt  bierbij  op,  dat  in  Utrecht  de  lofwaardige  gewoonte 
bestond  dat  zij,  die  van  den  Baad  der  stad  de  vergunning 
vroegen,  om  eene  school  te  openen,  eerst  voor  den  kerke- 
raad  werden  gesteld  om  een  onderzoek  te  ondergaan.  De 
schrijver  vraagt  verder,  of  de  predikanten  zich  van  het  ka- 
techetisch  onderricht  mogen  ontslagen  rekenen,  en  zegt,  dat 
zij  evenmin  daarvan,  als  van  de  prediking,  in  het  bijzonder 
de  katechismus-prediking,  zich  mogen  vrij  achten.  Dit  is  de 
eisch  van  Hand.  20 :  20  en  der  kerke-orde,  door  verschil- 
lende Synoden  aangedrongen.  Er  komt  bij,  dat  zonder  de 
katechisatie  de  gemeente  niet  bloeien  kan  —  wat  toch  de  pre- 
dikanten aanhoudend  van  Qod  begeeren.  Bovendien  moeten 
zij  den  schoolmeesters  en  ouders  in  dit  opzicht  een  goed 
voorbeeld  geven.  Wanneer  zij  6{  wegens  hunnen  leeftijd  of 
wegen  eenig  gebrek  van  dezen  arbeid  ontslagen  moeten  wor- 
den geheel  of  gedeeltelijk^  moet  de  kerkeraad  tasschen  beide 
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komen.  Vijf  bedenkingen  tegen  deze  verpliohting  der  pre- 
dikanten worden  daarop  ernstig  weerlegd.  Vooreerst  dat  dit 
werk  te  nietig  zonde  zijn  voor  de  predikanten.  Ten  tweede^ 
dat  de  menschen  door  menigvuldige  en  te  nanwkeurige  ka- 
teehisaties  te  wijs  en  daardoor  opgeblazen  zouden  worden. 
Ten  derde,  dat  alle  menschen  niet  zooveel  kennis  noodig 
hebben^  dewijl  zij  niet  allen  predikanten  worden.  Ten  vierde^ 
dat  de  onkunde  genoeg  kan  worden  bestreden  door  de 
katechisaties  in  huis  en  op  school.  Ten  viffde,  dat  in  vele 
dorpen  en  steden  geene  katechumenen  zijn.  Wat  de  voor- 
laatste bedenking  betreft,  l^t  Vojstius  nadruk  op  het  exem- 
plaire  karakter  der  kerk-katechisatie^  waarvan  de  andere  als 
/ufirjfAcna  moeten  gelden,  en  wat  de  laatste  tegenwerping 
aangaat,  wordt  door  hem  de  vraag  aan  het  geweten  voor- 
gelegd, of  wel  alle  zorg  wordt  besteed  om  de  katechumenen 
op  te  sporen  bij  gewoon  of  buitengewoon  huisbezoek. 

Eene  nieuwe  kwestie  wordt  door  den  schrijver  aldus  ge- 
steld: of  aan  allen  zonder  onderscheid,  die  uitwendig  den 
waren  Godsdienst  belijden  de  katechisaties  kui!knen  worden 
opgedragen  of  althans  vergund.  Hij  antwoordt  daarop,  dat, 
wat  de  kerk-katechisaties  aangaat  niemand  daartoe  bevoegd 
is,  dan  zij  wier  kennis,  geloof,  rechtzinnigheid  en  vroomheid 
uit  bijzonder  onderzoek  gebleken  is,  en  die  met  plechtige 
belofte  zich  aan  de  kerk  verbonden  hebben  en  in  een  open- 
baar kerkelijk  ambt  gesteld  zijn,  zoo  als  de  leeraars,  Doctoren 
in  de  Theologie  en  ziekentroosters.  Deze  allen  zijn  ook 
zonder  bijzondere  vergunning  tot  het  houden  van  deze  kate- 
chisaties gerechtigd  en  men  mag  ten  hunnen  opzichte  geen 
wantrouwen  koesteren.  Iemand  wordt  zoo  lang  voor  goed 
gehouden,  als  hij  niet  bewezen  wordt,  slecht  te  zijn.  Meent 
men  dat  voor  hem  nog  eene  bijzondere  vergunning  noodig 
is  van  predikant  of  kerkeraad,  men  ziet  voorbij,  dat  zij  niet 
beschouwd   mogen   worden  als  een  „purum  putum  instru« 
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mentnm"  dat  niet  werken  kan,  tenzij  van  bniten  in  bewe- 
ging gebracht.  In  goede  en  noodzakelijke  dingen  moet  een 
goed  voorbeeld  niet  afgewacht  maar  gegeven  worden  en  het 
woord  der  fiabbijnen  moet  worden  betracht:  in  loco  uU  vir 
non  eaty  tu  te  virum  proêèia.  Men  make  hier  geen  onder- 
scheid tusschen  XQr^o^g  en  xTfjtng.  Zegt  men,  dat  hier  alles 
met  onderling  overleg  en  in  samenwerking  moet  geschieden^ 
men  kan  even  goed  zeggen,  dat  als  anderen  stilstaan,  allen 
moeten  ophonden  te  loopen. 

Opmerkelijk  is  hier  des  schrijvers  woord:  taedet  etpndet 
me  pluribos  absardissima  haec  absurda  porsequi,  quae  ultima 
haec  aetas  tnlit,  qnippe  religionnm  et  xoCfuxmv  ém&vfimv 
ferax, .  pietatis  sterilis".  Beweert  men  dat  elk  dienaar  der 
kerk  onder  hooger  toezicht  moet  staan,  en  dat  de  ge^t 
der  profeten  den  profeten  onderworpen  is,  men  bedenke,  dat 
dit  toezicht  zich  alleen  laat  gelden  in  geval  verkeerdheid  in 
den  dienst  wordt  gepleegd  en  zich  niet  tot  de  bijzondere 
handelingen  als  zoodanig  bepaalt  maar  het  geheel  der  be- 
diening betreft.  Yan  den  wenk  van  meesters  af  te  hangen 
is  het  werk  van  kinderen,  niet  van  mannen  Gods,  wien  bg 
wettige  roeping  de  taak  is  opgedragen  om  voorgangers  te 
zijn  in  het  woord  en  het  gebed.  Brengt  men  in  het  midden, 
dat  het  tot  bevordering  van  den  vrede  en  de  eendracht  onder 
de  dienaren  der  kerk  wenschelijk  is,  dat  de  katecbisaties 
met  gemeen  overleg  begonnen  of  niet  begonnen,  afgebroken 
of  niet  afgebroken  worden,  dat  kan  niet  gelden  van  het 
afschaffen,  of  verzaimen  van  de  katecbisaties.  Optima  pax 
est  pax  ChrUtif  concordia  in  6ono,  in  opere  Domini^  in  operir 
bus  vocaiianis^  ad  maximam  jldei  pietatis^  Ecclesiae  propago" 
tionem.  Er  moet  geen  vrede  of  eendracht  gekocht  worden 
met  verlies  van  een  goed  geweten  of  verstoring  van  den 
vrede  en  de  vriendschap  van  Christus. 

Daarop  wordt  door  YosmTS  de  vraag  behandeld  of  huis- 
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en  school-  katechisaties  zonder  bijzonderen  last  of  uitdruk- 
kelijke vergaiiDiDg  van  predikant  of  kerkeraad  mogen  ge- 
houden worden.  Hij  acht  het  met  het  oog  op  Efez.  6 : 4 
en  Oen.  18 :  19  ongerijmd  hier  eene  bijzondere  vergunning 
noodig  te  achten.  De  predikanten  moeten  veeleer  den  plicht 
om  dit  onderwijs  te  geven  ouders  en  meesters  voortdurend 
inprenten  en  kunnen  gehoorzaamheid  aan  dezen  last  vorderen 
op  grond  van  Hebr.  18:  17.  Het  is  hierbij  onverschillig,  of 
door  de  onderwijzers  openbaar  of  bijzonder  onderwijs  wordt 
gegeven.  Als  bijzonder  huis-onderwijs  moet  het  ook  beschouwd 
worden,  als  een  ^^publicus  aegrotorum  consolator"  door  reen- 
ten van  een  weeshuis  met  de  huis-katechisatie  wordt  belast. 
(Op  de  ,^Synodus  HoUandica"  van  1628  was  deze  kwestie 
ter  tafel  gebracht).  De  wees-voogden  vervullen  de  plaats 
der  ouders  en  mogeu,  wat  zij  eigenlijk  zelven  zouden  moeten 
doen^  aan  anderen  opdragen,  zouder  opzettelijke  vergun- 
ning van  den  predikant  of  kerkeraad  of  de  classis.  Zij  zijn 
hierbij  zelfs  niet  aan  den  ,,publicus  aegrotornm  consolator" 
gebonden,  maar  kunnen  gelijk  alle  ouders  zich  bedienen 
van  elk  rechtzinnig,  vroom  en  bekwaam  man.  Ook  wordt 
geene  huis-katechisatie  daardoor,  dat  kinderen  uit  verschil- 
lende gezinnen  verbonden  worden  tot  den  rang  van  open- 
bare of  kerk-katechisatie  verheven.  Eu  niemand  meene,  dat 
door  deze  vrijgevigheid  eenige  inbreuk  gemaakt  wordt  op  het 
ambt  der  predikanten.  Hun  moet  het  aangenaam  zijn,  dat 
allen  profeteeren. 

Eindelijk  wordt  ook  de  vraag,  of  de  ouderlingen  (namelijk 
de  regeerende)  ook  katechisatie  mogen  houden,  gesteld  — 
en  bevestigend  beantwoord.  Yolgens  liturgie  en  kerke-orde 
wordt  hun  „in  negotio*  doctriuae*'  zooveel  recht  toegekend, 
dat  hun  de  bevoegdheid,  om  katechetisch  onderwijs  te 
geven,  niet  kan  worden  ontzegd. 

Na   de  behandeling  van  de  vraag,  door  welke  personen 
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het  godsdiensi-oDclerwijs  gegeven  moet  worden^  bespreekt 
VoETiüs  de  stof  of  den  inhoud  der  katechisatie.  Met  ver- 
wijzing naar  1  Kor.  S  :  2.  Hebr.  5  :  12,  14.  6  :  1,  2. 
2  Tim.  1 :  18  gaat  hij  van  de  veronderstelling  uit,  dat  hier 
eenige  algemeene  noodzakelijke  grondbeginselen  zijn,  maar 
overigens  meent  hij,  dat  beter  in  leerboek  en  praktijk,  dan 
door  verhandelingen  van  geleerden  aanwijzing  van  hetgene 
behandeld  moet  worden,  te  geven  is.  Intusschen  worden 
ook  hier  door  hem  eenige  kwesties  gesteld,  ten  getale  van 
tien.  Wij  deelen  kortelijk  daaromtrent  een  en  ander  mede. 
Yraagt  men  of  alleen  de  hoofdzaken  in  de  katechisatie 
moeten  bbhandeld  worden,  de  moeielijkheid  ligt  juist  hierin, 
te  bepalen,  wat  al  of  niet  als  hoofdzaak  is  aan  te  merken. 
Men  kan  gemakkelijker  zeggen,  wat  niet  dan  wat  wel  hoofd- 
zaak is.  Oordeelt  iemand,  dat  het  genoeg  zoude  zijn  eenige 
woorden  of  klanken  op  te  nemen  zouder  nauwkeurige  ver- 
klaring, als  of  het  hier  om  „soli  ac  nudi  tituli  seu  paratitla 
aut  termini  incomplexi"  te  doen  ware,  en  meent  men  zich 
voor  dat  gevoelen  te  kunnen  beroepen  op  de  stelling,  dat 
men  niets  anders  heeft  te  kennen,  dan  God  en  Christus, 
men  ga  eens  na,  welke  verklaring  Paulus  zelf  in  zijn  brieven, 
bijzonder  in  dien  aan  de  Romeinen,  geeft  van  zijn  woord  in 
1  Kor.  1 : 2  geschreven  ^).  Pleegt  men  te  spreken  van 
de  aex  capita  catechetiea^  namelijk  symbolum  Apostolicum, 
Decaloffus,  Oratio  dominiea,  baptismua^  encharistia  en  dit" 
ciplina  ecelesiasiica,  men  meene  niet,  dat  het  genoeg  zij 
een  en  ander  werktuigelijk  van  buiten  te  leeren,  daar  het 
hierbij   veeleer   op  de   eateehetiea  explicatio  aankomt   Een 


')  In  dit  lelfde  Ferbaad  schryft  Vobtiub:  yinspiciant  modo  Aogostiiii 
•cripte  dogmaticft,  paraenetics,  elenctica  et   MDsam  ▼enicalorum,  qaoa 
ipsi  ant  alicoi  ipBius  diacipulo  alicabi  tribatos  memini,  pardpient: 
ySi  ChiiBtam  discifl,  nihil  est  si  caetera  neaciB, 
31  Chrifltam  nescis,  nihU  est  d  caetera  diacis*'. 
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scherpe  toon  wordt  door  YoBnus  aangeslagen^  waar  hij  spreekt 
over  hen,  die  den  inhoud  der  katechese  willen  beperken  tot 
zeer  weinig  principia  of  axiomata.  Hij  beschouwt  het  streven 
van  deze  novaturientea,  als  eene  listige  poging^  om  de  die- 
naars en  de  leden  der  kerk  in  slaap  te  wiegen  en  midde- 
lerwijl  onkruid  te  zaaien.  Terwijl  hij  de  opmerking  maakt, 
dat  zij  ook  in  hunne  eigene  praktijk  dit  beginsel  van  ver- 
eenvoudiging verloochenen,  daagt  hij  hen  uit  om  aan  te 
wijzen,  welke  onderwerpen  of  stellingen  als  overbodig  uit 
,,onzen  catechismus"  zouden  kunnen  verwijderd  worden.  In- 
tusschen  wordt  het  onderscheid  niet  voorbijgezien^  tusschen 
de  wijze,  waarop  in  de  katechese  en  in  de  theologische  school 
moet  gehandeld  worden.  De  onderwerpen  worden  bij  het 
katechetisch  onderwijs  minder  volledig  behandeld  en  niet 
in  zuiver  akroamatischen  vorm,  zonder  inmenging  van  de 
natuurlijke  godgeleerdheid  en  evenmin  van  de  theologia  elenc' 
iiea  en  Aislorica.  Wordt  met  het  oog  op  meergevorderden 
eene  methode  wenschelijk  gekeurd,  welke  meer  die  van  het 
eigenlijk  gezegd  theologisch  onderwijs  nabij  komt,  aan  zoo- 
danige „catechisationes''  worde  dan  liever  de  naam  van 
„collationes"  of  „prophetiae"  gegeven.  Bij  deze  moet  ook  aan 
de  theologia  elenctica  eenige  plaats  worden  ingeruimd  en  zoude 
iemand  soms  meenen,  dat  deze  uitgebreide  „collegia  pro- 
phetantium  et  proponentium",  van  gering  belang  zijn,  Voe- 
Tiüs  vrai^:  „an  ecclesiis  peius  esset,  si  multos  tam  bene 
ezercitatos  in  communione  sua,  insnper  in  muneribus  senio- 
rum  et  diaconorum  aliquando  constitutos  videref'?  Uit  het 
feit,  dat  de  „theologia  elenctica"  niet  gerekend  wordt  tot 
de  gewone  katechisatie  te  behooren,  worde  echter  niet  afge- 
leid, dat  de  schrijver  meent,  dat  hier  de  katecheet  bloot 
thetisch  te  werk  moet  gaan.  Het  tegendeel  wordt  geboden 
door  den  eisch,  die  volgens  1  Petr.  8 :  15  en  Judas  S  allen 
geloovigen  gesteld  wordt,  dat  zij  rekenschap  kannen  geven 
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van  hun  geloof.  Yreemd  moet  de  vraag  genoemd  worden 
welke  daarna  aan  de  orde  gesteld  wordt  of  die  „catechisa- 
tiones  et  collationes''  nuttig  zijn,  welke  geheel  of  voorna- 
melijk aan  alle  of  aan  enkele  praktische  kwesties  gewijd  zijn. 
Zij  wordt  bevestigend  beantwoord  in  verband  met  de  stelling : 
,,tAeoloffia  est  sdetUia  practica.''  Maar  deze  praktische  zin 
openbare  zich  niet  in  de  kasuïstiek  der  ^^Papistae,"  doch 
worde  toegepast  op  de  wijze,  waarop  dat  geschiedt  in  den 
Heidelbergschen  Katechismus.  Het  nut  van  katechisaties  „super 
textu  scripturae'^  wordt  boven  allen  twijfel  gesteld  en  de 
historische  inhoud  der  Heilige  schrift  ook  buiten  die  „histo- 
riae  fundamentales,  quibus  articnli  fidei  innituntur"  als  de 
stof  der  katechese  aanbevolen,  in  dien  zin  en  in  die  mate 
evenwel,  dat  ter  voorbereiding  voor  dit  onderwijs  bij  de 
katechumenen  de-  „hypotheses  capitum"  met  de  „notae  mar- 
ginales  Bibliorum  Belgicorum/'  worden  voldoende  gekeurd. 
Eindelijk  wordt  kier^  zonderling  genoeg,  de  vraag  opge- 
worpen, of  vrouwen,  inzonderheid  ongehuwde,  wier  levens- 
omstandigheden dit  gedoogen,  met  nut  zullen  kunnen  ge- 
oefend worden  in  de  katechisaties,  welke  buiten  de  eerste 
beginselen  gaan  en  die  de  „competentes**  betrefiFen.  Op 
verschillende  gronden  pleit  de  schrijver  voor  de  godsdienstige 
ontwikkeling  der  vrouw  iu  ruimeren  zin.  Hij  beroept  zich 
op  de  beloften  des  Nieuwen  Verbouds,  die  volgeus  Band. 
2  :  17,  18  ook  aan  de  vrouw  gegeven  zijn  en  op  de  ver- 
plichting, welke  op  haar  rust  om  behoudens  de  uitzonde- 
ring der  profetie  (1  Cor.  14)  voor  het  geloof  te  strijden. 
Hg  wijst  op  de  gevaren,  waaraan  zij  bloot  staan  van  de  zijde 
der  Boomschen,  Socinianen,  Bemonstrauten,  Anabaptisten 
en  Libertijnen  en  op  de  noodzakelijkheid,  waarin  de  aan- 
staande onderwijzeressen  der  vrouwelijke  jeugd  zich  bevin- 
den,  om  tijdig  met  den  katechismus  behoorlijk  bekend  te 
zijn,   alsmede  op  de  mogelijkheid,  dat  zij  later  als  Diako-^ 
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nessen  moeten  optreden  (zooals  ten  tijde  van  Yoetiüs  te 
Amsterdam  het  geval  was)  in  welke  bediening  zij  boven 
anderen  moeten  uitmanten  ^^in  via  Domiui.'^  Prijzenswaar- 
dig is  dus  de  gewoonte  om  op  den  Zondag  na  afloop  der 
katechismus-prediking  eene  ^^virginom  catecbisatio"  te  hon- 
den in  hei  openbaar,  terwijl  ook  volgens  verordening  van 
de  Dordsche  Synode  afzonderlijke  katechisaties  voor  vrou- 
welijke „competentes**  eenige  weken  of  maanden  y66t  de 
toelating  tot  het  Avondmaal  gehouden  moeten  worden. 

Het  laatste  gedeelte  des  ouderzoeks  betreft  den  ^^modns" 
d3  „methodus  en  ratio  catechisandi/'  Op  den  voorgrond 
wordt  gesteld :  ^^fabricando  fabri  fimus  et  per  varios  nsns 
experientia  facit  artem"  en  eene  tweeledige  kennis  wordt 
den  katecheet  aanbevolen,  vooreerst  de  kennis  van  zich 
zelveu  en  ten  andere  de  bekendheid  met  de  katechnmenen. 
Daarbij  wordt  aangedrongen  op  ouvermoeiden  ijver,  geduld 
en  behoorlijk  gebruik  van  de  lessen  en  het  voorbeeld  van 
ervaren  voorgangers.  Vooral  moet  volgeis  onzen  schrijver 
daarvoor  gezorgd  worden,  dat  de ,  onderwijzer  door  herhaling 
en  wijziging  der  vraag  den  leerling  ter  hulp  kome,  bij  onvol- 
doend antwoord  met  toegeeflijkheid^  wat  ter  aanvulling  noodig 
is  levere,  en  de  bepaald  verkeerd  beantwoorde  vragen  of  zelf 
vriendelijk  verbetere  of  door  een  ander,  meer  gevorderd 
leerling,  late  verbeteren.  Wanneer  alzoo  verkeerde  antwoor- 
den stüzfoygend  worden  verbeterd,  worden  de  leerlingen 
niet  beschaamd  gemaakt,  noch  ook  van  het  geven  van  een 
antwoord  afgeschrikt.  Vooral  moet  vermeden  worden  ,^ne 
catechumeni  haerentes  et  silentes  per  concomitans  catechistae 
silentium  in  ruborem  dentnr."  Ook  worde  deze  orde  in  acht 
genomen,  dat  het  eerst  aan  de  minst  onkundigen  en  het 
laatst  aan  de  minst  gevorderden  vragen  gedaan  worden,  iu 
dien  verstande,  dat  de  vragen  van  verschillend  gehalte  zijn. 
Voisnus  heeft  vier  klassen  van  vragen  aangenomen.  Wie  weten 
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wilde  op  welke  wijze  hij  zijne  vragen  inrichtte,  kon  dat  ver- 
nemen uit  de  ^^syllabns  quaestionum'*  door  Corneuüs  Poci- 
DEOTJEN,  een  zijner  leerlingen,  opgesteld.  Na  deze  algeineene 
aanduidingen  worden  nog  vijf  bijzonderheden  ontwikkeld 
betreffende  de  wijze,  waarop  moet  worden  gekatechiseerd. 

In  de  eerste  plaalj^  wordt  gevraagd,  of  men  de  voorkeur 
geven  moet  aan  eene  vrije  katechetische  les^  dan  wèl  aan 
zulk  eene,  waarbij  de  orde,  de  vorm  en  de  leerstof  van 
den  ,,caiechismus  publicus"  gevolgd  wordt.  Wat  de  min- 
ontwikkelden  aangaat,  'wordt  aangedrongen  op  het  volgen 
van  den  katechismus,  en  ook  bij  meer  gevorderden  blijft 
dat  aanbevolen  met  dat  onderscheid,  dat  dan  zoowel  op 
apologetisch-polemisch,  als  op  praktisch  terrein  uitweidin- 
gen noodig  zijn.  Yoetius  wil  echter  niet  ontkennen,  dat  voor 
de  meest  ontwikkelden  met  vrucht  afzonderlijke  handboeken 
geschreven  kunnen  worden,  bepaaldelijk  „libri  elenctici", 
waarin  met  afwijking  van  de  orde  van  den  katechismus  de 
orde,  welke  de  tegenpartij  in  hare  geschriften  aannam,  kan 
worden  overgenomen,  zoodat  deze  xazd  nóóag  kunnen  ge- 
volgd worden^). 

Ten  tweede  wordt  onderzocht,  of  het  aanbeveling  verdient 
zich  van  een  en  hetzelfde  leerboek  te  bedienen  in  de  huis-, 
school-  en  kerk-katechisatie.  De  schrijver  acht  dat  zeer 
wenschelijk  om  verschillende  redenen.  In  het  algemeen 
merkt  hij  op:  ,,multa  compendia  multa  pleruroque  sunt 
dispendia."  Bovendien  is  het  lastig  voor  de  gemeenteleden 
bij  verhuizing  naar  andere  gemeenten  of  andere  wijken, 
dat  er  verschil  van  leerboek  is.  Ook  moet  bedacht  worden, 
dat  als  men  eenmaal  afwijkt  van  een  algemeen  leerboek, 
het  gevaar  bestaat,  dat  hier  of  daar  eenige  dwaling  insluipt. 

1)  Bg  dese  gelegenheid  (§  6)  geeft  de  schrijver  eene  breede  lijst  vui 
katechiamen,  orthodoxe  en  heterodoxe^  openbare  en  bysondere,  welke 
hoe  belangrijk  op  xich  zeWe,  voor  ons  doel  geen  beteckeniB  heeft. 
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Eindelijk  leert  de  ondervindiiig,  dat  verschil  van  orde  en 
methode  eene  kwelling  is  voor  de  minontwikkelden.  Wordt 
bedenking  ontleend  aan  de  inrichting  van  den  kerkdijken 
katecbismus,  zooals  aan  de  lengte  van  sommige  antwoor- 
den in  den  Heidelbergschen  Eatechismus,  Vgbtius  meent, 
dat  zoodanige  bezwaren  door  verstandig  beleid  van  den 
katecheet  hnn  gewicht  kannen  verliezen. 

Ten  derde  wordt  de  vraag  gesteld,  of  het  genoeg  is, 
dat  de  katecheet  eene  katechetische  verklaring  geve,  of  ëen 
herhaling  van  de  katechismns-preek.  Hoezeer  het  nut  van 
znlke  (akroamatische)  herhalings-lessen  erkend  wordt,  is  het 
toch  niet  goed  te  keuren  —  zegt  de  schrijver  —  dat  men 
hierbij  blijft  staan.  Het  is  volstrekt  noodig,  dat  men  door 
voortdnrend  vragen  te  stellen  het  onderwijs  levendig  houdt. 

Ten  vierde  wordt  gevraagd,  of  het  voldoende  'geacht  kan 
worden  dat  de  katechumenen  den  katechismus  van  buiten 
leeren  met  de  bewijsplaatsen  uit  de  Heilige  Schrift  en  een 
en  ander  in  de  katechisatie  „continua  pronnntiatione'*  op- 
z^^n.  Het  antwoord  is  kort:  „sufficit  quldem  ad  memo- 
riam^ non  vero  ad  iutelligentiam  et  judicium  exercendum." 

Nog  éévL  punt  blijft  ter  behandeling  over.  Het  betreft  de 
kwestie,  of  dezelfde  methode  in  alle  gemeenten  en  in  alle 
katechisaties  door  alle  katecheten  moet  gevolgd  worden. 
Voor  het  beginsel  der.  vrijheid  wordt  hier  met  warmte  ge- 
pleit en  eenvormigheid  hier  evenmin  wenschelijk  geacht,  als 
op  het  gebied  van  geneeskunst,  staatsbestuur  en  rechtspraak, 
terwijl  overigens  de  „consilia  super  una  methodo  et  forma 
catechisandi"  aan  de  Nationale  Synode  worden  overgelaten  ^). 

1)  Elders  {Politica  Ecclmastica.  Pars.  T.  Lib.  II.  Tract  II.  Sectio  UL 
Capat  IV.  p.  698)  segt  Voetxus  #varietatem  singalarinm  iDgeniorom, 
factomm,  stadiomm,  momm  ae  consnetadinnm  si  quis  ad  luiitotem  et 
quasi  ad  ideam  quam  Platonicam  redigere  teUet,  oe  is  Sisyphi  saziim 
TolTeret  aat  aquam  cribro  haoriret.  Singolaria  enim  sont  infinica  et  in- 
fimtmn  traosiri  nequik'* 
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YoETius  besluit  zijne  katechetische  paragrafen  met  eene 
aanhaling  uit  Qersou's  de  pueris  ad  ChrUtum  trahendis,  ten 
betooge  dat  geen  theoloog  den  arbeid  der  katechese  ook 
voor  zoo  ver  die  aan  kinderen  gewijd  wordt,  beneden  zich 
moet  achten.  Hoeveel  gebrekkigs  ook  in  deze  Yoetiaansohe 
katechetiek  te  berispen  zij,  de  beoefenaar  der  Nederlandsche 
katechese  zal  zeker  wèl  doen  den  arbeid  van  dien  Utrecht- 
schen  geleerde  niet  voorbij  te  gaan  met  de  gedachte,  dat 
bier  niets  dan  aanbeveling  van  een  dor  mechanisme  te  vin- 
den zonde  zijn.  Indien  al  met  het  oog  op  de  praktijk  ook 
der  Yoetianen  in  die  dagen  kan  gelden,  wat  bij  Yp£Y  en 
Dermgut  te  lezen  ^)  «taat:  ,,de  kateehisatiën  waren  geene 
oefeningen  tot  kennis,  tot  geloof  en  godzaligheid,  maar  gaven 
aanleiding  tot  onwetendheid  en  verwarring  van  godsdienstige 
denkbeelden"  het  zoude  zeker  niet  weinig  onbillijk  zijn, 
als  men  deze  fouten  op  rekening  plaatste  van  Yoetius  zelveUi 
voor  zoo  verre  deze  de  theorie  der  katechese  ontvouwd 
heeft. 

Wie  den  toestand  der  katechese  in  de  Hervormde  Kerk 
van  Nederland  gedurende  de  17^©  en  18<ie  eeuw  willeeren 
kennen  kan  menige  belangrijke  bijzonderheid  vernemen  van 
Ypey  en  Debkout,  alsmede  van  Buscu  Keisëb,  den  bekwamen 
Vertaler  en  omwerker  van  HüfiFell's  iei  Protestantsche  Leeraarê- 
amibi^  en  vooral  uit  de  Katecleiiek  van  Dr.  Moll.  Het  ligt  niet 
in  mijn  plan  den  tijd  te  schetsen,  waarin  een  HellIünbrobk 
wijd  om  zich  heen  grijpen  kon  en  het  Kort  Begrip  schier 
ter  nauwernood  zijnen  gang  door  de  kerk  kon  vervolgen. 
De  geest  van  het  dogmatisme  verhief  zich  met  kracht  in 
ons  vaderland  en  geen  Spbner  verrees  hier  om  andere 
beginselen  aan  de  christelijke  paedagogen  te  prediken.  Hoe 
weinig  geneigd  ook  om  onvoorwaardelijk  te  berusten  in  de 


>)  GuchitdenU  d,  N.  H.  Ktrh  lU.  bl.  18. 
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kritiek  door  den  „Zedemeester  der  kerkelyken*^  in  het  midden 
der  vorige  eeuw  over  de  verschijnselen  zijns  tijds  geoefend, 
wij  zullen  toch  ook  op  zijne  getuigenissen  veilig  kunnen 
aannemen^  dat  het  godsdienst-onderwijs,  in  de  handen  der 
toenmalige  katecheten  zeer  laag  was  gezonken  ^). 

Ook  hier  te  lande  moest  een  nieuwe  stoot  aan  de  kate- 
chese  gegeven  worden  door  de  zonderlinge  denkbeelden, 
die  in  Frankrijk  en  Duitschland  betreffende  onderwijs  eu 
opvoeding  in  het  algemeen  werden  verkondigd.  Terwijl 
BoussEAU  beter  geschikt  was,  om  de  gebreken  der  toenma- 
lige paedagogiek  te  doen  kennen,  dan  den  weg  ter  verbe- 
tering daarvan  te  banen,  en  door  Pestalgzzi  zoowel  als 
door  Basbdow,  Salzmann  en  Campb  te  weinig  met  den 
feitelijken  toestand  vau  het  kind  werd  rekening  gehouden, 
dan  dat  dezerzijds  afdoende  verheffing  der  katechese 
kon  worden  verwacht,  werd  echter  door  hun  belangwekkend 
optreden  een  nieuwe  toestand  ook  voor  het  godsdienst- 
onderwijs voorbereid.  Ouder  de  slagen  van  zoo  felle 
kritiek  kon  de  oude  vorm  niet  bewaard  blijven.  Het 
„geprevel  uit  Bijbel  en  Katechismus"  *)  een  geheugen- 
werk  met  plak  en  roede  soms  aanbevolen,  was  niet  be- 
stand tegen  den  aanval  van  paedagogeu,  wier  toeleg  het  was  uit 
kerk  en  school  het  mechanisch  dogmatisme  te  verwijderen. 
De  methode  moest  eene  andere  worden.  Maar  ook  de  in- 
houd bleef  niet  onaangetast.  Nergens  bleek  meer  dan  hier, 
dat  beide  niet  te  scheiden  zijn  waar  eene  radikale  hervor- 
ming in  het  spel  is  getreden.  Het  rationalisme  was  met 
'zijnen  nieuwen  inhoud  gereed  en  begreep  te  recht,  dat  het 
geen  beter  middel  beschikbaar  had,  om  daarvoor  de  aan- 
dacht en   de  liefde   der  gemeente  te  winnen,  dan  de  aan- 

1)  Zie  aHaar  I.  bl.  400—408. 

^  Gboen  yah  Pbihstgbeb,  Handboek  der  geschiedenis  van  het  Vader' 
land,  %  543. 
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beveÜDg  van  den  BÏeuwen  vorm  van  onderwijs  en  opvoeding, 
door  achtbare  schoolmannen  gekozen.  Al  verrees  er  voor  de 
katechese  geene  Maatschappij,  zoo  als  voor  de  volksschool 
die  M  Nut  van  't  Algemeen^  hetzelfde  streven  zoude  zich 
ook  op  het  gebied  van  godsdienst-ouderwijs  openbaren, 
om  de  noodige  verbeteringen  in  de  praktijk  aan  te  brengen, 
waarbij  niet  altijd  zorgvnldig  gewaakt  werd  tegen  het  gevaar 
om  beginselen  op  te  nemen  met  de  grondbeginselen  des 
Ghristendoms  in  onverzoenlijken  strijd.  Werd  dus  in  de  eerste 
jaren  dezer  eenw  een  aantal  stadiën  in  verschillende  tijd- 
schriften geleverd,  welke  van  verhoogde  belangstelling  in 
de  katechetiek  of  althans  in  de  katechese  deden  blijken^ 
het  kan  niet  ontkend  worden,  dat  middelerwijl  menig  be« 
ginsel  gepredikt  werd,  dat  de  Hervormde  Kerk  in  Nederland 
niet  kon  aanvaarden,  zonder  ontrouw  aan  haar  karakter  te 
worden.  Minder  dan  elders  was  hier  het  openbarings-geloof 
geschokt  en  dientengevolge  kou  het  supra-naturalisme,  dat 
zich  in  het  laatste  gedeelte  der  18<le  eeuw  in  Duitschland 
eenen  weg  had  weten  te  bauen  door  de  vlakke  velden  der 
SAtionalisten  hier  op  grooten  bijval  rekenen,  indien  het 
slechts  goedhartig  en  welmeenend  de  leus  der  onderlinge 
verdraagzaamheid  verhief  en  er  niet  van  sprak  op  de  bij- 
zondere confessioneele  overtuigingen  nadruk  te  leggen.  Zwaar 
kon  dat  wel  niet  vallen  aan  den  supranaturalist  dier  dagen, 
wiens  verwantschap  met  het  rationalisme .  licht  in  het  oog 
springt.  Even  ondankbaar  als  het  zijn  zoude,  den  ijver  te 
miskennen',  in  den  aanvang  dezer  eeuw  door  de  Nederland- 
sche  Hervormde  Eerk  aan  den  dag  gelegd,  ter  verbetering 
der  katechese,  —  alsof  zij  den  afstand  wilde  inhalen,  die 
haar  scheidde  van  demonstranten.  Doopsgezinden  en  andere 
Dissenters,  wier  verdiensten  op  dit  gebied  niet  gering  waren  — 
even  onverstandig  zoude  het  wezen  te  ontkennen,  dat  de 
oorzaakj  waarom  de  destijds  met  ijver  en  talent  aangewende 
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pogingen  niet  die  winst  hebben  opgeleverd^  welke  men  zich 
voor  de  katechese  daarvan  beloofde,  voor  een  goed  deel  daarin 
te  vinden  is,  dat  men  naar  den  aard  van  het  revolutie  tijdperk 
te  weioig  te  rade  ging  met  het  historisch  verleden  der  kerk. 
Het  is  niet  onbelangrijk  Carolus  Bobrs  te  hooren,  waar 
hij  in  het  vierde  Hoofdstuk  van  het  tweede  deel  van  zijn 
Handboek  ^)  den  dienaar  des  evangelies  als  onderwijzer 
beschouwt.  Het  is  geheel  in  den  geest  zijns  tijds,  dat  hij 
het  oogmerk  vnn  den  dienst  des  Evangelies  geleeden  acht, 
allereerst  ,^in  de  verlichting  van  het  verstand  onzer  mede- 
menschen"  en  dienovereenkomstig  allezins  natuurlijk,  dat 
hij  de  katechisatie  vooral  uithoofde  van  derzelver  geschikt- 
heid tot  de  bevordering  van  keunis  aanbeveelt^  zoodat  daar- 
door ^^de  weg  gebaand  wordt,  dat  de  openbare  leerredenen 
door  de  gemeente  beter  begrepen  worden."  Het  geldt  hier 
„de  volstrekte  noodzakelijkheid  der  kennis  van  den  gods- 
dienst als  zonder  welke  deszelfs  beoefening  nimmer  redelijk 
kan  zijn."-  De  openbare  katechisatiën  (die  ook  destijds  nog 
in  sommige  —  Boers  zegt  zeer  vele  —  gemeenten  van  ons 
vaderland  gehouden  werden  zoowel  in  de  week  als  na  de 
katechismus-prediking  op  den  zondag)  geven  niet  alleen  — 
wat  in  de  eerste  plaats  wordt  genoemd  —  aanleiding  tot 
uitbreiding  der  kundigheden  door  eigen  onderzoek,  maar 
,,zelf8  is  de  volbrenging  van  dit  werk  niet  zelden  zeer 
dienstig  tot  aanwakkering  en  bevestiging  van  godsdienstige 
eu  zedelijke  braafheid,"  der  hierin  betrokken  personen, 
terwijl  zij  daarenboven  strekken  tot  „verlichting,  verbetering 
en  opwekking  vi^n  geheel  de  gemecDte/'  Als  leerstof  voor 
de  openbare  katechisatie  wordt  de  Heidelbergsche  Eatechismus 
„dit  allervoortreffelijkst  onderwijs"  op  den  zondag  en  voorts 
in  de  week  de  behandeling  van  ,jde  leerstellige  waarheden 


*)  Bandbotk  voor  jonge  predikanten  1807,  bL  163  tt. 
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van  den  Godsdienst/'  hetzij  ^^volgens  een  geschikt  en  aan 
de  gemeente  niet  onaangenaam  leerboek,"  hetzij  volgens  de 
Artikelen  van  onze  „uitmuntende  maar  niet  genoeg  gekende 
Geloofsbelijdenis'*  aanbevolen.  Bovendien  wordt  de  Heilige 
Schrift,  vooral  ,,haar  geschiedkundig  gedeelte"  voor  kate- 
ehetisch  gebruik  aangeprezen.  Wat  het  onderwijs  aangaat 
aan  kinderen  te  geven,  wordt  het  den  leeraar  op  heii  hart 
gedrukt,  dat  hij  hen  onderrichte  „in  de  voornaamste  ge- 
schiedenissen van  den  Bijbel,  in  de  stellige  waarheden  der 
Godsdienst-leer  en  inzonderheid  ook  in  de  eerste  beginselen 
der  zedekunde"  en  aan  het  hierbij  te  gebruiken  leerboekje 
wordt  de  eisch  gesteld,  dat  het  zich  aanprijze  „door  een- 
voudigheid, gezond  verstand,  geregelde  orde  en  door  eene 
gehet^le  geschiktheid  voor  de  vatbaarheid  der  kinderen." 
De  leeraar  moet  zich  als  hij  kinderen  te  onderwijzen  heeft 
bepalen  tot  de  „wezenlijkste  en  voornaamste"  leerstellige 
waarheden  van  den  godsdienst,  maar  ook  „die  alle"  zonder 
uitzondering  met  hen  behandelen,  want  „het  zou  ten  uiterste 
onvoorzichtig  zijn  en  aanleiding  geven  tot  zeer  ongunstige 
vooroordeelen,  indien  die  leerbegrippen,  welke  met  alle 
recht  onder  de  hoofd  waarheden  der  christelijke  leer  gerekend 
worden,  in  het  onderwijs  opzettelijk  werden  voorbijgegaan." 
Het  is  er  verre  van  af,  dat  Bo£Rs  zoude  moge  beschouwd 
worden  als  een  rationalistisch  theoloog,  op  meer  dan  ééue 
uitspraak  van  hem  kan  men  wijzen,  ten  blijke,  dat  hij  zich 
verre  hield  van  den  invloed  door  mannen  als  Jocabdi, 
Bahrdt,  Treümann  of  MiLLER  ook  op  de  katechese  uitge- 
oefend, en  toch,  de  adem  dezer  paedagogiek  is  ook  over 
hem  gekomen  en  in  het  intellectualistisch  karakter,  waarin 
hij  het  godsdienst-onderwijs  doet  optreden,  verraadt  zich  do 
groudtrek  van  de  periode  der  „Aufklarung." 

Te  meer  lof  moet  aan  het  Reglement  op  het  Godsdienstig 
Ondermjs   worden   toegekend,    dat  in  1816  in  de  Neder- 
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landsche  Hervormde  Kerk  werd  ingevoerd.  Oplossing  der 
katechese  in  de  algemeene  paedagogiek  wordt  hier  geenszins 
bedoeld^  maar  duidelijk  op  den  voorgrond  gesteld,  dat  het 
hier  de  belijdenis  des  geloofs  geldt,  waartoe  de  kinderen  of 
onmondigen  in  de  gemeente  moeten  worden  opgeleid.  £ene 
schoone  toekomst  ging  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk 
te  gemoet,  als  met  ijver  en  trouw  —  waartoe  de  Synode 
meermalen  de  predikanten  opwekte  —  naar  de  in  dit  Re- 
glement neergelegde  beginselen  de  kalechetische  arbeid  ver- 
richt werd,  die  te  meer  beteekenis  gekregen  had  sinds  het 
godsdienst-onderwijs  van  de  lagere  school  verwijderd  was. 

Nauwelijks  was  deze  nieuwe  orde  van  zaken  ingevoerd 
of  de  verdienstelijke  Godsdienst-onderwijzer  aan  de  beroemde 
school  van  Prinsen  te  Haarlem  ^)  verrijkte  onze  katechetiek 
met  zijn  Handboek  voor  hei  Godsdiemtig  onderwijs  *),  door  den 
Haagschen  kerkleeraar  Kuieoer  geprezen  als  bij  ^^uitnemend- 
beid  geschikt,  om  rijken  voorraad  te  leveren  voor  hen,  die 
zich  tot  onderwijzers  in  den  godsdienst  weuschen  bekwaam 
te  maken"  en  door  den  schrijver  zei  ven  bij  het  publiek 
ingeleid  niet  als  „Ha^^^^oek,  om  het  godsdienstig  en  zedelijk 
gevoel  bij  kinderen  op  te  wekken  en  te  leiden"  ten  dienste 
van  ouders  en  opvoeders,  maar  als  ingericht  „naar  de 
katt  chisatiën  zoo  als  zij  doorgaans  gehouden  worden  en  de 
leerlingen  zooals  zij  gewoonlijk  komen  om  onderwijs  te 
ontvangen."  Het  zoude  onbillijk  zijn  aan  dus  ingeleiden 
arbeid  den  eisch  te  stellen  van  eene  wijsgeerige  behandeling 
der  katechese,  indien  al  destijds  iu  een  wetenschappelijk 
handboek  dat  wijsgeerig  karakter  verwacht  mocht  worden. 
'Wij  slaan  het  Handboek  van  Polman  op  met  een  ander 
doel    en   wenschen  te  vernemen,  in  hoeverre  hij  de  eigen- 


')    Zie  over  hem  een  en  ander  in  de  Paedagogische  Bijdragen  1877, 
bL  78.  TV. 

^  HaarUmj  1817. 
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aardige  rechten  der  katechese  gehandhaafd  heeft  in  verband 
met  het  lidmaatschap  der  kerk. 

Eeeds  aanstonds  in  de  Inleiding  vinden  wij  de  bewering 
terug,   dat  de  rechte  kennis  van  den  godsdienst  allernood- 
zakelijkst is^   al   ware  het  slechts  hierom,  dat  ^^zonder  dat 
de   hoorders  van  eene  leerrede  weten,  wat  geloofd  en  be- 
tracht moet  worden,  de  leeraar  te  vergeefs  op  de  beoefening 
aandringt.*'   Intusschen  vergelijkt  de  schrijver  de  Gemeente 
van   Jezus   met   een    gebouw,    waarvan    de   leeraar   in   de 
katechisatie   den   grondslag   legt,   terwijl   hij  het  door  zijne 
leerredenen   optrekt  en  voltooit  ')  en  doet  hij  nadrukkelijk 
uitkomen,  dat  allereerst  in  den  katecheet  een  hart  vereischt 
wordt,   dat   voor   God   en  den  Verlosser  klopt  en  dus  het 
hoogste  „belang  stelt  in  de  uitbreiding  van  Jezus*  konink- 
rijk ook  in  de  harten  der  menschen.**  ^)  daar  het  hier  „eenen 
herder  en  opziener  geldt  van  meuschen,  die  voor  de  eeuwigheid 
zijn    gevormd   en  wier  zielen   voor   zijne  rekening  zijn."  •) 
Wij   mogen   dus  verwachten,   dat   de  schrijver  bij    het  be- 
spreken   van    den    inhoud    der   katechese    recht    zal    laten 
wedervaren  aan  den  eisch  van  speciaal-christelijk  onderricht. 
Wordt  de  vraag  gesteld  wat  de  katecheet  zijnen  leerlingen 
leeren    moet,   Polman  is  niet  tevreden  met  het  antwoord: 
de  toaarkeden  van  den  ChrUielyken  Godsdienst,   Op  niet  on- 
aardige   wijze   laat    hij  in   den  trant  dier  dagen  achtereen- 
volgens Stufidüs  de  methode  van  Hellenbegek,  Hegularts 
de    systematiek,    Feeijmann    de    moralistische    katechese, 
Sensiblb  de  gevoels-theologie  en  den  Ocden  de  apologetisch- 
polemische    manieren    bepleiten    en   besluit   met  te  zeggen, 
dat   nadere    ontwikkeling   van    den    inhoud   der  katechese 
volstrekt  noodzakelijk  is.  De  geschiedenis  zoowel  des  Bijbels 
als  der  kerk  moet  eerst  in  aanmerking  komen.  „De  onder- 

1)  t.  a.  p.  bL  8.  *)  t.  a.  p.  bL  14. 
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mding  heeft  mij  "geleerd  —  zegt  onze  schrijyer  —  dat 
kinderen,  die  in  het  geschiedkundige  wèl  zijn  onderwezen 
veelmeer  verstandige  vorderingen  in  de  theologische  waar- 
heden maken,  dan  zij,  die  daaromtrent  onkundig  zijn/'  ^) 

"Wat  de  leerstellige  hoofdpunten  aangaat^  moet  de  kate- 
cheet  naar  Polman's  oordeel  de  leerlingen  trachten  bekend 
te  maken  „met  God  als  Schepper  en  Bestuurder  van  alles 
wat  bestaat,  met  Zijne  deugden  en  volmaaktheden,  zooals 
die  door  de  rede  en  de  openbaring  kenbaar  zijn,** ")  maar  — 
zoo  gaat  de  schrijver  t.  a.  p.  voort  —  ,,ik  ben  voor  mij 
zelven  overtuigd"  (Polman  vraagt  hierbij  ka;rakteristiek : 
,,wie  zal  mij  deze  overtuiging  kwalijk  nemen  ?*0  >>dat  er 
duizenden  onbegrijpelijkheden  in  God  zijn,  welke  wij,  zonder 
duidelijke  denkbeelden  er  van  te  -hebben,  op  grond  van 
Gods  getuigenis  moeten  gelooven  en  dus,  meen  ik,  dat  de 
leer  van  Vader,  Zoon  en  H.  Geest,  hoe  onbegrijpelijk  ook 
voor  ons,  niet  alleen  volgens  den  Bijbel  volkomen  zeker- 
heid heeft,  maar  dat  die  leer  ook  een  onderwerp  van 
onderwijzing  is  en  uit  dien  hoofde  niet  moet  worden  over- 
geslagen. Door  dit  stuk  ohder  de  stollingen  van  het  Chris- 
tendom te  plaatsen  volgt  van  zelf,  dat  ik  ook  de  leer 
betrekkelijk  de  Godheid  van  den  Zoon  en  H.  Geest,  evenzeer 
als  die  van  de  verzoening  en  onze  genadige  rechtvaardiging 
voor  God,  waaraan  wij  deel  verkrijgen  door  het  geloof  als 
zeker  aanneem,  en  dat  de  onderwijzer  derhalve  zijne  leer- 
lingen ook  hierin  moet  onderwijzen.'*  ^  De  scbrijyer  voorziet, 
dat  men  bedenkingen  zal  inbrengen  tegen  deze  opgave  der 
dogmatische  leerstof  en  beantwoordt  die  in  een  gesprek 
met  MoDBaATüs,  waarin  hij  doet  uitkomen,  dat  hij  hoewel 
geen  vriend  der  systematiek  als  de  bovengenoemde  Reoülabis 
echter   niet   wil   voolrbijzien,    dat  elkeen   noodwendig   een 


1)  t  a.  p.  bL  45.        ^  t.  a.  p.  bL  45.       ')  bL  46. 
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systeem  heeft^  alsmede  dat  hij^  geenszins  den  naam  van 
voorstander  van  het  IndiffcreDtisme  verkleinde  te  dragen  ') 
niet  alleen  wil  behandeld  zien,  wat  de  christenen  in  het 
algemeen  belijden,  maar  wat  bepaaldelijk  met  de  leer  der 
echt-Hervormden  overeenkomt.  Voorts  driegt  hij  er  krachtig 
op  aan^  dat  de  zedekunde  met  de  geloofsleer  verbonden 
worde  op  de  katechisatie. 

Van  veel  meer  belang  is  het  nog  Polmam  te  hooren  over 
de  „beste  wijze,  om  den  leerlingen  in  het  algemten  dat  te 
leeren,  wat  zij  van  den  christelijken  godsdienst  te  weten 
noodig  hebben."  Hier  blijkt  duidelijk,  dat  door  hem  de 
juiste  blik  geslagen  is  in  de  destijds  vooral  in  Duitschland 
verschenen  boeken  over  onderwijs  en  opvoeding.  Het  ont- 
ging hem  niet,  dat  de  aanbeveling  der  Sokratiek  in  de  kate- 
chese  in  strijd  trouwens  met  de  bedoeling  van  von  Mgsheiic^ 
die  deze  methode  in  zijne  SUlenlehre  ook  den  kateciieten 
aanprees,  gevaarlijk  dreigde  te  worden  voor  het  christelijke 
godsdienst>ouderwijs.  Geloofsstukken,  die  nooit  een  sterveling 
„in  de  gedachten  zouden  zijn  gekomen"  en  waarbij  ,^zelfs 
nu,  nu  zij  door  God  geopenbaard  zijn,  ons  verstand  zwijgen 
moet,"  ^)  kunnen  volgens  Polman  bij  leerlingen,  die  er 
niets  vau  weten,  „geen  voorwerpen  van  sokratisch  onder- 
wijs" zijn.  Even  zeker  als  de  akroamatische  methode  slechts 
gedeeltelijk  mag  worden  gevolgd,  moet  de  sokratiek  slechts 
in  betrekkei  ijken  zin  in  de  katechese  heerschen.  De  echt- 
katechetische  vraag-methode  is  eene  andere  dan  die  der 
sokratiek.  Mocht  iemand  opmerken,  dat  ,^er  toch  leeraars 
in  Duitschland  zijn,  die  in  de  godsdienst-leer  evenzoo 
onderwijzen  als  in  de  Mathesis,"  onze  schrijver  erkent  het, 
maar  vraagt:  „welk  eene  godsdienst-leer  is  dat?  —  Ik 
weet    en    ben   verzekerd,   dat  zij   niets  anders  is,  dan  een 


1)  t.  a.  p.  hl.  48,        »)  t.  a.  p.  bL  61. 
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Uoot  Datnralisme,  voortvloeiende  uit  de  zoogenaamde  reine 
rede/'  i) 

Polman  erkent  ^^dat  in  onzen  christelijken  godsdienst 
leerstukken  zijn^  welke  alleen  door  eene  Goddelijke  ontdekking 
knnnen  geweten  worden  en  die  nadat  zij  ons  bekend  zijn, 
nog  voor  het  eindig  verstand  onbegrijpelijk  blijven  en  daarom 
in  de  Theologie  verborgenheden  worden  genoemd'^  *). 

Daarom  moeten  deze  dogmen  volgens  hem  ook  alleen  nit 
den  Bijbel  bewezen  worden.  In  het  leer-  of  vraag-boek  moet 
de  leer  van  het  „geheel  Kerkgenootschap/'  niet  het  bijzonder 
gevoelen  „van  den  Opsteller"  worden  voorgesteld  '). 

De  „theolos^sche  waarheden"  welke  in  zoodanig  leerboek 
voorkomen  zijn  ons  echter  volgeus  den  schrijver  niet  alleen 
door  de  openbaring,  maar  ook  door  de  rede  bekend  gewor- 
den '*),  in  dien  verstande  nogtans,  dat  wij  „alles,  wat  wij 
van  God  met  zekerheid  weten,  aan  den  Bijbel  te  danken 
hebben  en  dat  wij  derhalve  ons  niet  moeten  vermeten,  om 
verder  te  gaan,  dan  dat  onfeilbaar  Woord*'  '),  zoodat  dan 
ook  de  waarschuwing  niet  achterblijft  „om  niet  wijs  te  zijn 
boven  hetgene  men  behoort  wijs  te  zijn,  maar  in  nederigheid 
God  te  gelooven  in  hetgene  Hij  van  zich  zelven  openbaart'*  ®). 
Hier  en  daar  maakt  de  schrijver  het  zich  wel  wat  te  ge- 
makkelijk. Over  ,,den  uitwendigen  vorm  van  onderricht 
betrekkelijk  den  Geest  en  zijn  werkingen*'  spreekt  hij  niet, 
dewijl  hij  „het  met  de  gewone  wijze  geno^aam  eens*'  is  ^). 

Omtrent  het  verhaal  der  verleiding  in  Genesis  ZZ7 wil  hij, 
dat  de  onderwijzer  ze^^e  dat  het  „door  Mozes  geboekt  is 
op  die  wijze,  als  in  dien  tijd  het  best  verstaanbaar  was, 
doch  dat  wij  veel  te  laat  leven,  om  stellig  te  bepalen,  hoe 
de  verleiding  zelve  eigenlijk  hebbe  plaats  gehad."    Door  de 

»)  t.  a.  p.  bl.  62,  >)  t.  a.  p.  bl.  104.        »)  t.  a.  p.  W.  188. 

*)  t.  a.  p.  bl.  171.        »)  t.  a.  p.  bl.  176. 
•)  t   a.  p.  bl.  180.         "O  t.  a.  p.  bl.  180. 
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hoofdstukken  van  de  roeping  en  de  reehtvaardiging  te  ver- 
binden meent  hij,  dat  men  mede  ^^al  die  dwaze  en  tot  vele 
verkeerde  gedachten  aanleiding  gevende  vragen  over  de  recht- 
vaardiging van  zondaren  voor  God  ontgaat'^  ^).  Volgens 
hem  kan  de  onderwijzer  zeer  wèl  bij  eenvoudige  leerlingen 
en  zulken^  die  geenen  tijd  hebben  om  de  godsdienst-waar- 
heden  in  de  bijzonderheden  te  leeren,  de  behandeling  van 
het  leerstuk  der  praedestinatie  ^^nalaten"  % 

Met  beslisten  weerzin  tegen  de  oude  theologia  elenctiea 
zegt  hij:  ,^do  onderwijzer  spreke  bij  zijne  gewone  leerlingen 
over  niets,  dan  over  die  leer,  welke  hij  voor  waarheid  houdt 
even  als  of  er  nimmer  eenig  verschil  onder  de  christenen 
heeft  plaats  gehad"  ^  —  zonder  dat  hij  echter  het  kerk- 
genootschappelijk  verschil  wil  verzwegen  hebben  *). 

Maar  genoeg,  welke  aanmerkingen  ook  op  Polman*8  Handr 
boek  te  maken  zijn^  men  kan  niet  beweren,  dat  hij  de  rechten 
der  katechese  aan  algemeene  didaktiek  heeft  ten  offer  ge- 
bracht^ te  minder,  dewijl  hij  duidelijk  te  kennen  geeft^  dat 
de  katechese  de  belijdenis  des  geloofs  ten  doel  heeft  en  die 
belijdenis  de  veiklaring  betreft,  ^^dat  men  in  Christus  ge- 
looft" en  de  belofte  ,,om  de  wereldsche  begeerlijkheden  te 
verzaken  en  met  het  geheele  hart  voor  God  en  Jezus  te 
leven"").  Wat  Schwarz  in  1818  aan  Duitschland  gaf  op 
katechelisch  gebied,  wordt  in  Polman's  werk,  reeds  in  1817 
verschenen,  niet  geheel  gemist.  Het  christelijke  element  werd 
in  het  Godsdienst-onderwijs  gehandhaafd  en  men  mocht  met 
reden  verwachten,  dat  dit  Handboek  velen  ten  zegen  zoude 
zijn,  niet  alleen  dewijl  het  met  het  oog  op  den  vorm  der 
katechese  menigen  belangrijken  wenk  gaf,  maar  ook  omdat 
het   in    de   bepaling   van   den   inhoud   zich  vrij  hield  van 


>)  t.  a.  p.  bl.  192.  «)  t.  a.  p   bl.  196.  *)  t.  a.  p.  bL  213. 

^)  Zie  t,  ^  p.  bl.  214.  »)  t.  a  p.  bl.  238. 
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hetgene  door  indiffereutistisch  Bationalisme  elders  den  kate- 
cheet  werd  aangeprezen.  Zag  men  destijds  —  om  met 
Heringa  te  spreken  ^)  —  ,^dat  vele  predikaoten  zich  meer 
dan  voorheen  beijveren  in  het  onderwijzen  van  de  jeugd 
en  van  bejaarde  minkandige  lieden^  ten  einde  eene  redelijke 
kennis  en  overtuiging  bij  hen  te  bevorderen"  —  men  mocht 
het  er  voor  houden^  dat  de  rechte  baan  zoude  betreden 
worden  op  dit  belangrijke  veld,  indien  men  met  den  Utrecht- 
schen  hoogleeraar  op  de  verstandige  en  zedelijke  opvoeding  ') 
der  jeugd  den  nadruk  legde.  Dat  er  overigens  voortdurend 
gevaar  aanwezig  bleef,  ook  ten  onzent,  om  de  katechese  in 
algemeene  didaktiek  op  te  lossen  bleek  toen  door  W.  Goede 
aan  jonge  leeraars  en  onderwijzers  in  den  Godsdienst  van 
allerlei  kerkgenootschappen  eene  HaTidleidinff  werd  aangeboden 
met  een  aantal  uitgewerkte  katechisatiën  verrijkt  ^.  Wij 
hebben  hier  te  doen  met  eenen  man,  die  als  katecheet; 
vooral  in  de  Bemonstrantsche  gemeente  van  Rotterdam, 
maar  ook  reeds  vroeger  in  de  Evangelisch-Luthersche  ge- 
meente te  Kampen  en  te  Doetinchem  groeten  naam  heeft 
ingeoogst.  Kaar  zijne  eigene  getuigenis  scheen  ^,de  Goddelijke 
voorzienigheid  hem  reeds  van  zijn  kindschheid  af,  door  er 
hem  aanleg,  lust  en  gelegenheid  toe  te  verleenen,  geroepen 
te  hebben,  om  der  jeugd,  ter  verkrijging  van  nuttige  kun- 
digheden  en  vorming  van  hart  de  behulpzame  hand  te 
bieden'*  ^).  Te  Jena  hoorde  hij  de  lessen  van  Doederlein 
over  katechese  en  kaiechetiek  en  met  blijkbare  voorliefde 
wijdde  hij  zich  aan  dit  deel  van  de  predikants  bediening, 
terwijl  hij  er  (te  Botterdam)  niet  aan  dacht  op  den  kansel 
zich  te  meten  „met  den  gemoedelijkeu  Erets,  den  welspre- 


^)  Kerkelijke  raadvrager  en  rcuidgever  I.  bl.  44. 
•)  t.  a.  p.  bl.  66. 

')  W.  GosDB*8  Manier  van  katechiaeeren,   door  hem  zelven  beschreven. 
AruUem  1829.  '*)  t.  a.  p.  bl.  1. 
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kenden  Weiland  en  den  geleerden  Stolker*'  ^.  Hij  stelt 
ons  in  staat,  over  zijne  wijze  van  katechiseeren  volledig  te 
oordeelen,  allereerst  door  de  opgave  van  hetgene  hij  placht 
te  behandelen.  Met  de  tweede  of  laagste  klasse  (van  6 — 12 
jaar)  handelde  hij  over  natuurkunde  en  natuurlijke  historie 
in  den  smaak  van  Martinets  Kateciismus  der  natuur^  over 
zedekunde  en  q^qt  ^VikA^  siukktii  mi  Aq  bybeUehe  genehiedenis. 
Met  de  eerste  of  hoogte  klasse  beiiaudelde  hij  den  natuur^ 
lijken  Godsdienst,  de  Bijbelsehe  geschiedenis  aaneengeschakeld, 
met  het  noodige  uit  de  kerkelijke  geschiedeois  en  den  chris' 
telijken  godsdienst  of  ,^1  de  waarheden  en  plichten  van 
denzelven".  In  de  katechisatie^  bepaaldelijk  voor  hen  be- 
stemd^ die  ^^hnnne  geloofsbelijdenis  leerden*'  werden  ook  de 
gevoelens  der  verschillende  gezindten  besproken  ^^vooral  om 
te  toonen  in  hoe  vele  en  wel  de  gewichtigste  stukkeiL  van 
den  Godsdienst  de  oudersclieideu  kerkgenootschappen  met 
elkander  overeenkomen^  ter  bevordering  van  onderlinge  ver- 
draagzaamheid en  christelijke  zoowel  als  algemeene  liefde"  ^. 
Merkwaardig  is  de  lijst  der  onderwerpen  waarover  Goede 
uitgewerkte  katechisatiën  levert  ^^wezenlijk  gehoudene  en  niet 
slechts  hersenschimmige**  ').  Hij  verklaart  vooreerst  zinnelijke 
voorwerpen^  en  neemt  ten  voorbeelde  den  mensch  als  zinne- 
lijk voorwerp  gi  het  denkbeeld  der  opstanding  (!)  daarna  ö/^ff- 
trokken  denkbeelden^  als  wezen^  kracht^  mensch,  dan  „zulke 
begrippen,  die  in  het  geheel  niet  onder  de  zinnen  kunnen 
vallen  noch  daaronder  gebracht  kunnen  worden*'  als  het 
denkbeeld  van  God,  als  een  geest,  en  van  zijne  alwetendheid, 
vervolgens  ^^geheele  stellingen  en  leerstukken"  als  de  God» 
delijke  regeering  van  des  mensehen  daden  of  bedrijven  en 
^^zedelijke  htgriffQU**  sla  zedelykheid  en  Godsvereering.  Vooral 
wijdt   hij   zich  aan  „bewijsvoering  of  ontwikkeling  van  be- 


»p  t  a.  p.  bL  7.  »)  t  8.  p.  bl.  10.  »)  InUiding.  Vil. 
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wijzen  uit  de  rede*'  als  voor  Gods  alwetendheid  en  onze 
OMierfelijkAeid^  beide  ook  met  beroep  op  den  Bijbel  en 
door  middel  van  ^^slnitredenen  of  gevolgtrekkingen"  alsmede 
aan  „weêrlt;ggiüg  van  vooroordeelen  en  twijfelingen''  en  aan 
„ontwikkeling  van  beweegredenen  ter  vermijding  van  liefde- 
looze  oordeelvellingen  over  onze  medemenscheu**.  Het  geheel 
wordt  besloten  met  „beoefenende  of  toepasselijke  behandeling 
van  leerstukken  des  geloofs"  en  katecbisatiën  over  „de 
bijbelsche  geschiedenis,  onderwerpen  uit  de  natuur  (ten 
voorbeelde  het  onweder)  en  eenig  hoofdstuk  uit  den  Bijbel.'' 
Moet  aan  Gosde  hooge  lof  worden  toegekend  voor  den 
ijver,  dien  hij  aan  zijne  katecbisatiën  wijdde  zoodat  de  in- 
richting van  zijn  godsdienst-onderwijs  nog  steeds  als  model 
kan  dienen  wat  de  uitwendige  vormen  betreft  \  wie  formeel 
nog  iets  anders  dan  gerekte  sokratiek  verlangt  en  principieel 
de  zelfstandigheid  van  het  Godsdienst-onderwijs  gehandhaafd 
wenscht  te  zien,  zal  onbevredigd  scheiden  van  dezeu  kate- 
cheet,  al  heeft  deze,  wat  hij  somtijds  al  te  naïef  zelf  verklaart, 
onder  zijne  tijdgeuooten  zeldzamen  lof  iugeoogst. 

Het  is  opmerkelijk  dat  terwijl  zich  in  de  eerste  helft 
dezer  eeuw  een  stroom  van  katechetische  leerboeken  over 
ons  vaderland  verspreidde  ^)  slechts  enkelen,  zoo  als 
Heringa  aan  de  wetenschap  der  katechese  de  aandacht 
wijdden.  De  beteekenis  der  Heusdiaansche  school  moet 
daarom  ook  met  het  oog  op  de  mannen  van  Waarheid  in 
lAeJde  te  hooger  geschat  worden,  naar  mate  men  het  te 
meer  betreurt,  dat  hier  geen  Schleiermacher  opstond,  om 
al  ware  het  dan  ook  praktisch  slechts  in  even  beperkte  mate, 
als  hij,  eene  nieuwe  baan  voor  de  katechese  te  openen. 
Was  er  van  de  Hegeliaansche  wijsbegeerte  ten  dezen  aanzien 


>)  Zie  t.  8,  p.  bL  14—27. 

*)  cf.  MoLL.  KaUeh^ik,  L  bl.  84—46. 
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weinig  te  wachten,  bij  de  kerkelijke  reactie  was  er  dubbel 
behoefte  aan  leiding  en  voorlichting  geweest,  te  meer  dewijl 
van  lieverlede  de  paedagogiek  der  hamaniteit  zich  min  of 
meer  vijandig  tegenover  die  der  Christelijke  gemeente  ver- 
hief. Één  ding  was  intusschen  onder  de  voortreffelijke  leiding 
van  ËGELiNG  en  zijne  geestverwanten  gewonnen,  dat  het  histo- 
risch element  zijn  plaats  in  het  godsdienst-onderwijs  voor 
goed  had  veroverd,  en  dat  —  waartoe  ook  onze  Synode 
niet  weinig  heeft  bijgedragen  —  op  nauwgezetheid  in  het 
algemeen  en  praktikale  behandeling  der  katechese  in  het 
bijzonder  krachtig  werd  aangedrongen,.  Misschien  is  de 
veronderstelling  niet  gewaagd,  dat  menigeen  meende,  dat 
er  te  minder  behoefte  was  aan  katechetiek,  daar  de  katecheten 
met  vromer  ongekenden  ijver  en  in  vormen,  die  in  elk  geval 
van  grooten  vooruitgang  getuigden  aan  den  praktischen 
arbeid  met  zooveel  vrucht  zich  wijdden.  Maar  de  tijd  zoude 
komen,  dat'  op  nieuw  de  aandacht  gevraagd  werd  voor  weten- 
schappelijke behandeliag  der  katechese.  De  invoering  van  het 
nieuwe  Reglement  op  het  Godsdienst-ondermfs  der  N.  H.  Kerk 
in  1847  schijnt  daaraan  .eencn  belangrijken  stoot  gegeven  te 
hebben,  gelijk  vroeger  die  van  het  vorige.  Beeds  in  1851 
verscheen  Muürling*s  Praktische  Godgeleerdheid^  waarin  de 
Katechetiek  de  eerste  en  eene  zeer  uitgebreide  plaats  bekwam 
onder  de  deelen  dezer  nieuwere  wetenschap.  Uitdrukkelijk 
wordt  hier  op  den  voorgrond  gesteld,  dat  het  Christelijk 
Godsdienst-onderwijs  zijnen  grond  heeft  in  de  godsdienstige 
behoeften  der  gemeente  en  bevorderlijk  moet  zijn  aan  hare 
„bestemming  tot  volkomenheid  in  het  Christelijke  leven"'). 
Het  „beoogt  het  verstaan  van  de  waarheid  om  den  leerling 
in  de  waarheid  te  doen  staan"  en  „bestaat  dus  niet  alleen 
in    het   aanbrengen  en  eigen  maken  van  die  zaken,  welker 


O  2de  druk  (1860),  bl  161. 
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kennis  voor  het  christelijke  leven  onmisbaar  is^  maar  opent 
ook  en  wel  vooral  naar  ieders  vatbaarheid  dat  eigen  inzicht 
in  het  Christen domy  hetwelk  noodig  is  voor  een  levendig 
en  vast  geloof  en  eeo  zelfstandig  christelijk  leven"  ^).  Vraagt 
men  wat  de  schrijver  bedoelt  als  hij  van  zel&tandig  chris- 
telijk leven  spreekt,  hij  xrijst  naar,  I  Petr.  8 :  15  en  noemt 
het  de  beste  vracht  van  het  katechetisch  onderwijs,  ,,dat  de 
leerling  een  open  oog  en  hart  hebbe  voor  de  waarheid,  die 
in  Christus  Jezns  is,  met  levendige  begeerte  om  haar  steeds 
beter  te  kennen  en  getrouwer  te  betrachten'* ').  Men  mocht 
op  vooruitgang  roemen,  waar  het  belang  der  katechese  op 
zoodanigen  grond  werd  bepleit.  De  opvoeding  in  Christelijkeu 
zin  werd  in  eere  gebracht. 

Trouwens  reeds  had  ook  de  beroemde  schrijver  van  de 
ScheUen  uit  de  Foêiarie  te  Mastland  zijne  stem  verheven, 
om  het  den  katecheten  te  verkondigen:  „wij  ontvangen  de 
kleinen  uit  de  hand  van  ouder  en  leermeester,  om  ze  tot 
zelfdenkende  wezens,  tot  vrijwillig  geloovige  Christenen  en 
Godvruchtige  menschen  te  maken.  Zij  kunnen  spreken,  wij 
moeten  ze  bidden  leeren  :  zij  kunnen  lezen,  wij  hebben  ze  tot 
BijbelJezers  te  vormen :  zij  deuken,  zij  gevoelen,  zij  begeeren 
en  terwijl  alle  vermogens  der  menschelijke  ziel  zich  bij  hen 
ontwikkelen  is  ook  de  zonde  al  wakker  geworden  in  hen, 
en  wij,  wij  moeten  ze  door  licht  en  waarheid  besturen,  door 
liefde  hunne  kinderlijke  harten  vormen  en  hunne  begeerten 
richten  naar  een  betere  wereld  om  ze  tegen  de  verleiding 
van  deze  te  wapenen*  Het  is  niet  alleen  onderioifs  in  den 
bepaaldsten  zin,  het  is  godsdienstige  opvoeding,  die  ons  tot 
taak  gesteld  is*'  ^).  Met  dit  denkbeeld  van  godsdienstige 
opvoeding  —  zoo  gaat  Dr.  van  Kgistsveld  voort  —  stemt 


>)  t.  a.  p.  hl  165.  ^  t.  a.  p.  bl.  166. 

*)  Dr.  C.  E.  VJLH  KoBTSVBLD.  t  s  p.  7de  dnik,  bl.  150. 
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het  overeen,  dat  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk  in 
onderscheiding  van  de  Booinsch-Katholieken  en  grootendeels 
ook  de  oude  Lutherschen  het  onderwijs  der  katechumenen 
lang  laat  duren.  >>Wij  ontvangen  kinderen  als  leerlingen, 
maar  verlaten  zij  ons,  dan  moeten  het  menschen  wezen. 
Zooveel  mogelijk  is,  moeten  zij  een  eigen  begrip  van  de 
godsdienst  hebben,  van  hare  waarheid  en  hare  waarde  en 
eene  gevestigde  keuze,  om  heilig,  matig  en  godzalig  te  leven 
in  deze  tegenwoordige  wereld,  als  ware  leden  der  gemeente, 
waarvan  Christus  het  hoofd  is'*  ^).  Het  intellectualisme  moet 
op  het  gebied  dor  katechese  wijken,  waar  zulke  beginselen 
in  praktijk  worden  gebracht.  Niet  zonder  belang  is  het  de 
katechese,  in  kleine  proeven  in  ditzelfde  hoofdstuk  der  ge- 
noemde Schetsen  toegelicht,  met  den  arbeid  van  Ooede  te 
vergelijken.  Over  achteruitgang  zal  men  zeker  niet  klagen. 
Eene  belangrijke  schrede  voorwaarts  werd  inzonderheid 
gedaan  op  het  gebied  der  katechetiek  in  Nederland,  toen 
de  reeds  meermalen  genoemde  Dr.  E.  Moll,  gelukkig  ge- 
hoor gevende  aan  den  aandrang  van  zijnen  vriend  Niermeijee 
zijne  Theorie  pau  hei  Godsdietièiig  Onderwijs  naar  de  Kate- 
chetiek van  Palmer  bewerkte  tot  een  katechetisch  Ilandóoei 
voor  de  Protestanische  Kerk  in  ons  vaderland  ^).  Moge  ook  al 
het  verschil  lusschen  deze  beide,  zoowel  wat  de  individueele 
persoonlijkheid  als  de  kerkelijke  sympathiën  aangaat,  min 
gunstig  op  de  afronding  van  dezen  Nederlandschen  arbeid 
gewerkt  hebben,  de  vaderlaudsche  katechese  is  den  geleer- 
den bewerker  van  Palmer's  meester- werk  groot  en  dank 
schuldig,  dat  hij  deze  taak  op  zich  nam.  Zuivere  beginse- 
len worden  hier  met  klaarheid  veelmalen,  altijd  met  kracht 
ontwikkeld.   Was   de  kerk  in  vorige  dagen  maar  al  te  zeer 

>)  t.  a.  p.  bl.  161. 

<)  KaUchttith  Ie  D.  1856,  2e  D.  1857.  3e  D.  1858. 
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in  hare  katechetische  eer  aangerand,  hier  heeft  eerher- 
stel plaats.  Beeds  op  de  eerste  bladzijde  treft  ons  de  uit- 
spraak, dat  de  katechese,  zoo  ond  als  de  kerk,  haar  niet 
van  buiten  is  aangebracht  noch  van  elders  opgedrongen. 
Het  verband  der  katechese  met  den  Doop  wordt  nadruk- 
kelijk gehandhaafd.  „Het  doel"  —  zóó  heet  het  —  „waar- 
naar de  Protestantsche  Katecheet  heeft  te  streven,  en  dat 
hij  altijd  voor  oogen  moet  houden,  wordt  reeds  door  den 
H.  Doop  uitgedrukt.  Immers  wat  hij  van  het  kind  maken 
moet:  een  Christen, ^en  levend  lidmaat  der  christelijke  ge- 
meenschap, dat  is  reeds  het  christenkind  door  zijnen  Doop 
in  zooverre  het  daardoor  gesteld  is  onder  het  bereik  van  al 
de  krachten  en  invloeden,  die  van  den  H.  Geest  uitgaan" 
en  diensvolgens  wordt  .  de  arbeid  van  den  katecheet  be- 
schouwd als  strekkende  ,,om  het  door  den  II.  Doop  afge- 
schaduwde  en  gewaarborgde  heil  tot  wezenlijkheid  te  bren- 
gen*' ').  Er  is  dus  een  nauw  verband  tusschen  de  godsdienstige 
opleiding  der  jeugd  in  het  huisgezin  en  den  katechetischen 
arbeid  der  kerk,  waaraan  ook  de  school  zoude  deelnemen, 
als  zij  nog  met  de  kerk  was  verbonden,  en  de  katechese 
wordt  hier  overeenkomstig  den  wensch*  van  Nitzsch  met  de 
ztelzorg  ten  nauwste  vereenigd,  in  dien  verstande  altot>s, 
dat  de  katecheet  toch  in  de  eerste  plaats  als  onderwijzer 
optreedt  ^).  Bepaaldelijk  moet  de  opvoeding  tot  kerkelijk 
leven  door  den  katecheet  bedoeld  worden  als  hij  paeda« 
gogisch  optreedt,  hetzij  dan  dat  men  het  lidmaatschap  der 
kerk  als  einddoel  van  het  godsdienst-onderwijs  late  gelden, 
hetzij  dat  men  dat  doel  verder  over  het  geheele  leven  van 
de  leden  der  kerk  uitstrekke  ^).  De  schrijver  op  kerkelijk 
leven  aandringende  plaatst  zich  daarmede  „tegenover  zulk 
eene   godsdienstigheid,    die   of  zich  bloot  terugtrekt  tOb  de 


1)  I.  bl.  68,  54.  ')  t  a.  p   bl.  71.  »)  t.  a.  p.  bl.  78. 
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subjectiviteit  van  het  individu,  zoodat  elk  slechts  zijnen 
God  en  zijnen  Verlosser  heeft,  zonder  immer  aan  eene 
menschelijke  gemeenschap  behoefte  te  hebben,  bf  die  ja  wèl 
in  den  vorm  eener  gemeenschap  zich  wil  begeven,  doch 
niet  in  dien  der  historisch  bestaande  kerk,  maar  in  eene 
eigen-gemaakte,  waarin,  zoo  men  meent,  alle  misbruiken  en 
dwalingen  van  elke  andere  openbare  gemeenschap,  van  elk 
bestaand  kerkgenootschap,  geheel  en  al  vermeden  zijn*'  ^). 
Dat  het  hem  ernst  is  met  het  kerkelijk  karakter  der  kate- 
chetische  opvoeding,  vernemen  wij  na(j|r,  als  wij  hem  hooren 
verklaren,  dat  hij  „de  eigenlijke  opvoeding,  in  den  meest 
gebruikelijkeu  zin,  van  den  kring  der  katechetische  opvoe- 
ding*' geheel  wil  uitsluiten  ^)  en  wij  moeten  er  te  meer 
prijs  op  stellen,  dat  hij  met  Palmer  de  opleiding  der  jeugd 
tot  kerkelijk  leven  aanprijst,  dewijl  hij  overigens,  waar  hij  — 
o.  i.  op  min  gelukkige  wijze  —  de  sohoolkwestie  aanroert, 
duidelijk  laat  bemerken,  dat  hij  tamelijk  wèl  met  de  ten 
onzent  vigeerende  schoolwet  vrede  heeft,  zich  troostende  met 
de  gedachte  „dat  er  bij  ons  nog  niet  te  klagen  valt,  dat 
op  on'i^e  volksscholen  het  voormalig  rationalisme  reeds  op 
volslagen  radicalisme  is  uitgeloopen."  ^)  Het  is  ons  bier 
uit  den  aard  der  zaak  niet  te  doen  om  de  bijzondere  uit- 
latingen des  schrijvers  teu  aanzien  van  kwesties,  die  nog 
altijd  tijdvragen  blijven  en  evenmin  om  den  leerstellin- 
gen inhoud  dezer  uitgebreide  katechetiek.  Wij  bespraken 
haar  alleen  als  wetenschappelijke  boarbeiding  der  katechese 
als  zoodanig,  om  met  dankbaarheid  te  erkennen,  dat  Dr.  Moll 
zich  eene  eervolle  plaats  heeft  verzekerd  onder  het  getal 
van  hen,  die  de  zelfstandigheid  der  katechese  wenschen  ge- 
handhaafd te  zien. 
Staat  er  ter  eeniger  tijd  iemand  op,  om  de  geschiedenis 


^)  m.  bl  S87.  *)  t.  a.  p.  bL  239.  ')  t  a.  p.  U.   8S0. 
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van  ons  godsdienst-onderwijs  te  beschrijven,  het  zal  hem 
niet  ontbreken  aan  leer-  en  vraag-boeken  waaruit  bij  het 
antwoord  zal  kannen  ontleenen  op  de  vraag  wat  onder 
de  wetgeving  van  184f7  op  de  kateehisatiën  werd  onderwe- 
zen. Sterke  voorliefde  voor  historisch  onderricht  ging  voort- 
durend gepaard  met  het  streven,  om  geloofs-  en  zede-leer 
nauw  te  verbinden  en  beide  van  schoolsche  vormen  zooveel 
mogelijk  te  ontdoen.  Beeds  begonnen  zich  intusschen,  bij 
het  wegvallen  van  oudere  partij-verdeelingen,  nieuwe  rich- 
tingen ook  in  de  l«itechese  te  openbaren,  en  het  liet  zich 
aanzien,  dat  de  verschillende  scholen  zich  zouden  beijveren 
om  zich  van  de  jeugd  meester  te  maken.  Hoe  meer  de 
baiid  der  confessie  los  werd  gemaakt,  des  te  meer  werd  den 
verschillenden  geesten  de  gelegenheid  geopend,  om  zich  ook 
in  het  onderricht  der  katechumeaen  vrijelijk  uit  te  spreken. 
Voor  de  eenheid  der  kerk  moge  dat  bedenkelijk  wezen,  het 
laat  zich  niet  ontkennen,  dat  de  katechetiek  met  die  uiting 
van  onderscheiden  zienswijzen,  waarbij  het  menigmaal  zoo- 
wel om  den  inhoud,  als  om  den  vorm  te  doen  was,  winst 
kon  doen.  Wie  echter  meenen  zoude  dat  de  tevredenheid 
toenam  op  katechetisch  gebied  zoude  zich  deerlijk  bedrie- 
gen. £r  is  misschien  door  velen  sinds  de  eerste  helft  dezer 
eeuw  beter  gekatechiseerd  dan  ooit  te  voren,  wat  het  for- 
meele  betreft,  maar  nooit  is  er  zeker  meer  en  in  ruimeron 
kring  over  den  toestand  van  het  godsdienst-onderwijs  ge- 
klaagd, dan  juist  in  de  jaren,  die  het  dichtst  achter  ons 
liggen.  Het  rechte  scheen  nog  niet  gevonden  te  zijn. 

Men  mag  kier  niet  voorbijzien  de  beteekenis  der  schoolwet 
van  1857.  Had  Mr.  Groen  van  Prinstkrer  maar  al  te  zeer 
gelijk,  toen  hij  9  Juli  van  dat  jaar  in  de  Tweede  Kamer 
der  Staten-Generaal  verklaarde:  „de  natie  is  door  de  ge- 
beurtenissen van  1858  en  1856  in  eenen  toestand  van 
apathie^  ik  zou  bqkans  zeggen  van  vertwijfeling  aanhooger 
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beginsel  gebracht^  waaniit  ik  geen  onmiddelijk  ontwaken 
voorzie,''  toch  was  het  wel  niet  anders  te  verwachten,  of 
de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk  zoude  de  zorg  voor  het 
godsdienst-onderwijs  te  meer  moeten  behartigen»  naarmate 
zij  te  beter  begreep,  welke  gewichtige  verandering  door  de 
nieawe  wet  op  het  lager  onderwijs  in  de  Nederlandsche 
volksschool  gebracht  was.  Ik  zal  geenszins  beweren,  dat  aan 
den  praktischen  eisch  van  dit  al  te  traag  gewonnen  inzicht 
behoorlijk  is  vol(?aau,  maar  toch  komt  het  mij  voor,  dat 
wij  de  feiten  onjaist  zouden  beoordeelin,  als  wij  niet  in  de 
aandacht,  welke  hoe  langs  hoe  meer  aan  het  godsdienst- 
onderwijs werd  gewijd,  het  min  of  meer  klare  bewijs  gege- 
ven achtten,  dat  de  katecheten  gevoelden,  dat  hoogere  ver- 
antwoordttlijkheid  ten  opzichte  van  de  jeugd  op  hen  gelegd 
was.  Bechtstreeksch  verband  moge  er  al  niet  bestaan  tus- 
schen  deze  nieuwe  schoolwet  en  de  invoering  van  het  sinds 
1  October  1862  vigeerende  Reglement  op  hei  godsdienst- 
onderwijs in  de  Nederlandsche  Hervormde  Kerh^  de  schoon  e 
illusie,  waarin  sommige  vrienden  van  het  Christendom  nog 
voortdurend  verkeeren  ten  aanzien  van  de  werking  der 
schoolwet  van  1857  moge  ook  al  haren  invloed  bij  de  her- 
ziening van  het  Reglement  op  hei  godsdiensi'07iderwijs  hebben 
doen  gelden,  wij  zullen  ons  toch  wèl  niet  bedriegen,  als 
wij  aannemen,  dat  de  belangstelling  zelve  van  het  godsdienst- 
onderwijs krachtig  verhoogd  was  ouder  den  indruk  van  de 
nieuwe  orde  van  zaken  in  de  school.  Het  kon  in  allen  ge- 
valle wèl  niet  anders,  of  de  katechese,  aan  welke  nu  de 
christelijke  opleiding  der  Hervormde  schooljeugd  eigenlijk 
was  overgelaten,  moest  op  nieuwe  middelen  peinzen,  om 
binnen  de  haar  gestelde  perken  van  tijd  en  gelegenheid 
hare  taak  zoo  goed  mogelijk  te  vervullen.  Bovendien  traden 
de  jammerlijke  gebreken  van  het  godsdienst-onderwijs  te 
meer  in  het  licht,  nu  het  zonder  den  steun  der  school  aan 
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zich  zelve  was  overgelaten^  en  was  men  op  christelijke 
scholen  onder  de  leiding  van  voortreffelijke  mannen,  als  van 
LuMiCBL  —  om  geene  anderen  te  noemen  —  er  op  bedacht 
de  christelijke  opvoediugs-leer  te  ontwikkelen,  de  katechese 
moest  zich  wèl  geprikkeld  gevoelen  om  ook  harerzijds  met 
ernst  de  vraagstukken  te  overwegen,  die  op  het  gebied  van 
onderwijs  en  opvoeding  aan  de  orde  gesteld  werden. 

ïj^iet  weinig  werd  vooral  ook  de  bespreking  van  de  zaak 
van  het  godsdienst-onderwijs  bevorderd  door  de  invoering 
der  wet  van  2  Mei  1863,  tot  regeling  van  het  middelbaar 
ondertoifs,  welke  in  hare  gevolgen  —  het  is  hier  de  plaats 
niet  in  beoordeeling  of  verklaring  van  feiten  dienaangaande 
te  treden  —  eigenaardige  moeilijkheden  opleverde  voorden 
katecheet.  Het  was  noodig,  niet  alleen,  dat  het  peil  van 
het  godsdienst-onderwijs  van  lieverlede  verhoogd  werd,  maar 
ook  dat  het  belang  daarvan  nadrukkelijk  werd  bepleit.  Dat 
men  genoegen  zonde  nemen  in  eene  scheiding,  waarbij  aan  de 
katechisatie-kamer  alleen  de  theorie  werd  toegewezen  in  zake 
godsdienstige  opleiding  was  moeielijk  te  verwachten.  Het  pae- 
dagogidch  karakter  der  katechese  kon  te  minder  worden  losge- 
laten, naarmate  de  paedagogische  waarde  der  school  te  lager 
stond  aangeschreven,  en  wilde  de  kerk  niet  de  beschuldiging 
verdienen,  „dat  zij  meer  tot  strijden,  dan  tot  ploegen  en  zaaien*' 
zich  aangordde  ^),  zij  was  wèl  verplicht  zich  ernstig  reken- 
schap te  geven  van  de  wijze,  waarop  zij  voortaan  hare  ka- 
techetische  taak  zoude  opvatten  en  te  zorgen  dat  het 
godsdienst-onderwijs  gelijken  tred  hield  „met  de  heden- 
daagsche  algemeene  beschaving  van  den  geest''  ^).  Of  zoude 


*)  Dr.  E.  VA»  DBB  Vb»,  Het  Chrtstelijk-pafidagogisch  beginsel  in  de 
wet  op  het  Lager   Onderwijs,  1869,  bL  25. 

^  Voorwoord  van  de  H.H.  Haoe»,  Soheffer,  Eoopma»8  va»  Bok- 
XBREH  en  Kmapfbbt  vö<5r  han:  Godsdienst^  Onderwijs  voor  meer  oniwik^ 
helden,  1870. 
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misschien  bijval  ie  wiDnen  zijn  voor  de  meening,  o.  a.  door 
Mr.  P.  BoMEiN  ^)  voorgestaan,  dat  ,,bet  niet  ongerijmd  is, 
het  god$dieustig-historische  onderwijs  in  het  schoolprogram 
der  scholen  voor  middelbaar  onderwijs  op  te  nemen  en  door 
den  staat  bevoegd  verklaarde  docenten  daarvoor  aan  te  stel- 
len", en  dus  de  kerkelijke  katechese  ter  eeniger  tijd  van  dit 
deel  harer  taak  ontslagen  worden? 

Het  zoude  op  zijn  minst  opmerkelijk  zijn,  als  deze  wijzi- 
ging werd  gebracht  in  de  wet  van  1868,  waarin  niet  alleen 
met  geen  enkel  woord  van  godsdienst-onderwijs  wordt  gerept, 
maar  bij  wier  beliandeliug  zelfs  deze  geheele  kwestie  onaange- 
roerd bleef,  zoodat  dan  ook  in  de  zitting  der  Tweede 
Kamer  van  8  Maart  van  genoemd  jaar  kon  worden  verklaard 
dat  het  uitgemaakt  was,  dat  ook  op  de  middelbare  staats- 
scholen het  onderwijs  in  den  godsdienst  niet  kon  worden 
geduld.  De  vraag  is  of  in  hetgene  later  ten  dezen  in  het 
midden  gebracht  werd  grond  ligt,  om  te  denken  dat  deze 
merkwaardige  wijziging  in  de  wet  ter  eeniger  tijd  mag 
worden  verwacht.  Mannen  van  beteekenis  hebben  hunne 
stem  doen  hooren  —  Naber  *),  Vitringa  ^)  van  drr  Ven  ^)  — 
ten  voordeele  van  de  harmonische  ontwikkeling  in  het  al- 
gemeen, van  hart  en  verstand  beide  der  leerlingen  van  de 
hoogere  burgerscholen,  of  meer  in  het  bijzonder  de  erken- 
ning van  het  belang  van  het  godsdienstonderwijs  op  de 
inrichtingen  van  middelbaar  ondervijs  of  de  gymuasiën,  en 
niet  te  miskennen  welwillendheid  is  van  deze  en  gene  zijde 
ten  opzichte  van  de  katechese  getoond,  doch  het  is  mij 
niet  gebleken,  dat  er  neiging  bestaat  om  door  het  opnemen 


>)   Ovtr  Godsdienst- Onderwija  op  de  school^  lagere  en  middelbare  1871 
bl.  8«. 

^  Middelbaar  Onderwijs  en.  Paedagogiek,  1365. 
')   Vaderlandscke  LetUrotfeningen,  1869. 
*)  Onse  hoogere  BtargerschoUn^  1878. 
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van  godsdtensUonderwijê  onder  de  leer-vakken  van  het  pro- 
gramma van  staatswege  te  geiaoet  te  komen  aan  bet  van 
vele  zijde  gerezen  bezwaar  tegen  het  middelbaar  onderwijs. 
Dat  tronwens  bij  den  feitelijkeu  toestand  der  kerk  de 
regeling  dezer  zaak  —  ook  in  Daitsckland  tegenwoordig  gansch 
niet  gemakkelijk  —  den  staat  groote  moeilijkheid  zonde 
opleveren,  kan  moeielijk  worden  voorbijgezien,  ook  al  zoude 
men  daarvoor  den  vorm  willen  kiezen  door  Dr.  Bronsveld 
in  1872  aanbevolen  en  de  plaatselijke  school-commissie 
in  "*  overleg  willen  laten  treden  met  den  kerkeraad  der  aan- 
zienlijkste (lokale)  Protestantsche  gemeente,  opdat  deze 
iemand  aanwijze,  die  dan  door  het  schoolgezag  met  bedoeld 
onderwijs  kon  worden  belast,  terwijl  natuurlijk,  zoo  er  op 
een  school  minstens  tien  Katholieke  of  Israëlitische  kinderen 
waren  ook  aan  hen  de  gelegenheid  moest  worden  aangeboden, 
,,om  door  een  bevoegd  persoon  van  hunne  godsdienstige 
belijdenis  in  den  godsdienst  te  worden  onderwezen*'  ^). 

Wij  mogen  het  er  voor  honden,  dat  de  Staat  der  kerk 
het  werk  der  katechese  wel  niet  nit  de  handen  zal  nemen 
—  wat  ook  niet  wenschelijk  kan  worden  geacht  in  den  te- 
genwoordigen  toestand,  zoo  al  ooit  —  en  moeten  dus  aan- 
nemen, dat  de  kerk  tot  dubbelen  ijver  geroepen  wordt,  als 
met  het  oog  op  den  gang  van  lager-,  middelbaar-  en  hooger 
onderwijs  leemten  worden  erkend,  waarin  alleen  door  zoo- 
danig godsdienst-onderwijs  kan  worden  voorzien,  dat  uitvoe- 
ring geeft  aan  het  eerste  en  tweede  artikel  van  ons  Regie" 
ment  van  1861 :  Het  Oodsdtenst^onderioijs  omvat  het  onderrickt 
im  het  BybelUzen,  in  de  Bijbelsche  en  kerkelijke  geschiedenis 
en  in  de  christelijke  geloofs^  en  zede-leer.  Eet  wordt  aan  de 


^  Dr.  A.  W.  Bronsveld,  Ont  Aftddelbaar  Onderwijs,  Wenken  em 
wenschen.  (Nagenoeg  onTeranderde  overdrak  van  eenige  hoogstbeluigryke 
/8tofu2aar<i-artikeleo.) 
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kinderen  gegeven^  zoodra  zy  tot  jaren  van  onderscheid  gehy^ 
men  zijn,  gaat  trap&wijze  voort  en  is  altijd  naar  de  vatbaar^ 
ieid  der  onderscheidene  leerlingen  ingericht.  Het  ontbreekt 
niet  aan  klachten  over  den  strijd  tasachen  deze  bepalingen 
der  wet  eu  de  feitelijke  praktijk  en  evenmin  aan  beschou- 
wingen en  wenken  ter  verbetering  van  den  toestand  gegeven. 
Yan  de  zijde  van  verschillende  richtingen  zijn  behartigiug- 
waardige  woorden  gesproken  en  pogingen  beproefd,  vooral 
ook  door  de  uitgave  van  leerboeken  en  handleidingen,  om 
in  den  nood  te  voorzien.  Onze  reeds  genoemde  vriend  Brons- 
veld schreef  in  1871  ^)  over  het  katechiseeren  naar  de  be- 
hoefte  des  iijds  op  eene  wijze^  die  duidelijk  deed  blijken, 
dat  hij  evenzeer  een  oog  had  voor  de  kwalen  van  het  jeug- 
dige geslacht  dezer  dagen  als  een  hart  voor  den  kateche- 
tischen  arbeid  der  kerk.  Terwijl  hij  noch  in  de  vermeerdering 
der  leerstof,  noch  in  de  vermindering  van  het  dogmatisch 
element  noch  in  de  behandeling  van  wijsgeerige  kwestiën 
het  heil  der  kateche<>e  gelegen  achtte  en  in  eene  ontwik- 
keling trad  van  hetgene  zijus  inziens  de  gewone  inhoud 
der  katechese  moet  zijn,  drong  hij  bijzonder  aan  op  het 
vestigen  van  de  juiste  verhouding  tusschen  leeraar  en  leer- 
lingen, de  natuurlijkheid,  frischheid  en  opgewektheid  in  de 
katechisatie  kamer  en  de  zelfverloochening,  welke  voor  geen 
moeite  terugdeinst.  In  geheel  anderen  trant  en  met  geheel 
andere  uitkomsten  werd  reeds  in  1867  een  hoogst  belangrijk 
artikel  door  den  vroeg  gestorven  uitstekenden  woordvoerder 
der  modernen  Dr.  F.  Bauw£NUOFF,  als  referent  van  eenige 
grootendeels  zuiver-katechetische  Handleidingen  in  het  Theolo' 
gisch  Tijdschrift  ^)  aan  het  godsdienst-onderwys  gewijd.  Door 
den  schrijver  werd  —  zeker  toen  reeds  niet  ten  onrechte  — 


>)  Stemmen  voor  Waarheid  en  Vrtde^  bL  797 — 808. 
*)  l>te  Jaargaog,  bl.  561—595. 
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opgemerkt^  „dat  vele  modernen  met  hart  en  ziel  zich  toe- 
leven op  de  verbetering  van  het  godsdienst  onderwijs  :*' ter- 
wijl als  algemeen  toegestemd  wordt  erkend  ,^dat  er  dringend 
behoefte  bestaat  aan  hervorming  van  het  godsdienst-onder- 
wijs." Niemand,  die  zijn  aandacht  wijdt  aan  de  kwestie  der 
katechese,  mag  mijns  inziens  deze  bladzijden  ongelezen  la- 
ten. Wij  vestigen  op  een  en  ander  het  oog,  zonder  hier  in 
eene  beoordeeling  te  treden»  dewijl  wij  in  den  verderen  gang 
dezer  stadiën  voldoende  gelegenheid  znllen  hebben  van  eigen 
gevoelen  te  doen  blijken.  Yan  het  hoogste  belang  wordt 
door  den  schrijver  de  onderscheiding  geacht  tosschon  lager 
en  middelbaar  ^)  godsdienst-onderwijs.  Het  eerste  moet  dienen 
„om  den  godsdienst  van  het  hart  aan  te  kweeken  en  de 
wijze  te  doen  kennen,  waarop  die  godsdienst  in  onze  tegen* 
woordige  maatschappij  zich  heeft  te  openbaren.*'  Het  tweede 
is  bestemd  „om  den  mensch  als  godsdienstig  wezen  te  doen 
begrijpen."  Het  eerste  is  „de  gewenschte  voorbereiding  tot 
het  afleggen  der  geloofsbelijdenis."  Het  tweede  „staat  met 
die  plechtigheid  in  geenen  onmiddellijken  samenhang  en  be- 
hoeft dan  oök  niet  te  worden  geëindigd  als  de  jonge  mensch 
lidmaat '  der  kerk  is  geworden."  Wat  het  lager  "godsdienst- 
onderwijs betreft,  wordt  groote  waarde  gehecht  vooral  aan 
de  ontwikkeling  van  de  wijze,  waarop  de  godsdienst  in  de 
tegenwoordige  maatschappij  zich  heeft  te  openbaren.  „Hoogst 
belangrijke  onderwerpen  komen  hier  ter  sprake.  Godsdienst 
en  huisgezin.  Godsdienst  en  het  maatschappelijk  leven  (ver- 
schil van  standen,  school,  vaccine,  stoffelijke  welvaart).  Gods- 
dienst en  kerk  (verhouding  tot  de  Boomschen,  tot  de  verschil- 
lende partijen  in  de  Protestantsche  kerk.  Het  kerkgaan,  de 


')  Vergeiyk  omtrent  de  wettelgke  beteekenis  Ysn  den  term  middelbaar 
Ds.  BaoNaTELD  in  het  reeds  genoemde:  Ona  Middelbaar  ondeneijê 
bi  86.  YT. 
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feestdagen,  doop  en  avondmaal,  het  bijbellezen,  als  middelen  om 
den  godsdienst  te  bevorderen).''  In  het  middelbaar  godsdienst- 
onderwijs stelt  zich  de  schrijver  als  „type  van  den  leerling,  met 
wien  men  dat  zonde  knunen  aanvangen,  jonge  lieden  voor 
in  de  twee  hoogste  klassen  der  Hoogere  Burger-  of  Latijnsche 
scholen/'  De  geschiedenis  der  godsdiensten  ontvangt  daarin 
eene  groote  plaats^  en  de  methode  van  behandeling  daarvan 
wordt  aldus  aangegeven  ,Jiever  dan  ze  allen  te  za&m  te 
vatten  in  één  hoofdstuk^  op  gevaar  af,  dat  de  lezer  die  blad- 
zijden vol  van  vreemde  namen  zal  overslaan,  zoude  ik  de 
geschiedenis  eerst  van  den  Israëlitischen^  daarna  van  den 
Ghristelijken  godsdienst  tot  leiddraad  nemen,  en  over  de 
heidensche  volken  spreken,  als  zij  met  Israël  in  aanraking 
komen  of  het  Christendom  tot  hen  doordringt.  De  voorge- 
dragen stof  verliest  daardoor  haar  fragmentarisch  karakter, 
en  het  is  te  verwachten,  dat  de  leerling  grooter  belang  zal 
stellen  in  de  hem  vreemde  Heidensche  godsdiensten,  na  hij 
ziet,  dat  ook  zij  schakels  zijn  in  die  lange  keten,  die  hij 
tracht  te  volgen,  dan  wanneer  zij  hem  worden  voorgesteld, 
als  onsamenhangende  deelen,  waarvan  er  al  licht  een  wordt 
vergeten.  De  godsdiensten  van  Egypte,  der  Kanaauieten, 
van  Assyrie,  van  Perzië  vinden  als  van  zelf  hare  plaats  in 
de  geschiedenis  van  Israël.  Na  het  verhaal  van  Jezus*  op- 
treden zou  een  overzicht  moeten  gegeven  worden  van  de 
wereld,  waarin  het  Christendom  optreedt.  Miet  statistisch, 
maar  historisch.  Zoo  is  hier  de  gelegenheid  om  van  Indiërs, 
Grieken  en  Bomeinen  te  spreken.  Begint  het  Christendom 
zich  onder  Kelten,  Germanen  en  Scandinaviërs  te  vestigen, 
dan  worde  over  hen  gehandeld.  De  geschiedenis  der  7^6  eeuw 
geeft  als  van  zelf  gelegenheid  om  op  het  Mahomedanisme 
de  aandacht  te  vestigen.  De  christelijke  zending  eindelijk 
vergunt  telkens  eenen  blik  op  een  nieuw  gedeelte  van  het 
onafzienbare  gebied."  Bij  dat  gedeelte  van  dit  onderwijs,  dat 
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over  Israël  handelt,  moet  hoofdzaak  zijn  in  de  verschillende 
perioden  der  geschiedenis  het  streven  te  doen  opmerken, 
^^bewQst  of  onbewust,  om  zich  tot  de  groote  gedachten  der 
Godsmannen  te  verheffen,  om  het  uitgesproken  ideaal  tot 
werkelijkheid  te  brengen/'  en  het  onderwijs  in  don  godsdienst 
van  Israël  mag  naar  des  schrijvers  meening  „slechts  op  voor- 
waarde, dat  wij  de  oude  opvattirg  en  voorstelling^'  dezer 
geschiedenis  voor  goed  laten  varen  eene  voorname  plaats  bij 
de  wetenschappelijke  opleiding  der  beschaafde  gemeenteleden 
blijven  innemen.  Wat  de  kerkgeschiedenis,  als  bestanddeel 
van  het  godsdienst-onderwijs  betreft,  wordt  opgemerkt:  „de 
katecheet  heeft  ernstig  te  bedeuken,  met  welk  doel  hij  zijne 
discipelen  inleidt  in  de  geschiedenis  der  laatste  18  eeuwen. 
De  bloote  kennis  der  feiten  kan  dat  doel  niet  zijn.  Ware 
ia  het  wetenschappelijke  geschiedenis-onderwijs  niet  een  voor- 
deel voor  de  practijk  gelegen,  men  zoude  bezwaar  moeten 
maken  de  hersenen  onzer  jonge  menschen,  die  toch  reeds 
zooveel  moeten  bewaren  door  de  mededeeling  van  eene  me- 
nigte bijzonderheden  te  belasten.  Het  non  multa  sedmuUum 
zou  waarschuwend  den  vinger  opheffen.  Het  practische  doel^ 
dat  door  dit  onderwijs  bereikt  moet  worden  is  vooreerst  de 
bekendheid  met  de  wetten^  die  blijkens  de  geschiedenis  de 
ontwikkeling  en  de  openbaring  van  den  godsdienst  regelen, 
vervolgens  moet  de  discipel  den  tijd  waarin  bij  leeft,  leeren 
begrijpen."  Als  onmisbaar  wordt  hierbij  genoemd,  ^een  be- 
knopt overzicht  van  de  geschiedenis  der  wijsbegeerte,  opdat 
de  leerling  ga  verstaan,  dat  onze  tegenwoordige  denkwijze 
eene  vrucht  is  deels  van  het  onderzoek  der  vrije  denkers, 
deels  van  de  vroomheid  des  harten,  die  in  de  kerk  zelve 
bewaard  is  gebleven  en  allengs  haar  recht  van  bestaan  heeft 
veroverd  op  de  oude  leerheiligheid."  De  schrijver  overgaande 
tot  het  laatste,  niet  het  minst  belangrijke,  deel  van  het  gods- 
dienst-onderwijs, gewoonlijk  geloof  deer  genoemd,  verklaart: 
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,^de  moderne^  gaat  hij  de  godsdienst-leer  beschrijven,  vindt 
meer  zijne  voorgangers  in  de  philosophen,  die  van  een  voI< 
komen  vrij  standpunt  de  geestelijke  wereld  zochten  te  kennen, 
dan  in  de  kerkelijke  dogmatici,  die  door  bijbelteksten  hunne 
stellingen  meenden  te  kunnen  bewijzen,  maar  hierin  tracht 
hij  die  voorgangers  te  overtreffen,  dat  hij  zich  wacht  voor 
de  dwaling,  waarin  meer  dan  een  van  hen  uit  antipathie 
tegen  het  kerkelijke  supranaturalisme  verviel,  om  namelijk 
den  hoogsten  ons  bekenden  openbariugs-vorm  van  het  gods- 
dienstig leven  der  menschheid  —  het  Christendom  van  Jezus 
en  zijne  vroegere  en  latere  discipelen  —  buiten  het  gebied 
zijner  waarneming  te  sluiten.*'  Op  ernstige  psychologische 
waarneming  wordt  aangedrongen.  „De  katecheet,  die  zelf 
Christen  is,  moet  een  oog  hebben  voor  de  wording  van  het 
geestesleven.*'  Vooral  bet  wezen  der  zonde  moet  worden 
onderzocht  en  verklaard.  „Is  toch  ééne  beschuldigiog  tegen 
de  moderne  richting  ingebracht  van  beteekenis,  het  is  deze, 
dat  zij  bet  wezen  dor  zonde  voo'*bij  ziet,  dat  zij  te  kort  schiet 
in  de  verklaring  van  het  zielelijden,  dat  onafscheidelijk  is 
van  de  zedelijke  ontwikkeling."  Maar  genoeg.  Men  zoude 
vreemdeling  moeten  zijn  in  de  geschiedenis  van  den  dag, 
als  men  niet  begreep,  dat  hier  wenken  en  opmerkingen  door 
den  voormaligen  Rotterdamschen  leeraar  gegeven  zijn,  die  nog 
voortdurend  beteekenis  hebben  hetzij  ter  kenschetsing  der 
partijen,  hetzij  ter  waarschuwing  voor  heerschende  fouten.  ^) 


>)  In  den  tweeden  Jaargang  van  het  Theologisch  Tijdschrift,  bl.  826—335, 
werd  ,De  katêchetische  methode  van  Dr,  F.  RAUWEMaoPF,  uit  zijne  na- 
gelaten aanteekeningen  toegelicht"  door  den  heer  C.  P.  Tiele.  Die  toe- 
lichting werd  ontleend  aan  eene  schets  der  #soogenaamde  geloofsleer'*, 
door  den  ontslapen  Triend  des  schryvers  met  eenlge  hoofdonderwyiers 
behandeld.  In  dien  cursus  werd  achtereenvolgens  gesproken  over  #he( 
geloof  in  God^  het  streven  om  zich  mei  God  te  vereenigen  en  de  zedeleer 
jrde  drie  zaken",  die  volgens  B,  in  alle  godsdiensten  Toorkomen. 
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Op  eene  reeks  van  leer-   eu  band-boeken  —  waarbij  nog 
de  namen  o.  a.  van  Bösken,  Swiers,  van  Koetsveld^  Eut- 

GBES     VAN     DER     LoEFF,     MaRONIER^    SaNNBS,    HoBOEMAKER^ 

L.  S.  F.  Meybooh  en  H.  U.  Metboom^  B^ville,  van  Berkuh, 
Rebdingius,  G.  Jesse,  behalve  de  reeds  genoemden  met  onder- 
scheiding vermeld  moeten  worden  —  als  mede  op  tal  van  op- 
merkingen en  wenken  in  verschillende  brochnren  of  bladen, 
waaronder  ook  de  PaedagogUche  Bijdragen  met  eere  genoemd 
mogen  worden,  zonde  nog  te  wijzen  zijn,  om  te  doen  zien,  dat 
de  katechese  zich  in  voortdurende  worsteling  bevindt,  om  de 
rechte  methode  te  vinden,  welke  zich  aanbeveelt  voor  het 
godsdienst-onderwijs  dezes  tijds.  Wij  deden  gaarne  recht  we- 
dervaren aan  den  verschillenden  verdienstelijken  arbeid,  door 
zoo  velen  geleverd,  indien  wij  niet  binnen  bepaalde  grenzen 
ons  wenschten  te  bewegen.  Maar  op  twee  geschriften  moet 
de  aandacht  gevestigd  worden. 

Wij  bedoelen  in  de  eerste  plaats,  wat  door  W.  Jesse 
geleverd  werd  in  zijn  ten  jare  1878  verschenen  geschrift: 
Eene  leerwijze  voor  het  Godsdienst-ondenoijs,  ')  Deze  leeraar 
van  de  gemeente  der  Doopsgezinden  te  Zaandam  was  ge- 
roepen in  eene  vergadering  van  Modernen,  de  bespreking 
in  te  leiden  van  de  vraag:  „moet  de  Bijbel  voortdurend  de 
voornaamste  leerstof  leveren  voor  het  Godsdienst-onderwijs  P** 
In  genoemde  bladzijden  geeft  hij  meer,  dan  een  antwoord 
op  de  gestelde  vraag.  Allereerst  wordt  over  den  toestand 
van  lokalen  en  leermiddelen  gesproken  zonder  verschooning 
van  werkelijk  veelvuldig  gebrek.  De  ten  dezen  aanzien  in 
des  schrijvers  gemeente  tot  stand  gebrachte  verbetering 
wordt  met  warmte  geroemd  en  aanbevolen.   Vervolgens  be- 


')  De  Bchrijyer  van  dit  geschrift  moet  wel  onderscheiden  worden  ran 
bovengenoemden  C.  Jesse,  van  wiens  hand  in  dit  jaar  yerscheen: 
Handboekje  bij  het  Godêdienêt^cndertoijê  op  xcndagêchoUn  enKatechitatHnj 
met  eene  Toorrede  van  Dr.  Pb.  J.  Hoedbhakbr.  Nijmegen  P.  J.  Milborn 
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spreekt  de  heer  Jbssb  de  gewoonte,  die  hg  volgt.  Gk>dek 
dienst-onderwijs  wordt  g^eveu  aan  ,,zes  klassen,  waarvan 
vier  in  twee  af  deelingen  gesplitst  zijn."  In  de  tweede  en 
derde  klasse  wordt  middelbaar,  in  de  vierde  hooger  gods- 
dienst-onderwijs gegeven  —  ^^wijdsche  namen  misschien"  — 
zegt  de  schrijver  —  „doch  die  mij  het  meest  geschikt 
voorkomen  yoor  de  verdeeling  der  leerstof."  Als  de  vierde 
klasse  doorloopen  is,  komen  goede  leerlingen  tot  de  belij- 
denis. De  vijfde  en  zesde  klasse  zijn  voor  beu,  die  den 
cnrsns  niet  geroeid  knnnen  bijwonen.  De  bespreking  van 
genoemde  vraag  zelve  wordt  nader  ingeleid  met  de  opmerking: 
„dat  men  van  velerwege  met  den  toestand  ontevreden  is, 
bewijst  het  feit,  dat  leerstof  en  leerwijze  voor  het  gods- 
dienst-onderwijs in  de  laatste  jaren  zoo  dikwijls  aan  de 
orde  zijn  gesteld.  Meer  nog  zon  van  die  ontevredenheid 
blijken,  als  de  vertroawelijke  gesprekken  in  den  vrienden- 
kring, als  ook  de  biechten  der  studeerkamer  eens  konden 
worden  openbaar  gemaakt.^'  Terecht  wordt  opgemerkt,  dat 
het  doel  van  het  onderwijs  „zoowel  de  leerstof,  als  ook 
eenigermate  de  leerwijze**  bepaalt,  en  dat  doel  beschre- 
ven als  gelegen  in  „het  kweeken  van  waarachtig  en 
zuiver  godsdienstig  gevoel,  het  opwekken  en  ontwikkelen 
van  zedelijk  leven,  niet  zoo,  dat  dit  leven  alleen  een  voor- 
werp wordt  van  verstandelijke  kennis,  of  erger  nog  van  het 
gehengen,  maar  zoo  dat  de  leerling  onder  den  invloed  van 
het  onderwijs  vroom  en  zedelijk  wordt.  In  hem  moet  ge- 
boren worden  liefde  voor  de  gemeenschap  met  God  en  voor 
nederige  zelfverloochening,  zijne  ooren  moeten  opengaan* 
voor  de  stem  van  den  plicht,  het  karakter  moet  zich  gaan 
vormen,  naar  zijn  geweten  moet  hij  leeren  luisteren.  Uit 
zichzelf  en  op  zichzelf  moet  hij  leeren  handelen.  Yan  de 
liefde  voor  God  en  menschen  moet  hij  de  praktijk  leeren 
verstaan.     Onderwijzen    en    opvoeden    vallen    dus   zamen." 
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Naar  dat  doel  wordt  gestreefd  door  het  geven  van  wat  lager, 
middelbaar  en  hooger  godsdienst-onderwijs  genoemd  werd. 
Als  leerlingen  voor  lager  onderwijs  gelden  „de  kinderen  van 
alle  standen  en  op  enkele  uitzonderingen  na  die  meer 
volwassenen,  die  geene  andere  opleiding  dan  die  der  open- 
bare lagere  school  ontvangen."  Lager  godsdienst-onderwijs 
wordt  gegeven  door  middel  van  verhalen.  Levendig  wordt 
de  indruk  geschilderd,  daardoor  teweeggebracht,  ,,met  ons 
verhaal  kloppen  wij  aan  alle  deuren,  het  wekt  de  verbeelding, 
het  maakt  vroolijk^  het  grijpt  in  het  gemoed,  het  stemt 
tot  ernst,  doet  bloezen,  brengt  tot  zelfbeschuldiging.  Daar 
fenkelen  de  oogen,  daar  komen  de  kreten  van  opgetogenheid 
of  glinsteren  een  paar  tranen.  Het  medelijden  strijkt  zijn 
waas  over  de  gezichten.  Van  verontwaardiging  gloeit  de 
wang.  De  lip  beeft  van  toom.  Bewondering  spreekt  van 
hun  gelaat.  Steeds  meer  komen  de  hoofden  vooruit.  Zij 
beginnen  uwe  bewegingen  werktuigelijk  na  te  bootsen, 
hun  hart  deelt  in  iedere  gewaarwording;  als  vastgekluisterd 
hangen  zij  aan  uwe  lippen gij  hebt  uwen  indruk  ge- 
maakt en  de  les  gaat  uit.**  Bij  het  verhalen  is  echter  naar 
des  schrijvers  oordeel  uitbreiding  der  stof  buiten  het  gebied 
des  Bijbels  volstrekt  noodig,  „gelukkig  zijn  er  nog  andere 
verhalen,  dan  bijbelsche  en  nog  meer  menschen  dan  Joden."  O 
Van  sprookjes  en  fabelen  wordt  gesproken,  van  natuur- 
studiën  en  vertellingen  —  spreuken  en  versjes  worden  aan- 
bevolen, mits  niet  „psalmen  en  gezangen,"  ^)  tenzij  „schoone 
natuurliederen,"  alsmede  prenten. 

Merkwaardig  is  wat  de  schrijver  aan  het  slot  over  het 
^^g^^  godsdienst-onderwijs  zegt.  Men  zwijge  daarbij  —  zoo 
heot  het  —   „de  godgeleerdheid  dood.     Inbeelding  is  het; 

»)  t.  a.  p.  bl.  80. 

*)  Uitflondering  wordt  gemaakt  ten  aanzien  van  o.  tL  den  Vervolffbundél 
op  de  évnngefiêche  gezangen,    (Zie  t.  a;  p.  bt  58). 
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dat  kindereu,  dienstmeisjes  en  ambachtsleerlingen  eene  god- 
geleerde  overtuiging  kannen  hebben.  Zij  behoeven  die  ook 
niet  te  bezitten.  Eene  gezonde  levensbeschouwing  maakt 
hen  sterker  tegen  de  partijen  in  de  kerk  dan  het  best 
voorzien  godgeleerd  arsenaal.  Ons  onderwijs  moet  hen  helpen 
opvoeden  tot  menscheni  niet  hen  klaar  maken  voor  het 
lidmaatschap  der  Kerk.  Dat  onderwijs  ontvange  daarom  een 
ander  slot,  dan  hetgeen  hen  bij-^al,  wat  heilig  en  dierbaar 
is  bezweert  te  blijven  volharden  hun  leven  lang  in  het 
godgeleerd  leerbegrip,  dat  in  hunne  jonge  hersenen  is 
nedergelegd.  fielijdenis- afleggen  des  geloofs  kan  als  eene 
kroon  het  onderwijs  worden  opgezet^  als  het  ophoudt  een 
examen  te  zijn"  en  verder  ,^zoo  wordt'  het  afleggen  van 
belijdenis  een  daad.  Zoo  wordt  bevestiging  of  doop  niet 
een  handeling  der  kerk,  maar  eene  toewijding  van  den 
jongen  mensch  aan  een  leven,  waarin  men  zijn  best  wil 
doen  Qod  lief  te  hebben  met  geheel  zijn  verstand,  met 
geheel  zijn  hart  en  al  zijne  krachten  en  den  naaste  als 
zich  zelf." 

Middelbaar  godsdienst-onderwijs  wordt  door  den  heer 
JjsssE  gegeven  «^aan  leerlingen  van  zekere  ontwikkeling,  ter 
vermeerdering  van  de  kennis  van  den  mensch  als  gods- 
dienstig wezen  en  is  van  geschiedkundigen  aard.*'  Het  hooger 
godsdienst-onderwijs  is  „meer  wijsgeerig.**  Omtrent  een  en 
ander  is  de  schrijver  merkelijk  korter.  Zelf  verklaart  hij 
„het  best  ware  misschien  hiervan  vooreerst  te  zwijgen,  en 
later  na  rijper  ondervinding,  leerstof'  en  leerwijze  van  dit 
deel  van  het  onderwijs  ter  sprake  te  brengen."   ^) 

In  de  tweede  plaats  trekken  de  wenken  onze  aandacht 
onlangs  door  Dr.   H.  U.  Mbtboom  gegeven.  ^)    Met  inge- 


*)  t.  a.  p.  bl.  48. 

*)   On»  Godêdiérut-Otukrwijs,  Qroningeo  P.  Nooidhotf  «n  M.  Smit  1877. 
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nomenheid  wordt  door  hem  opgemerkt,  dat  voor  de  vrien- 
den van  het  godsdienst-ouderwijs  het  nnr  van  ontwaken 
schijnt  aangebroken,  maar  zijn  oog  is  niet  gesloten  voor  het 
feit,  dat  hier  nieuwe  inzichten  en  oude  toestanden  allerwege 
met  elkander  in  botsing  komen.  ^^Letterkunde,  bijbelsche 
geschiedenis,  godsdienst-geschiedenis,  algemeene  geschiede* 
nis,  geloofs-  en  zedeleer/'  Zietdaar  wat  volgens  hem  de  stof 
moet  leveren  voor  het  godsdienst-onderwijs,  „in  lager,  mid- 
delbaar en  hooger"  te  onderscheiden.  Tegenover  dien  eisch 
verklaart  hij,  „dat  het  godsdienst-onderwijs,  zooals  wij  het 
van  de  vaderen  geërfd  hebben,  in  geen  enkel  opzicht  bijna 
beantwoordt  aan  de  behoeften  van  onzen  tijd."  Verschillende 
grieven  worden  te  berde  gebracht.  £r  wordt  nadrukkelijk 
op  gewezen,  dat  de  „godsdienst-onderwijzers  geenen  tijd 
tebben,  om  over  te  beschikken  voor  hunne  leerlingen"  en 
verklaard,  ,,dat  het  godsdienst-onderwijs  zoo  weinig  vruchten 
draagt  en  in  de  schatting  van  deskundigen  zoo  laag  staat 
aangeschreven,  is  rechtstreeks  het  gevolg  van  de  omstandig- 
heid, dat  behoorlijke  verdeeling  in  klassen  overeenkomstig 
den  aard  van  het  onderwijs  en  het  gehalte  der  leerlingen 
feitelijk  eeue  onmogelijkheid  is.'*  Voorts  wordt  opgemerkt, 
„dat  do  godsdienst-onderwijzers  geenen  tijd  hebben  om  zich 
te  praepareeren  voor  hunne  lessen"  en  vooral  ook  hierop 
gelet,  dat  zij  „geen  macht"  hebben,  wat  de  schrijver  ver- 
klaart, met  het  oog,  „op  de  veelal  zoo  hoogst  ongunstige 
omstandigheden,  waarónder  zij  onderwijs  geven  en  op  het 
noodlottig  verband,  dat  er  bestaat  tusschen  de  katechisatiën 
en  het  lidmaatschap  der  kerk."  Wat  dit  laatste  punt  be- 
treft, wordt  gezegd:  „aan  het  lidmaatschap  moet  eene  aan- 
neming voorafgaan.  Die  aanneming  is  deels  examen,  deels 
geloofsbelijdenis.  Voor  zoover  zij  de  kroon  zet  op  het 
godsdienst-onderwijs  is  zij  het  eerste.  Als  middel  om 
tot    het    lidmaatschap    der    kerk    toegang    te  verschaffen 
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moet  zij  het  laatste  wezen.  Op  dit  punt  is  de  begrips- 
verwarriug  in  ons  kerkelijk  leven  volkomen"  —  en  la- 
ter —  ^^door  het  lidmaatschap  der  kerk  als  loon  aan  het 
eind-examen  verbonden  wordt  de  onderwijzer  verlamd''. 
Bovendien  zijn  er  bedroevende  feiten.  „Het  getal  is  klein 
dergenen,  die  werkelijk  godsdienst-onderwijs  ontvangen"*) 
en  er  blijft  voor  welwillenden  „weinig  gelegenheid  over, 
om  van  het  godsdienst-onderwijs  gebruik  te  maken."  De 
vraag  rijst,  zal  men  tegenover  zulke  bezwaren  de  „nieuwe 
inzichten'*  laten  varen,  of  zal  men  op  maatregelen  bedacht 
zijn,  om  de  „oude  toestanden"  te  hervormen.  Het  antwoord 
hangt  af  van  de  vraag,  welke  waarde  men  aan  het  gods- 
dienst*onderwijs  hecht.  Onze  schrijver  hecht  er  groote  waarde 
aan  vooreerst  als  voorwaarde  tot  den  bloei  van-  het  kerkelijk 
leven  maar  vooral  ook  als  middel  tot  karakter -vorming ,  Daarom 
wil  hij  trachten  de  bezwaren  te  overwinnen.  Door  hem  wordt 
hulde  gebracht  aan  hetgeen  de  Synode  der  Nederlandsche  Her- 
vormde Kerk  ten  vorigen  jare  op  krachtig  initiatief  van  Dr.  va.n 
Hoorn  heeft  gedaan  ^)  en  tevens  dringt  hij  aan  op  onderling 
overleg  en  verdeeling  van  den  arbeid  tusschen  (Predikanten, 
als  geschikt  middel  ter  vermeerdering  van  macht  zoowel 
als  van  tijd.  Er  is  veel  en  velerlei  tot  verbetering  van 
den  toestand  noodig.  De  regeering  moet  in  hare  alge- 
meene  wetgeving  de  rechten  van  het  godsdienst-onderwijs 
erkennen,  synode  en  akademie  moeten  zich  vcreenigen  in 
het  vormen  van  goede  katecheten,  de  predikanten  moeten 
door  gemeenschappelijk  overleg  en  verdeeling  van  den  arbeid 


^)  Door  Dr.  H.  J.  E.  van  Hoorn  werd  in  de  18de  sitting  yan  de 
algemeene  Synode  der  N.  H.  Kerk  ten  jare  1876  opgemerkt,  dac  op  eene 
hervormde  bevolking  van  2,044,000  zielen  het  cijfer  der  katechnmenen 
grooter  zijn  moest  dan  het  officieele  cyfer  245,604.  (Zie  Handelingen  der 
Synode  bL  119). 

')  Handelingen  der  Synode  1876,  bl.  868—856  en  886—888. 
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eene  doeltreffende  regeling  der  katechese  invoeren^  maar 
„de  bebte  pogingen  tot  verbetering"  —  zegt  Dr.  Mbyboou  — 
^^ollen  ten  slotte  blijken  met  machteloosheid  geslagen  te 
zijn,  zoolang  de  scheiding  tusschen  de  katechisatiën  en  het 
lidmaatschap  niet  in  theorie  is  voltrokken,  zoolang  niet  de 
predikanten  vrijheid  hebben  om  eiken  belangstellende  onder 
zekere  voorwaarde!]  als  lid  der  kerk  toe  te  laten,  maar 
daarentegen  macht  om  van  dengene,  die  op  stemrecht  of 
kerkelijke  betrekkingen  aanspraak  maakt  te  vorderen,  dat 
hij  den  cursns  van  het  godsdienst-onderwijs,  zooals  die 
plaatselijk  geregeld  zal  zijn  met  goed  gevolg  hebbe  doorloopen*" 
Daarenboven,  de  gemeente  moet  medewerken,  vooral  door  gel- 
delijke middelen  beschikbaar  te  stellen  voor  het  godsdienst- 
onderwijs. „Zonder  geld  komt  niets  goeds  tot  stand.  De  schrijver 
dringt  krachtig  op  de  offervaardigheid  der  gemeente  aan  en 
wenscht,  dat  de  leden  der  kerk  hunne  contributie  voor  het 
godsdienst-onderwijs  leveren,  terwijl  hij  hen,  „die  het  belang 
van  het  lidmaatschap  voor  hun  persoon  niet  inzien*'  wil 
„verheffen  tot  het  inzicht,  dat  men  lidmaat  kan  zijn  voor 
anderen  met  het  doel,  om  eene  eerwaardige  instelling  tot 
volksopvoeding  in  persoon  en  met  geldelijke  bijdragen  te 
steunen."  ^) 

Het  was  ons  hier  niet  te  doen  om  een  volledig  overzicht 
te  geven  van  hetgeen  er  in  Nederland  over  de  katechese  ge- 
schreven is.  Wij  sloegen  slechts  eenen  blik  in  de  rijke  literatuur 
over  dit  onderwerp.  Dat  van  verschillende  zijden  droevige 
klachten  zijn  aangeheven  in  den  jongsten  tijd  is  gebleken. 
In  hoeverre  de  gegeven  wenken  behartiging  verdienen  in 
het  belang  van  terecht  gewenschten  beteren  toestand  van 
het  godsdienst-onderwijs,  zal  ons  nader  blijken  in  het  ver- 
volg dezer   studiën  —    waarin   wij    onzen  eigen  weg  wen- 


»)  t.  a.  p.  bl.  47. 
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schen  te  bewandelen.  Eer  steller  dezer  bladen^  naar  den 
eisch  van  de  Wet  op  het  Uooger  Onderwijs  dd.  28  April 
1876  van  dit  deel  der  theolo^sche  wetenschap,  tot  nn  toe 
hem  in  zijne  ambtelijke  betrekking  mede  toevertrouwd,  gaat 
scheiden,  is  het  hem  een  aangename  taak  een  woord  te 
spreken  over  de  kateohese,  waaraan  hij  16  onvergetelijke 
jaren  van  zijn  leven  mocht  wijden.  Hierin  vooral  wenscht 
hij  medewerker  van  allen  te  blijven,  die  iets  goeds  bedoelen 
voor  de  Kerk  in  ons  Vaderland, 
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IV. 

Is  het  optreden  van  de  ,,praktische  Godgeleerdheid^'  Ha 
a&onderlijke  cyclus  van  theologische  wetenschappen^  — zoo 
als  wij  reeds  vroeger  opmerkten  —  in  den  aanvang  niet  be- 
vorderlijk geweest  aan  de  nauwgezette  behandeling  van  de 
bijzondere  vakkon  op  zich  zelve,  die  onder  dat  kader  ver- 
eenigd  plegen  te  worden,  men  zoude  zich  bedriegen,  als 
men  niet  op  den  duur  nochtans  ook  in  dit  opzicht  winst 
verwachtte,  waar  aanvankelijk  schade  geleden  werd.  Men 
moge  al  meenen,  dat  Lange  wel  wat  al  te  gunstig  oor- 
deelde over  den  actueelen  toestand,  toen  hi|  ook  met  het 
oog  op  de  katechese  met  ingenomenheid  wees  op  de  „Grade 
der  Yeredelung"  welke  „die  praktische  Theologie  sohon  in 
den  verschiedensten  Zweigen   durchgemaoht  hat"  ^},  zeker 


')  J.   F.    Lange,    Örundrisê.  der  theologüchen  Encyldopadie  mii  Ein» 
êehktu  der  Methodologie.   Heidelberg,  1877.  S.  210. 
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mag  men  zicb  verblijden  in  de  hoop^  dat  ook  voor  den 
katecheet  voordeel  te  verwerven  zal  zijn  uit  den  strijd,  dien 
de  praktische  Godgeleerdheid  met  zich  zelve  te  voeren  heeft, 
om  te  komen  tot  eene  wijsgeerige  behandeling  harer  ver- 
schillende deelen  in  onderling  verband.  Dat  overigens  de 
katechetiek  niet  zoo  spoedig  een  vast  wetenschappelijk  ka- 
rakter aanneemt,  kan  te  minder  bevreemding  wekken^  naar- 
mate men  'te  beter  inziet^  dat  zij  in  samenhang  is  met  de 
algemeene  en  vooral  met  de  christelijke  paedagogiek,  waar- 
omtrent nog  voortdurend  strijd  wordt  gevoerd.  De  t^en- 
stelling,  welke  steeds  scherper  gemaakt  wordt  tusschen  Chris- 
tendom en  humaniteit  is  bovendien  uit  den  aard  der  zaak 
niet  gunstig  voor  eene  zuivere  opvatting  van  de  problemen, 
die  hier  den  beoefenaar  van  ziel-  zoowel  als  zede-kunde 
gesteld  zijn. 

Zonder  dat  het  beginsel  der  katechese  nauwkeurig  en 
juist  bepaald  is,  en  hare  grondslagen  duidelijk  zijn  aange- 
wezen, is  het  niet  mogelijk  dat  behoorlijk  over  haren 
inhoud,  haren  vorm  en  haar  doel  worde  gehandeld^  en 
kan  de  rechte  weg  niet  gebaand  zijn  voor  de  kennis  van 
hare  hulpmiddelen  en  van  de  eischen  harer  uiterlijke  prak- 
tijk. Het  schijnt  mij  zeer'noodig  toe^  dat  de  aandacht  ge-« 
vestigd  worde  op  de  noodzakelijkheid,  om  niet  alleen  de 
christelijke  paedagogiek  nadrukkelijk  van  de  paedagogiek  iu 
het  algemeen  te  onderscheiden,  maar  ook  de  katechese  niet 
met  de  christelijke  paedagogiek  te  vereenzelvigen  en  nog 
minder  met  het  onderwijs  in  godsdienstwetenschap  —  zoo  als 
sommigen  bewust  of  onbewust  doen.  Er  zal  aan  de  verwar- 
ring, die  op  dit  gebied  heerscht,  geen  einde  kunnen  komen, 
als  niet  eensdeels  begrepen  wordt,  dat  de  katechese  een 
specifiek-christelijk,  en  anderdeels  dat  zij  een  bepaald  kerkelijk 
karakter  draagt.  Terecht  werd  door  den  Hoogleeraar  Doedes 
gezegd,  dat  „alle  katechetisch  onderwijs  moet  gegeven  wor- 
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den  met  het  oog  op  de  geloof^elydenu**  \  Het  kerkelijk 
spraakgebraik  heeft  hier  ziJQ  recht^  dat  te  minder  mag 
worden  prijs  gegeven,  nu  het  wéér  veroverd  is  op  eene 
voorbijgegane  periode,  die  in  een  amalgama  last  had,  waar- 
mede de  christelijke  gemeente  duidelijk  genoeg  getoond 
heeft  geenen  vrede  te  hebben. 

Wanneer  wij  de  christelijke  paedagogiek  tegenover  of  liever 
naast  de  tdgemeene  afzonderlijk  noemen,  bedoelen  wij  vol- 
strekt niet  voedsel  te  geven  aan  de  meening,  ook  in  ons 
vaderland  in  den  strijd  om  de  cAristelyke  school  maar  al 
te  seer  gekweekt,  alsof  er  in  het  algemeen  zeer  wel  ten 
onzent  eene  paedagogiek  en  dus  ook  eene  school  zoude 
kunnen  bestaan  buiten  den  jnvloed  des  Christeudoms.  Moet 
bet  ook  al  in  de  bestaande  verhoudingen  in  eene  gemengde 
natie  soms  helaas!  onvermijdelijk  geacht  worden  het  woord 
ehrietelijk  te  gebruiken  in  den  dienst  eener  partij-leus,  wij 
zullen  wèl  doen  als  wij  ons  diep  laten  doordringen  van 
de  overtuiging,  dat  er  in  de  beschaafde  wereld,  zoo  als  zij 
door  het  Christendom  ontwikkeld  is,  eigenlijk  van  geene 
school  noch  paedagogiek  gesproken  kan  worden,  tenzij  van 
het  christelijk  beginsel  doortrokken  ^).  Wie  zich  van  dit 
feit  helder  rekenschap  geven  wil,  kan  bij  Eduabd  Böhl  ter 
school  gaan  en  leeren,  dat  het  zuiver-menschelijke  tevens 
het  echt-christelijke  is  ').  Maar  wij  moeten  rekening  hou. 
den  met  de  gegevens  der  geschiedenis  en  mogen  den  voet 
niet  zetten  op  het  belangwekkende  gebied  van  onderwijs  en 
opvoeding,  zonder  te  bedenken,  dat  de  adem  der  revolutie- 
begrippen daarover  in  deze  eeuw  zich  verbreidde,  en  dat  het 


>)  Encyclopedie,  bl.  2L4. 

')  BelftDgryke  wenken  werden  ten  desen  gegeven  door  J.  H.  Gun- 
nnro,  PaedagogUche  Bijdragen,  8de  jaargang,  bl.  282—287. 

^  AUgemêine  PSdagogik  von  Eduaed  Böhl,  Dr.  der  Theol.  n.  der 
PhiL  a.  ordentlicher  Prof.  an  der  k.  k.  TheoL  Am.  in  Wien.  1872. 
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tot  die  begrippen  in  de  eerste  plaats  behoorde,  de  ont- 
wikkeling des  meuschen  geheel  en  al  los  te  maken  van  de 
kerk,  welke  ter  kwader  are  en  niet  bniten  hare  schuld 
het  Christendom  zelf  voor  hare  fouten  liet  boeten.  Het  is 
goed,  dat  ook  de  katecheet  zich  eene  juiste  voorstelling 
vorme  van  den  gang  der  zaken  in  de  school  van  den  nieuweren 
tijd.  Toen  kerk  en  staat  vereenigd  waren  en  dus  destaats- 
kerk  recht  van  bestaan  en  feitelijk  de  opperheerschappij  had, 
was  er  geene  reden  om  opvoeding  en  onderwijs  te  scheiden. 
Maar  nauwelijks  was  de  scheiding  van  beide  uitgesproken, 
of  het  gevaar  was  aanwezig  dat  ook  onderwijs  en  opvoeding 
uitéén  worden  gerukt.  Immers,  dat  opvoeding  zonder  gods- 
dienst mogelijk  was,  werd  in  den  eersten  tijd  van  de  ont- 
wikkeling der  nieuwere  begrippen  slechts  door  enkelen 
aangenomen.  Wilde  dus  de  moderne  staat  zich  aan  het 
onderwijs  wijden  met  volstrekte  vermijding  van  het  terrein 
van  den  godsdienst,  het  kon  niet  anders,  of  de  opvoeding 
werd  min  of  meer  altoos  aan  huisgezin  en  kerk  overgelaten, 
voor  zoo  ver  althans  niet  dü  op  den  weg  der  bedoelde 
ontwikkeling  lag,  van  lieverlede  de  verstandelijke  opleiding 
in  de  school  reeds  als  zoodanig  tevens  opvoeding  te  heeten. 
Hoe  echter  ook  de  mannen  van  den  modernen  staat  en  de 
door  dien  staat  in  het  leven  geroepen  school  mogen  denken 
over  het  verband  tusschen  opvoeding  en  godsdienst  —  en  hoe 
ook  door  de  keuze  van  leerstof  voor  de  school  of  door  bijzondere 
voorliefde  voor  eenig  deel  dier  stof  moge  gezocht  worden 
naar  een  middel  om  zooveel  mogelijk  te  blijven  buiten  de 
lastige  kwestie,  in  hoever  het  opvoedend  element  op  de  school 
gemist  kan  worden  of  geacht  kan  worden  in  het  onderwijzend 
element  voldoende  begrepen  te  zijn  —  de  wetenschap  zelve, 
niet  vragende  naar  de  berekeningen  der  praktijk,  moest  blq- 
ven  arbeiden  aan  de  taak  der  paedi^ogiek.  Het  moet  ter 
harer   eer   gez^  ^rden,   dat  zij  zich  met  grooteren  ijver 
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daii  immer  te  Toren  van  die  taak  heeft  gekweten.  £ene 
algemeene  paedagogiek  is  yan  lieverlede  ontwikkeld  en  on- 
schatbare bijdragen  zijn  ten  dezen  geleverd.  Maar  nu  moge 
al  —  wat  inderdaad  merkwaardig  is  —  bij  de  paedagogen 
hoe  langs  hoe  meer  de  meening  worden  ter  zijde  gesteld, 
dat  onderwijs  alleen  in  den  gewonen  zin  des  woords  geno^ 
is  tot  ontwikkeling  van  den  mensch,  en  krachtig  worden 
aangedrongen  op  de  vorming  van  het  karakter  en  de  ont- 
plooiing van  den  aanleg  in  verband  met  de  bepaalde  be- 
stemming der  leerlingen,  toch  blijft  er  tnsschen  deze  paeda- 
gogiek en  die  der  christelijke  gemeente  eene  diepe  kloof 
bestaan,  voor  zoo  ver  deze  laatste  vooreerst  eene  andere  voor- 
stelling heeft  aangaande  aard  en  kracht  der  zonde,  en  ten 
andere  niet  de  opvoeding  beschouwt  als  middel  om  vracht- 
baar  onderwijs  te  geven,  maar  veeleer  het  onderw^'s  als 
middel  tot  de  rechte  opvoeding.  Hierbij  moet  bovendien 
wèl  overwogen  worden,  dat  de  gansche  loop  der  dingen  in 
den  t^enwoordigen  tijd  leidt  tot  een  beslist  optreden  van 
geloof  en  ongeloof  beide.  De  mondigheid  van  den  mensch  is 
in  beginsel  uitgesproken.  Is  er  voor  het  ongeloof  geen  reden 
meer  om  zich  schail  te  honden  of  zijne  geheimste  gedachten 
te  verbergen,  met  het  geloof  is  het  niet  anders  gesteld. 
In  den  tijd,  waarin  radikale  theoriën  omtrent  opvoeding 
en  onderwijs  worden  verkondigd,  gevoelen  zich  de  belijders 
van  Ghristas  uit  den  aard  der  zaak  genoopt,  ook  hunner- 
zijds krachtig  te  voorschijn  te  treden,  en  er  is  van  weers- 
zijden geen  enkele  oorzaak,  waarom  men  het  principieel 
verschil  zoude  verbloemen  tusschen  hen,  die  leeren  —  om 
met  onzen  voortreffelijken  Beijnbn  ^)  te  spreken  —  dat 
de  mensch  „zijn  eigen  meester  is,  dat  hij  vrij  is  tegenover 
Ck>d  en  menschen*',  en  hen,  die  geen  andere  ontwikkeling 


^)  Poêda^ogiaehé  Bijdragtn^  Ifte  Jurgang,  bl.  1?7. 
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wenschen^  dftn  langs  den  weg  van  steeds  vaster  en  inniger 
gemeenschap  met  Qod^  de  bron  van  alle  wijsheid  en  kracht. 
Het  schijnt  das  alleszins  noodig^  dat  wij,  hoezeer  dank- 
baar erkennende  dat  de  paedagogiek  in  het  algemeen  wéér 
eene  richting  neemt,  welke  voor  het  Christendom  niet  on- 
gunstig is,  toch  voor  als  nog  van  christelyke  paedagogiek 
blijven  spreken.  Dat  doen  wij  echter  niet  om  met  dien  naam 
de  katechese  aan  te  duiden.  Deze  laatste  moet  wel  —  met 
MuuRLiNG  ^)  —  als  ,^een  zeer  belangrijk  deel  der  opvoeding 
van  den  mensch  tot  christen  en  christelijke  volkomenheid*' 
worden  beschouwd^  maar  is  toch  slechts  een  gedeelte  der 
paedagogiek,  welke  wij  bedoelen.  Het  komt  'mij  voor,  dat 
het  een  onredelijke  eisch  is^  der  katechese  gesteld^  dat  zij 
voorzie  in  de  opvoeding  der  onmondigen,  welke  op  den 
weg  der  ouders  ligt  of  van  hen^  aan  wie  deze  de  opleiding 
hunner  kinderen  toevertrouwen.  Het  heeft  nimmer  in  de 
bedoeling  der  kerk  mogen  liggen  —  wat  trouwens  strijden 
zoude  met  de  natuurlijke  orde  van  zaken,  welke  zij  te 
eeren  heeft  —  om  den  ouders  de  taak  uit  de  handen  te 
nemen,  die  op  hen  door  God  gelegd  is.  Daarvan  was  oud- 
tijds dan  ook  geen  spraak.  De  katechumeen  werd  door  de 
kerk  opgevoed  louter  ah  zoodanig,  dat  wil  zeggen  in  ver- 
band met  den  Doop,  dien  hij  begeerde  te  ontvangen.  Hierin 
behoefde  niet  de  minste  verandering  te  komen,  toen  niet 
meer  de  Doop,  maar  het  Avondmaal  het  eindpunt  der  kate- 
chese was,  terwijl  de  Doop  in  dat  stelsel  integendeel  haar 
aanvangspunt  werd.  Ook  alzoo  bleef  de  katechese  haar  bij- 
zouder  karakter  behouden,  dat  haar  van  de  paedagogiek,  al 
zij  het  eene  ehrUtelyke^  duidelijk  onderscheidt.  Het  onder- 
wijzend element  is  in  de  katechese  altijd  hoofdzaak,  al  wordt 
(iok    terecht    op    hare    paedagogische    institutie    krachtige 

<)  t.  s.  p.  bl.  165. 
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nadrak  gelegd.  Wordt  in  dit  opzicht  niet  altijd  het  joiste 
begrip  der  katechese  gehandhaafd  of  verondersteld,  nog  veel 
meer  bedenkelijk  is  het  misverstand,  alsof  zij  met  gods- 
dienst-onderricht of  onderwijs  in  de  godsdienst-wetenschap 
in  het  algemeen  moet  worden  vereenzelvigd.  Men  kan 
moeielijk  eenen  glimlach  onderdrukken,  als  men  verneemt, 
welke  eischen  aan  den  omvang  der  katechetische  leerstof 
nu  en  dan  gesteld  zijn.  De  geschiedenis  der  godsdiensten 
vooral  werd  op  den  voorgrond  gebracht.  Sommigen  stelden 
sich  tevreden  met  eeu  kort  verslag  aangaande  den  gods- 
dienst der  Fernanen,  Mexicanen,  Indiërs,  Egyptenaren, 
Babyloniërs,  Assyriërs,  Persen,  Grieken  èn  Eomeinen,  alvo- 
rens tot  de  behandeling  van  den  Israëlitischen  godsdienst 
en  het  Christendom  en  den  Islam  over  te  gaan.  Anderen 
voegden  daaraan  toe  de  godsdiensten  van  Chineezen,  Fin- 
nen, Slaven,  Kelten,  Germanen  en  Scandinaviërs,  zonder 
nochtans  de  grenzen  van  een  beknopt  verslag  te  overschrijden. 
Wederom  anderen  meenden  verschillende  godsdiensten  onder 
een  bepaald  gezichtspunt  te  moeten  vereenigeu  en  drongen 
aan  op  wat  breeder  behandeling  van  algemeene  verschijn- 
selen op  godsdienstig  gebied,  zoodat  fetichisme,  sjamanisme, 
animisme,  natuur-dienst,  henotheïsme,  ethisch  monotheïsme, 
particularisme,  universalisme,  zedelijk  idealisme,  en  wat  verder 
als  aanduiding  van  bijzonder  godsdienst -karakter  geacht  werd 
te  kunnen  gelden»  niet  buiten  bespreking  en  waardeering  bleef. 
Wederom  anderen  meenden,  dat  de  tijd  rijp  was  voor  de 
behandeling  van  de  geschiedenis  van  den  godsdienst,  als 
ontwikkelings-geschiedenis  opgevat,  en  deinsden  niet  terug 
voor  de  poging  om  de  katechumenen,  althans  voor  zoo  ver 
zij  vielen  onder  den  kring  van  „middelbaar  onderwijs",  in 
te  lichten  aangaande  de  verschillende  theoriën  van  verdeo- 
ling,  waarnaar  de  mannen  van  het  vak  verschillende  gods- 
diensten   meenen   te   moeten  rangschikken  en  samenvatten. 
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Ook  het  gebied  van  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienat 
werd  betreden  en  over  het  recht,  de  grondslagen  en  de 
waarde  van  de  religie  gehandeld.  De  Godsleer  werd  in 
hoofdtrekken  ontvouwd  bij  het  licht  van  mineralogie,  botanie, 
zoölogie  en  anthropologie  in  het  bijzonder.  De  sociologische 
beteekenis  van  den  godsdienst  bleef  niet  onopgemerkt  en 
ook  voor  de  vraagstukken  van  staatsrecht  en  kerkbestuur 
werd  eone  plaats  ingeruimd.  Inderdaad,  het  ontbrak  der 
katechese  niet  aan  stof,  en  men  kon  niet  klagen,  dat  hare 
vrienden  traag  waren  in  het  bearbeiden  van  de  wetenschap 
van  den  godsdienst  tot  katechetisch  gebruik.  Intusschen  er 
kwam  kentering  in  de  publieke  opinie  en  deskundigen  bij 
uitnemendheid  verhieven  waarschuwend  hunne  stem.  Het 
was  niet  te  ontkennen,  dat  de  stroom  der  katechese  dreigde 
buiten  zijne  oevers  te  treden.  Ongetwijfeld,  de  wetenschap 
van  den  godsdienst,  die  dit  alles  en  meer  nog  eischt  en 
in  de  eerstvolgende  tijden  steeds  meer  eischen  zal,  is  van 
uitnemend  gewicht,  en  de  christen-leeraar  is  wèl  kortzichtig, 
die  niet  bemerkt,  dat  de  kerk  reden  heefb  om  met  de  hoogste 
belangstelling  alle  deze  dingen  ter  hand  te  nemen.  Ook 
mag  wèl  gevraagd  worden,  of  het  goedkeuring  verdient,  dat 
onze  jeugd  op  de  scholen  bf  niet  of  slechts  gedeeltelijk,  bij 
voorbeeld  waar  het  Grieken  en  Rojneinen  geldt  of  de 
Israëlieten,  met  de  godsdiensten  der  volken  wordt  bekend 
gemaakt.  Stellig  zal  het  moeten  goedgekeurd  worden,  dat 
meer  ontwikkelde  gemeente-leden  worden  ingewijd  in  xle 
studie  van  de  godsdiensten.  Maar  de  vraag  blijft  desniettemin 
haar  recht  behouden,  of  de  katechese  moet  uitgebreid  wor- 
den tot  dezen  kring  van  onderzoekingen.  Ik  zoude  niet  aar- 
zelen haar  terug  te  dringen  binnen  bescheidener  proportiën. 
De  katecheet  is  niet  geroepen,  om  leeraar  der  godsdienst- 
wetenschap te  zijn,  maar  hij  moet  zoodanig  godsdienst- 
onderwijs geven,  als  vereischt  wordt  tot  de  vorming  en  ver*- 
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dere  ontwikkeling  van  de  kweekelingen  der  gemeente.  Meent 
men,  dat  daartoe  zoo  veel  en  velerlei  behoort,  en  neemt 
men,  om  hier  handtastelijke  bezwaren  te  ontgaan,  zijn  toe- 
vlacht  tot  de  onderscheiding  van  lager,  middelbaar  en  ho(^er 
katechetisch  onderwijs,  men  bedenke  wèl,  dat  de  kerk  deze 
onderscheiding  niet  kan  aanvaarden,  zonder  verschillend  lid» 
maatschap  te  erkennen,  en  dat  zij  dit  laatste  in  dit  verband 
van  gedachten  niet  zonde  knnnen  aannemen,  zonder  op  beden- 
kelijke wijze  af  break  te  doen  aan  de  ethische  opvatting  van 
de  „belijdenis  des  geloofs",  welke  naar  veler  oordeel  toch 
reeds  door  kerkelijk  intellectualisme  genoeg  gedrukt  wordt. 
Wij  komen  op  een  en  ander  later  terug.  Voor  het  oogen- 
blik  brengen  wij  de  definitie  in  herinnering  aldus  door 
Dr.'  MoLL  ^)  gegeven:  ,,de  katechese  is  die  werkzaamheid 
der  kerk,  waarmede  zij  door  tusschenkomst  van  het  in  haar 
bestaande  leeraarsambt  de  jeugd,  die  zij  door  den  H.  Doop 
in  Gods  koninkrijk  opnam,  door  gemeenschappelijk  onder- 
wijs naar  de  leer  der  kerk  en  door  gemeenschappelijke  op- 
voeding voor  het  kerkelijk  leven  zóó  ver  ontwikkelt,  dat  zij 
haar  op  grond  harer' belijdenis,  tot  lidmaten  aannemen  en 
bevestigen  kan  en  haar  in  al  de  goederen  der  gemeente 
van  Jezus  Christus  doei  deelen.''  Het  lidmaatschap  der 
kerk  is  dus  het  doel  der  katechese  maar  dit  lidmaatschap 
zelf  is  weer  middel  tot  Aoo^er  doel  en  de  katechese  mag 
dat  hoogste  doel  niet  voorbijzien.  Een  recht  inzicht  in  den 
noodzakelijken  samenhang  tusschen  het  belijden  en  het  ge* 
loaven  is  volstrekt  noodig  tegenover  de  eenzijdigheid  van  het 
katholicisme  ter  ^ne  en  het  piëtisme  ter  andere  zijde.  Het 
is  echter  niet  de  taak  der  katechetiek  maar  veel  eer  der  ethiek, 
om  het  beginsel  te  ontwikkelen  en  te  handhaven»  dat  er 
ei^rlijke   leugen    ligt  in  de  aanvaarding  van  het  lidmaat- 
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schap  der  kerk  door  de  zoodanigen,  wien  het  geloof  des  harten 
voor  als  nog  vreemd  bleef.  ^)  De  katechetiek  moet  zich  ge- 
bonden achten  aan  het  lidmaatschap  der  kerk,  waartoe  zij 
de  katechumenen  moet  opleiden  en  waarin  zij  de  leden  der 
gemeente  bevestigen  moet  op  den  grondslag  der  wèlgeves- 
tigde  overtniging,  dat  het  Godsrijk  in  de  kerkgenootschappen 
tot  ontwikkeling  komt.  Op  dit  standpunt  is  voor  overschat- 
ting van  het  kerkelijk  karakter  der  katechese  evenmin  als 
voor  miskenning  daarvan  wezenlijk  gevaar.  De  katechese 
gaat  das  van  bepaalde  beginselen  uit,  op  wier  handhaving 
het  nadrukkelijk  aankomt.  Hoofdzaak  is  hier  de  erkenning 
van  het  Godsrijk,  welke  onder  den  invloed  der  rationalis- 
tische theologie  schier  geheel  ter  zijde  gedrongen  en  door 
het  historische  sapranaturalisme  slechts  gebrekkig  weer  in 
eere  gebracht,  door  de  nieuwere  Theologie  op  verschil- 
lende wegen  gehuldigd  wordt.  De  scheiding  van  kerk  en 
staat,  voor  zoo  ver  zij  ook  de  school  van  de  kerk  losmaakte, 
heeft  hierop  gunstig  gewerkt,  en  aanleiding  gegeven,  dat 
met  vernieuwden  ernst  de  vraag  werd  overwogen  of  de 
sociologische  beteekenis  van  het  Christendom  in  dien  zin 
mag  worden  opgevat,  dat  kerk  en  maatschappij  geacht 
worden  identisch  te  zijn.  Hoe  meer  onze  maatschappij  den 
bodem  van  het  Christendom  verlaat,  om  voor  zoo  ver  zij 
niet  met  allen  godsdienst  breekt^  zich  te  houden  aan  een 
algemeenen  godsdienst,  waarin  uit  den  aard  der  zaak  in 
ons  vaderland  althans  het  leeuwendeel  aan  de  tegenwoor- 
dige godsdienstige  denkbeelden  van  Israël  moet  worden  toe- 
gekend, des  te  meer  zal  de  kerk  geroepen  zijn  om  in  de 
katechese  de  groote  gedachte  van  het  koninkrijk  der  hemelen 
te  kweeken,  welke  door  Jezu9  op  den  stengel  der  religieuse 
idee  van  het  oude  Israël  werd  ontwikkeld.     De  kerk  moet 


*)  Cf.  KüBBL.  Katéchetik.  S.  8. 
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of  zich  ifiet  de  maatschappij  N'ereenzelvigen  en  alzoo  sich 
selve  opheffen^  bf  op  nieaw  zich  scharen  onder  de  banier 
van  het  ionininifi  Gods,  dat  niet  van  deze  wereld  is.  Zoo- 
wel de  betrekkelijke  geringheid  als  de  verheven  grootheid 
der  kerk^  als  kerkgenootschap  opgevat^  wordt  openbaar  als 
zij  met  het  Godsrijk  in  verbinding  wordt  geplaatst.  Wie 
de  idee  van  het  onde  met  die  van  het  hedendaagscbe 
Israël  aangaande  de  ^atuXsia  rov  -S-êoS  verwisselt  kan  on- 
mogelijk op  den  dnnr  de  katechese  eeren.  Miskenning  van 
de  werkelijkheid  van  het  Godsrijk  als  zelfstandig  institnat 
opgevat  dwingt  den  katecheet  in  den  algemeenen  kring  der 
paedagogen  temg  te  treden,  zonder  voor  zich  een  bij- 
zondere plaats  te  knnnen  bedingen,  teiizij  de  paedagogie 
mocht  meeneu  hare  taak  geheel  bniten  allen  godsdienst  te 
kunnen  afdoen. 

Maar  de  katechese  al  is  zij  op  de  erkenning  van  het 
(Godsrijk  gebouwd  en  in  zoo  verre  boven  de  verschillende 
kerkgenootschappen  verheven  is  altijd  min  of  meer  aan  eene 
bepaalde  kerkgemeenschap  gebonden.  De  ondervinding  heeft 
dat  ten  duidelijkste  geleerd  en  was  niet  gunstig  voor  de 
pogingen  om  het  confessioneel  verschil  ter  zijde  te  stellen 
door  gemeenschappelijk  gebruik  van  leerboeken.  Het  geldt 
hier  de  algemeene  unie-kwestie,  waaromtrent  de  meeningen 
voortdurend  verschillend  blijven,  terwijl  opzettelijke  pogingen 
tot  vereeniging  der  kerken  evenzeer  mislukken  als  middelerwijl 
op  ongedachte  wijze  de  geest  der  verbroedering  iu  stilte 
voorspoedig  voort  werkt  ^).  Trouwens,  de  verschillende  kerk- 
genootschappen vinden  zelve  in  het  ideaal,  dat  zij  zich  stellen 
den  band  der  gemeenschap  terug  en  in  het  algemeen  mag 


<)  Cf.    Die    Vtrtinigung   chrütlicher    iTtrcAen,    eine   vm    der    Haaaér 
GeseUscha/t  zur    Vertheidigupg  der  chrutliehe»  ReUgion  geier&nte  fVew* 
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wel  voor  oogen  gehouden  worden  wat  wijlen  de  hoogleeraar 
Ghantspib  DB  LA  Saüssate  Omtrent  de  dogmatiek  schreef: 
^daar  de  ^christelijke  kerk  verdeeld  is  in  verschillende  kerke> 
lijke  vereenigingen  (kerkgenootschappen)  moet  de  dogmatiek 
als  positieve  wetenschap  uitgaan  van  de  leer  van  ëënedier 
vereenigingen.  Daarmede  verliest  zij  niet  haar  ideaal  karakter, 
waardoor  zij  aan  de  speculatieve  wetenschap  eener  algemeene 
Christelijke  geloofsleer  zich  aansluit  en  daartoe  voorbereidt 
en  wel  omdat  de  leer  zelve  der  kerk  in  al  die  vereenigingen 
het  bestaan  onderstelt  eener  eeuwige  geopenbaarde  waarheid, 
waarvan  zij  de  uitdrukking  wil  zijn"  ^).  Meer  dan  ergens 
elders  is  er  in  de  katechese  gelegenheid,  die  ideëele  eenheid 
te  doen  uitkomen,  vooral  als  zij  zich  harer  paedagogische 
beteekenis  ten  aanzien  van  het  Godsrijk  bewust  is. 

Zal  de  katecheet  dus  met  vrucht  werken,  zijn  hart  moet 
warm  voor  het  Qodsrijk  kloppen,  maar  niet  minder  liefde 
moet  hem  bezielen  voor  de  oumondigen,  om  deze  waarlijk 
tot  den  zegen  van  het  rijpe  christelijke  leven  te  brengen. 
y,Zulk  een  zin,  zulk  een  gemoed,  waarin  waarachtige,  innige 
kinderliefde  met  heiligen  ijver  voor  het  Godsrijk  gepaard  gaat, 
is  het  meest  noodzakelijk  en  volstrekt  onmisbaar  vereischte 
in  den  katecheet."  ^)  Het  moge  al  waar  zijn,  dat  gelijk  door 
MoLL  t.  a.  p.  wordt  opgemerkt,  ,jmenigeen  eene  der  genoemde 
hoedanigheden  of  ook  beide  eerst  in  het  ambt  zelf  heeft 
verkr^eü,  gelijk  de  liefde  menigwerf  eerst  in  den  echt 
komt''  zeker  mag  het  den  aanstaanden  katecheet  wel  ernstig 
op  het  hart  worden  gebonden,  dat  hij  zich  zelven  onder- 
zoeke  eer  hij  dezen  arbeid  aanvaardt,  waarin  of  de  hoogste 
vreugde  ht  het  bitterst  verdriet  wordt  ondervonden.  Ligt 
in  de  liefde  tot  het  Godsrijk  voor  de  katechese  de  prikkel 


V  JVotutemtêche  Bifdragtn,  1S74.  bl.  121. 
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tot  ijver^  en  nauwgesette  werkzaamheid^  de  liefde  jegens 
het  kind  zal  haar  yan  zelf  leiden  tot  znlk  een  stndie  van 
de  algemeene  leer  van  onderwijs  en  opvoeding  als  waardoor 
zij  het  best  wordt  in  staat  gesteld  om  harer  roeping  getrouw, 
te  zijn.  Nergens  meer  dan  in  de  katecketiache  school  straft 
gemis  van  toewijding  allereerst  zich  zelf.  Al  de  ellende^ 
welke  de  plaag  der  school  pleegt  te  zijn  waar  eenvoudige 
beginselen  van  school-wijsheid  worden  verwaarloosd  drukt 
in  dubbele  mate  op  de  katechisatie,  die  niet  aan  de  eerste 
eischen  van  den  katechetischen  ernst  voldoet.  De  onmisken- 
bare moeiélijkheden  ^)  der  katechese  worden  alleen  dan  met 
moed  aanvaard  als  de  katecheet  den  Heer  liefheeft^  in  wiens 
dienst  hij  staat  en  in  wien  zoowel  de  ijver  voor  het  konink- 
rijk der  hemelen  als  de  liefde  voor  kleinen  en  onmondigen 
het  bezielende  voorbeeld  vindt.  Niet  genoeg  kan  de  wenk  door 
NnzsCH  gegeven  behartigd  worden  om  de  katechese  met  de  ziel- 
zorg ten  nauwste  te  verbinden.  Welke  plaats  ook  aan  deze 
vakken  bij  de  wetenschappelijke  bearbeiding  fan  de  praktische 
Godgeleerdheid  moge 'worden  g^even,  de  katecheet  zal  in  zijn 
werk  niet  gezegend  zijn  als  hij  niet  met  de  innigste  liefde 
tevens  het  herder-ambt  in  de  katechisatie  vervult.  L^  de 
paedagogiek,  de  chmUlijie  niet  het  minst^  nadruk  op  de  betee- 
kenis  van  den  persoon  des  Mentors,  de  z^n  der  katechese 
is  aan  den  persoon  van  den  Pastor  ten  nauwste  verbonden. 
Wordt  de  katechese  met  onvruchtbaarheid  geslagen,  waar 
deze  hoofdb^nselen  worden  miskend,  zij  is  in  hare  zegen- 
rijke werking  ook  aan  bepaalde  postulaten  gebonden.  Zij 
gaat  uit  niet  alleen  van  de  overtuiging,  dat  de  mensch 
reUgieusen  aanleg  heeft,  maar  ook  dat  het  Christendom 
alleen  aan  deu  eisch  der  religie  voldoet.  De  ouders  mogen 
het  voor  Qod  en  hun  geweten  verantwoorden,  als  zij,  met 
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het  chriBtendom  'persoonlijk  gebroken  hebbende  —  zoo  als 
sommigen  beweren  gedaan  te  hebben  —  hunne  kinderen  ter 
katechese  zenden,  de  katecheet  is  vooral  tegenwoordig,  nu  zoo 
ergerlijk  bedrijf  slechts  al  te  zeer  de 'beginselen  van  moraliteit 
bij  de  jeugd  in  gevaar  brengt;,  ten  nadrukkelijkste  verplicht  te 
doen  uitkomen,  dat  de  katechese  geen  ^^raison  d'être*'  heeft, 
tenzij  boven  allen  twijfel  verheven  zij,  dat  de  mensch  zonder 
godsdienst  niet  leven  kan,  alsmede  dat  de  godsdienst  in  het 

,  christendom  ten  volle  verwezenlijkt  is.  De  katechese  mag 
in  geen  geval  hhi  karakter  eener  apologetische  les  aannemen, 
en  zoo  al  ooit  de  dogmatiek  geacht  kon  worden  wèl  te 
doen,  als  zij  haar  beschrijvend  on  verklarend  karakter  prijs 
geeft  voor  dat  der  apologie,  op  katechetisch  gebied  zoude 
deze  mistred  niet  kunnen  plaats  grijpen,  zonder  dat  de 
katechese  metterdaad  zich  zelve  ophief.  Immers  daardoor 
wordt  de  band  verscheurd,  die  haar  met  den  Doop  ver- 
bindt, wat  te  meer  in  het  oog  valt,  naarmate  men  te  meer  ^) 

,  geneigd  is,  het  ontologische  element  naast  het  teleologische 
in  de  doopsformule  te  doen  gelden.  De  katecheet  ziet  zich 
voor  zoo  ver  de  kinderdoop  in  de  kerk  wordt  bediend,  ge- 
plaatst voor  k&techumenen,  die  beschouwd  moeten  worden 
als  reeds  in  den  schoot  der  kerk  opgenomen,  en  wordt  hij 
geroepen  godsdienst-onderwijs  aan  volwassenen  te  geven,  die 
nog  riet  gedoopt  zijn,  hij  geeft  dat  dan  met  het  oog  op 
den  begeerden  Doop.  In  beide  gevallen  staat  de  katechese 
met  den  Doop  in  rechtstreeksch  verband,  gezwegen  nog  van 
de  betrekking,  waarin  zij  tot  het  Avondmaal  staat,  dat  op 
zijn  beurt  met  den  Doop  verbonden  is.  Wordt  er  van  eene 
en  andere  zijde  aangedrongen  op  de  verheffing  van  de  zelf- 
standigheid der  katechese  in  dien  zin,  dat  z\j  los  worde 
gemaakt   van   het  traditioneele  kerkverband  in  het  belang, 


>)  Zie  dese  Nieuwe  Bedragen,  1,  bl.  217. 
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ssoo  het  heet,  van  eene  volkomen  spontane  religieose  ont- 
wikkeling, men  bedenke,  dat  de  katecheet  zich  niet  los  kan 
maken  van  den  christelijken  Doop,  of  hij  laat  het  christen^ 
dom  zelf  los,  en  men  wachte  zich  voor  de  illusie,  dat  het 
christelijke  leven  d^r  het  meest  zal  bloeien,  waar  men  den 
band  roekeloos  verscheurt,  die  ons  aan  de  christelijke  tra- 
ditie verbindt.  Het  belang  der  huiselijke  opvoeding  treedt 
hier  duidelijk  aan  het  licht  en  het  blijkt,  dat  het  katechetisch 
onderwijs  op  den  duur  geene  beteekenis  kan  hebben,  als  niet 
het  huiselijk  leven  zich  op  christelijken  bodem  beweegt. 

Het  moge  al  minder  juist  zijn,  als  Sohleiermaohbb  in 
het  katechetisch  onderwijs  het  „supplement  der  huiselijke 
opvoeding''  ziet,  vermits  bij  die  beschouwing  lichtelijk  het 
kerkelijk  karakter  der  katechese  in  de  schaduw  treedt  en 
bovendien  gevaar  bestaat  op  dat  standpunt,  dat  het  gemeen- 
schappelijke, dat  aan  de  katechese  behoort,  niet  genoegzaam 
wordt  gewaardeerd,  zeker  zal  men  wèl  doen,  als  men  de 
katechisatie  ten  nauwste  met  het  huisgezin  verbindt.  Verre 
boven  de  theoriën  van  Bousseaü  en  Basedow  verheft  zich 
ten  dezen  de  paedagogiek  van  Fbstalozzi,  vooral  zoo  als 
deze  haar  te  Stanz  O  ^^  praktijk  bracht,  en  tegenover  den 
ijdelen  waan,  dat  geen  „vaderzin  noch  moedertrouw"  heeft 
te  waken  over  de  godsdienstige  opvoeding  van  het  kind, 
opdat  de  godsdienst,  waartoe  de  mensch  eenmaal  komt,  wer- 
kelijk zijn  persoonlijk  eigendom  zij,  zal  het  voortdurend 
noodig  zijn  op  het  gewicht  vooral  der  moeiferlyie  opvoe- 
ding in  verband  met  de  katechese  te  wijzen.  De  katecheet 
heeft  het  hoogste  belang  bij  een  pleidooi  voor  de  moederlijke 
opvoeding,  zoo  als  dat  krachtig  en  welsprekend  meermalen, 


*)  Zie  de  belangrijke  studie  over  Johann  Hbibbxch  Fbstalozzi  in  den 
iBten  en  2d«Q  jaargang  der  Paedagogische  Bijdragen  geleverd  door  den 
Heer  W.  F.  G(oltervaiï).  Eere  z\j  den  helaas!  reeds onUlapen  bchry ver  1 
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o.  a.  door  den  Hoogleeraar  Homtbdb  pb  Groot  werd  ge- 
leverd ^).  De  sabjectieve  factoren  van  den  godsdienst,  liefde^ 
vertrouwen  en  ontzag  treden  reeds  aanstonds  —  zoo  als  ook 
door  Pestalozzi  in  zijn  beste  periode  werd  op  den  voor- 
grond gesteld  —  in  de  haiselijke  opvoeding  op,  en  is  de 
huisvader,  naar  de  schoone  uitdrukking  van  Abr.  dbs  Amorib 
VAN  dbr  Hobven  Jr.  in  zijn  leerrede  over  Hand.  16:  81, 
„wèl  in  waarheid  van  Oods  genade  hoofd  en  koning  der 
zijnen*\  het  is  niet  vreemd,  dat  onder  de  leiding  van  dezen 
huiselijken  „episcopus",  zoo  als  Luther  zoude  zeggen,  de 
grondslag  uitnemend  gelegd  kan  worden  voor  de  katechese, 
welke  de  kerk  aan  hare  dienaren  opdraagt.  Bovendien  wordt 
in  het  huisgezin  het  best  de  methode  geoordeeld,  die  met 
miskenning  van  individueele  eigenaardigheid  ook  in  de 
katechese  eenvormigheid  zoude  willen  invoeren.  De  beste 
beginselen  kunnen  blijkens  de  ervaring  ook  van  beroemde 
paedagogische  inrichtingen  ten  slotte  schipbreuk  lijden»  als 
zij  in  dienst  worden  gesteld  van  een  methodisch  formalisme, 
dat  overal  het  leven  ple^  te  dooden,  dat  het  wil  kweeken. 
Hoe  nauwer  de  katecheet  aan  de  huiselijke  opvoeding  zich 
aansluit,  des  te  beter  zal  hij  voor  dat  euvel  bewaard  blijven. 
In  het  algemeen  verdient  het  aanbeveling  de  katechese, 
al  moet  het  didaktisch  element  daarin  den  boventoon  voe- 
ren, met  de  paedagogiek  in  verband  te  stellen,  dewijl  ook 
alzoo  de  dikwerf  uitgesproken  meening  onhoudbaar  zal  blij- 
ken, dat  de  katecheet  geene  andere  roeping  zoude  hebben, 
dan  te  zorgen,  dat  de  openbare  prediking  behoorlijk  worde 
begrepen.  Teel  meer  schijnt  het  noodig  op  zoodanige  be- 
schouwing ook  van  den  homileet  aan  te  dringen,  waarbij 
deze  met  den  katecheet  als  paedagoog  optreedt.  De  vraag, 
of  de  kinderkerk  naast  de  katechese  geacht  moet  worden 


>)   Waarh&id  en  Liefde,  1840,  bl.  896— 4£6. 
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op  den  weg  der  kerk  te  liggen,  moet  uit  dit  standpunt 
beschonwd  ea  beantwoord  worden.  Tegen  haar,  ais  ,,gods- 
dienst-oefening  voor  kinderen"  opgevat,  kan  mijns  inziens 
geen  gegrond  bezwaar  worden  ingebracht,  als  de  paedagogische 
beteekenis  der  prediking  slechts  niet  wordt  miskend.  Terwijl 
ik  mij  met  levendig  genoegen  de  uren  herinner  aan  die 
prediking  —  in  de  gemeente  te  's  Qravenhage  door  mijnen 
ambtgenoot  aldaar  Dr.  van  Koetsveld  in  het  leven  ge- 
roepen —  ook  door  mij  zelveu  gewijd,  komt  de  vraag  in 
mij  op,  of  niet  in  den  tegen woordigen  tijd^  waarin  het 
kerkbezoek  op  bedenkelijke  wijze  kwijnt,  in  deze  kinder- 
godsdienstoefening het  geschikte  middel  te  vinden  is,  om 
den  katecheet  met  nieuwen  ijver  te  bezielen.  De  gedachte 
moet  hem  goed  doen,  dat  het  geslacht,  dat  hij  onderwijst, 
langs  dezen  weg  bewaard  kan  blijven  voor  de  geringschatting 
van  den  cultns,  waaraan  zoo  velen  thans  schuldig  staan. 
In  elk  geval  heeft  de  katechese  in  onzen  tijd  naar  mid- 
delen om  te  zien,  om  het  kerkelijk  leven  op  te  wekken, 
waartoe  zij  evenzeer  opleiden  moet,  als  zij  daarvan  het  uit- 
vloeisel heeten  kan/ 


Het  is  eigenlijk  nog  als  in  de  dagen  van  Vobtiüs,  die 
toen  hij  den  inhoud  der  katechese  behandelde,  zooals  wij 
vroeger  mededeelden  ^),  aldus  schreef :  „qualia,  quae  et  quot 
sint  haec  principia  et  capita  potius  catecheticis  formulis  et 
quotidiana  catechisationum  praxi,  quam  doctorum  disputatio- 
nibuR  defiuitum  videmus/*  ')  Wel  is,  naar  hetgene  wij  zagen, 
door   sommigen  de  vraag  principieel  behandeld,  wat  al  of 


>)  bl.  280. 

')  I\>litica  Ecclesiastica.  Pars  L  Lib.  II.  Tract.  III.  C  ip.  I.  §  4. 
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niet  tot  de  Icatechetische  leerstof  behoort,  maar  veel  grooter 
19  het  getal  van  hen,  die  alleen  door  het  leveren  van  leer- 
boeken op  die  vraag  het  praktische  antwoord  gaven.  Wil 
men  met  Muuklikg  ^)  ooderscheid  maken  tusschen  èiof  en 
inhoud  der  katechese,  dan  zoude  men  kannen  ze^en,  dat 
men  den  inbond  koos  zonder  de  katechetische  leerstof  nauw- 
keurig te  omschrijven.  Op  één  punt  is,  vooral  ook  ten  ge- 
volge van  Egelinq's  optreden  in  zijnen  Weg  der  zaligheid 
naar  den  Bijbel,  eene  geheele  omkeering  waar  te  nemen. 
Werd  vroeger  het  godsdienst-onderwijs  schier  uitsluitend  ala. 
dogmatisch  opgevat^  de  geschiedenis  is  in  den  nieuweren  tijd 
in  eere  gekomen.  Het  niet  ongewone  verschijnsel,  dat  wat 
eerst  verwaarloosd  werd  later  des  te  meer  behartigd  werd, 
heeft  zich  ook  hier  vertoond.  In  Mucbling's  Handboei 
wordt  ter  nauweruood  een  derde  deel  der  ruimte,  aan  de 
historische  stof  gewijd,  door  de  dogmatische  ingenomen,  terwijl 
het  „Oodsdienslonderufi/s  voor  meer  ontwiikelden^\  vroi^r 
reeds  genoemd  ^,  dat  in  zijn  geheel  geen  voUe  150  blad- 
zijden bevat,  eerst  op  de  lElstc  met  den  dogmatischen  inhoud 
aanvangt.  Men  zoude  ondankbaar  zijn,  als  men  niet  in  deze 
waardeering  der  historische  stof  een  belangrijk  voordeel 
erkende  en  raoet  er  de  eer  der  katechese  in  zien,  dat  zij 
niet  blind  bleef  voor  het  goede,  dat  de  algemeene  didak* 
tiek  en  paedagogiek  in  deze  eeuw  heeft  geleverd.  Intns- 
schen  heeft  men  zich  voor  overdrijving  te  wr.chten  en  is 
het  noodig,  dat  de  katecheet  eene  wèl  overlegde  keus  doe 
uit  het  gebied  der  geschiedenis.  De  zoogenaamde  „bijbel- 
sche  geschiedenis"  vraagt  hier  het  allereerst  om  eene  plaats. 
Slechts  korten  tijd  heeft  zij  zich  in  onverdeelde  waardeering 
op  katechetisch  gebied  mogen  verhengen.  Nadat  eene  menigte 
van  vraagboeken   over  de  bijbelsche  geschiedenis  achtereen- 


»)  t.  a.  p.  bl.  171.  «)  bL  807. 
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volgens  door  verschilleudeu  geleverd  en  het  onrecht  door 
de  dogmatische  katecheten  der  vorige  tijden  gepleegd  op 
onbekrompene  wijze  hersteld  is,  verheffen  zich  tal  van  stem- 
men^ om  dat  deel  van  het  geschiedkundig  onderricht  wat 
lager  te  plaatsen.  Trouwens^  er  is  veel  geschied  tnsschen 
den  tijd^  waarin  van  der  Palm  zijnen  £i/èel  voor  de  jeugd 
bewerkte  en  de  tegenwoordige  dagen,  waarin  mannen  als 
OoRT  en  HoouKAAs  als  leidslieden  optreden  op  dit  belangrijk 
terrein.  Yeel  van  hetgeen  als  feit  scheen  vast  te  staan, 
werd  naar  het  gebied  van  mythen  of  sagen  verwezen,  en  de 
Israëlitische  letterkunde  werd  vooral  wat  haar  geschiedkun- 
dig gedeelte  aangaat  geheel  anders  dan  vroeger  in  oorsprong 
en  wezen  opgevat.  Bovendien  wierpen  de  wonderkwesiie,  het 
openbaringsbegrip,  het  Godsbegrip  zelf  zooveel  bezwaren  als 
zooveel  steenen  des  aanstoots  op  den  weg  der  ^^bijbelsche 
geschiedenis"  neder^  dat  het  wèl  niet  anders  kon,  of  de  liefde 
voor  dat  leervak  moest  bij  menigeen  merkelijk  kwijnen. 
Zeer  verschillend  was  de  manier^  waarop  deze  en  gene  van 
dien  opgekomeii  weerzin  deed  blijken.  Werd  door  sommigen 
vooral  ook  met  het  oog  op  min  of  meer  voor  den  goeden 
smaak  hinderlijke  verhalen  aarzelend  gevraagd,  of  de  Bijbel 
wel  een  geschiedkundig  leesboek  der  jeugd  kon  blijven, 
anderen  achtten  het  bepaaldelijk  noodig  de  leerstof  elders, 
dan  in  de  NfóelscAe  verhalen  te  zoeken  of  althans  slechts 
voor  een  klein  gedeelte  ze  hieraan  teoutleenen.  Z<56  schijnt 
het,  dat  onder  machtigen  invloed  van  wetenschappelijke 
theologen  van  lieverlede  de  „bijbelsche  geschiedenis"  wéér 
van  het  tooneel  zal  yerdwijnen,  al  wordt  zij  ook  in  kerkelijke 
reglementen  bij  herhaling  genoemd.  De  vraag  verdient  wel 
de  aandacht,  welke  plaats  aan  haar  moet  toegekend  worden 
in  de  katcchese  der  kerk. 

Het   komt   mij  voor,  dat  zij  in  het  onderwijs  der  jeugd 
niet   mag    ontbreken.    Niet    als   verzameling   van    verhalen 
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alleen,  maar  als  geschiedenis  schijnt  mij  de  geschiedkundige 
inhoud  der  H.  Schrift  ?oor  het  katechetisch  'onderricht  van 
onmondigen  alleszins  belangrijk.  Beeds  dikwerf  werd  de  op- 
merking gemaakt,  dat  de  kinderen  denken  op  hunne  eigene 
wijze  en  dat  de  paedagoog  verstandig  handelt,  als  hij  naar 
die  manieren  zich  zooveel  mogelijk  voegt.  De  Bijbel  moge 
al  niet  het  boek  van  de  kindsheid  der  menschheid  kunnen 
heeten,  op  kinderlijken  toon  wordt  toch  daarin  de  oude  tra- 
ditie weergegeven  en  moge  ook  al  geen  historie-schrijver 
M  professo  zich  hier  hebben  nedergezet  om  de  lotgevallen 
der  voorgeslachten  te  beschrijven,  wie  deze  geschiedverhalen 
leverde,  had  toch  geen  ander  doel  dan  het  geslacht  zijner 
tijdgenooten  te  bezielen  met  eenen  heiligen  gloed^  als  welke 
nooit  zonder  beteekenis  blijft  voor  het  jeugdige  leven.  Ten 
hoogste  moet  hetjn  elk  geval  afgekeurd  worden,  als  de  les 
voor  de  Bijbelsche  geschiedenis  bestemd,  gebruikt  wordtom 
de  betrouwbaarheid  der  verhalen  te  bestrijden,  of  om  den 
inhoud  daarvan  te  gispen,  zonder  dat  rekening  gehouden 
wordt  met  tijd  en  landaard,  of  ook  om  de  samenstelling  des 
Bijbels  aan  een  kritisch  onderzoek  te  onderwerpen.  Meent 
men  over  zoodanige  punten  in  het  katechetisch  onderwijs  — 
zoo  als  ongetwijfeld  noodig  is  —  te  moeten  spreken,  dat  mag 
niet  geschieden,  waar  de  „bijbelsche  geschiedenis"  wordt  be- 
handeld, maar  moet  bewaard  worden  voor  meer  ontwikkelden, 
voor  wie  ook  de  „geschiedenis  des  Bijbels"  geen  gesloten  boek 
behoort  te  blijven.  Men  geeft  een  blijk  van  ei^erlijke  paeda- 
gogische  onbekwaamheid,  als  men  de  jeugd  eerst  bezig  houdt 
met  het  vertellen  en  bespreken  van  een  verhaal  en  daarna 
met  hen  treedt  in  een  onderzoek  der  vraag,  of  men  hier 
wel  werkelijkheid  voor  zich  heeft.  De  inmenging  van  histo* 
risch-kritische  vraagstukken  in  het  geschiedkundig  gedeelte 
der  katechese  is  reeds  daarom  af  te  keuren»  dewijl  het  hierbij 
veel  meer  om  de  zedelijke  strekking  dan  wel  om  de  histori* 
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sche  jaistheid  te  doen  moet  zijn.  Merkt  men  op,  dat  toch 
zoodanig  historisch-kritisch  onderzoek  noodig  is,  waar  de 
Bijbel  als  openbarings-gescliiedeniB  optreedt^  ik  zoude  willen 
vragen^  of  men  dan  met  kinderen  wenscht  te  treden  in 
eene  ontwikkeling  van  het  openbarings-begrip  of  de  waar- 
deering der  foederaal-methode.  Ongetwijfeld  is  het  de  plicht 
van  den  katecheet^  de  meer  ontwikkelde  katechumenen  in  te 
lichten  omtrent  de  resultaten  der  wetenschap  betreffende 
de  samenstelling  en  het  karakter  der  Bijbel-boeken,  en  on- 
verantwoordelijk is  het  de  traditioneele  beschouwingen  aan- 
gaande den  Bijbel,  waar  zij  onhoudbaar  zijn,  Stilzwijgend  te 
laten  voortwoekeren.  Maar  als  hij  de  ^^bijbelsche  geschie- 
denis'' behandelt  als  deel  der  kateehetüche  leerstof,  zij  bet 
hem  om  wat  anders  te  doen  dan  de  verbreiding  van  histo- 
risch-kritische  kennis.  Twee  dingen,  bmde  van  onbereken- 
baar belang,  moeten  door  dit  gedeelte  van  het  godsdienst- 
onderwijs worden  gekweekt  en  bevorderd.  Yooreerst  moet 
hier  de  grondslag  gelegd  worden  voor  eene  godsdienstige 
levens*  en  wereldbeschouwing,  en  ten  andere  moet  hier  een 
zedelijke  indruk  worden  gevestigd,  die  niet  licht  weer  uit- 
gewischt  wordt.  Heeft  men  in  de  Oodsleer  geene  plaats 
meer  voor  zulk  eene  opvatting  der  dingen,  waarbij  van 
Gods  leidingen  met  menschen  en  volken  sprake  mag  zijn, 
men  kan  dan  natuurlijk  niet  ingenomen  zijn  met  de  Bijbel- 
sche  verhalen,  die  zich  op  den  bodem  dier  voorstelling  be- 
wegen. Het  kind  is  echter  zeker  niet  vreemd  aan  zoodanige 
beschouwing,  en  blijft  voortdurend  de  aandacht  der  jeugd 
aan  de  „bijbelsche  geschiedenis"  verzekerd,  dat  is  zeker  wel 
niet  het  minst,  dewijl  de  betrekking  tusschen  Ood  en  mensch 
hier  in  al  hare  teedere  innigheid  gehandhaafd  wordt. 
De  katecheet  zal  wel  doen,  als  hij  in  de  ingenomenheid, 
waarmede  het  kiud  naar  het  zoogenaamde  bovennatuurlijke 
pleegt  te  luisteren,  het  bewijs  ziet,  dat  God  voor  het  kiud 
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in  bijzoudereu  zin  in  alles  openbaar  wordt,  en  als  men  de 
sprookjes  der  kinderkamer  en  de  historische  leerstof  der 
katechese^  voor  zoo  ver  den  Bijbel  aangaat,  in  gelijke  waar- 
deering van  de  zijde  der  jeugd  ziet  deelen,  heeft  men  geen 
recht  om  tot  verwerping  van  die  ^^bijbelsche  geschiedenis**  te 
besluiten^  maar  veeleer  om  zich  te  verheugen  in  de  paedagogi- 
sche  wenken^  die  hier  den  vriend  der  jeugd  door  de  erva- 
ring gegeven  worden.  Met  onderwijs  en  opvoeding  in  het 
algemeen  zoude  het  niet  slechter  staan,  als  nauwkeuriger 
op  de  psychologische  eigenaardigheden  gelet  werd,  waardoor 
zich  het  kind  onderscheidt. 

Maar  wat  wij  in  de  tweede  plaats  noemden,  is  niet  minder 
belangrijk.  Het  geldt  hier  ook  het  vestigen  van  zedelijke 
indrukken  in  het  jeugdige  gemoed.  Tal  van  grieven  werden 
echter  juist  op  dit  punt  tegen  de  „bijbelsche  verhalen'*  in- 
gebracht. Het  lust  mij  niet  de  bedenkingen  op  te  sommen, 
die  reeds  dikwerf  vroeger  gemaakt,  ook  in  onzen  tijd  tegen' 
de  zedelijke  waarde  van  menig  verhaal,  vooral  uit  het  Oude 
Verbond,  worden  te  berde  gebracht,  en  ik  zal  mij  wel 
wachten  te  ontkennen,  dat  groote  behoedzaamheid  hier  den 
katecheet  moet  leiden.  Meent  iemand  als  van  zelf  bekwaam 
te  zijn  om  in  zondagsschool  of  katechisatie  de  „bijbelsche 
geschiedenis*'  te  onderwijzen^  ernstig  mag  hem  wel  de  vraag 
worden  voorgelegd,  of  hij  door  nadenken  en  studie  en  vooral 
door  heilige  wijding  des  harten  er  toe  gekomen  is,  om 
karakters  als  van  Jacob,  David  of  Obadja  zóó  te  teekenen, 
of  lotgevallen  als  van  Abraham,  Mozes  of  Hizkia  zóó  te 
beschrijven,  of  eene  werkzaamheid  als  van  Samuêl,  Elia 
of  Johannes  den  Dooper  zóó  te  waardeeren,  dat  het  kwade 
nergens  wordt  aanbevoleu  onder  den  schijn  van  het  goede, 
en  met  het  oog  op  de  hooge  verantwoordelijkheid,  welke 
op  den  leidsman  der  jeugd  gelegd  is,  mag  wel  gedurig  in 
herinnering   worden   gebracht,   dat  het  beste  —  de  vrucht 
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van  het  diepste  Dadenken  —  juist  goed  genoeg  voor  kin- 
deren is.  Ontegenzeggelijk  wordt  er  veel  kwaads  door  de 
katechese  gesticht,  wanneer  zij  in  zonderlinge  vermenging 
van  theologische  en  anthropoiogische  beschoawiugeu  alles 
goedkeurt,  wat  door  de  ,,heilige  mannen*'  des  ouden  of 
nieuwen  verbonds  is'  gedaan  of  gezegd,  en  men  mag  wel 
vragen,  of  Polman  juist  oordeelde  toen  hij  schreef,  dat  het 
„zooveel  kunst  niet  is'^  deze  en  gene  gebeurtenis  uit  den 
Bijbel  te  verhalen  ter  bevordering  van  de  zedelijkheid  ^).  £r 
behoort  veel  fijnheid  van  gevoel  en  gezet  nadenken  toe,  om 
de  „brjbelsche  geschiedenissen'*  zóó  te  verhalen,  dat  werkelijk 
het  doel  kan  worden  bereikt,  dat  de  katecheet  zich  heeft 
voor  te  stellen.  Men  heeft  hier  niet  alleen  met  de  haude* 
lende  personen,  maar  ook  met  de  schrijvers  te  doen,  die  in 
hun  zwijgen,  zoowel  als  in  hunne  mededeelingen  soms  een 
merkwaardig  bewijs  geven,  dat  zij  zich  in  den  dienst  wilden 
stellen  van  de  Goddelijke  gerechtigheid,  die  evenmin  eene 
Bebekka  als  een  Jacob  verschoont,  en  onder  vele  zedelijke 
dwalingen  van  personen  en  tijden  haar  spoor  duidelijk  toe- 
kent. 2k)ude  het  verkeerd  zijn  —  gelijk  ook  door  Moll 
wordt  gezegd  ^)  —  de  bijbelsche  verhalen  als  middel  te  ge- 
bruiken om  de  „waarheden  van  den  godsdienst"  in  te 
scherpen,  en  dus  de  geschiedenis  bloot  „als  specerij  voor 
de  leer"  te  gebruiken,  men  zal  zeker  wèl  doen,  als  men  mei 
het  verhalen  van  de  „bijbelsche  geschiedenis"  voortdurend 
het  kweekeu  van  echt-zedelijk  leven  beoogt,  en  hoe  minder 
men  heil  ziet  in  het  voegen  van  breede  zedelessen  bij  het 
verhaalde,  des  te  meer  zal  meu  zich  gedrongen  moeten  ge- 
voelen zóó  te  verhalen,  dat  de  feiten  zelve  krachtig  tot  de 
kinderen  spreken.  Hoe  meu  ook  moge  denken  over  de  nood- 
zakelijkheid,   om   verhalen  vau    elders  ontleend,  hetzij   ter 


»)  t.  ».  p.  bl.  164.  «)  t.  B.  p.  I.  bl.  181. 
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aauvnlling,  hetzij  ter  gedeeltelijke  vervauging  van  de  bijbel- 
sche  vi!irhalen  in  de  katechese  te  gebruiken,  zeker  mag  het 
den  katecheet  worden  aanbevolen  met  den  arbeid  van  per- 
sonen, als  Andbrsbn,  Grihm,  F.  A.  Krumhachbe,  Sohmu), 
WiLDBRKüTH  —  om  mij  alleen  lot  buitenlanders  te  be- 
palen —  zich  bekend  te  maken,  odI  van  hen  het  geheim 
te  leeren,  zóó  tot  kinderen  te  spreken,  dat  hun  oor  tot 
luisteren  en  hun  hart  tot  opmerken  gedrongen  wordt.  Boven* 
dien,  hoe  meer  men  zich  wijdt  aan  de  studie  van  zulke 
schrijvers,  wier  edel  doel  is  zedelijke  en  godsdienstige  in- 
drukken te  wekken,  des  te  meer  zal  men  geoefend  worden, 
om  uit  de  historische  leerstof  des  Bijbels  d&t  te  kiezen,  dat 
allermeest  heilzaam  kan  werken.  Ik  stel  mij  voor,  dat  men 
hier  niet  over  armoede  klagen  zal,  als  men  geleerd  heeft 
ook  in  kleine  bijzonderheden  belang  te  stellen  en  diep  is 
ingedrongen  in  de  kennis  der  kleinigheden,  die  ook  hier 
dikwerf  niet  het  minst  belangrijk  zijn.  Het  kan  wel  zijn,  dat 
in  het  gemis  van  psychologische  diepte  bij  de  beschrijving 
der  „bijbelsche  geschiedenissen"  in  de  eerste  helft  dezer 
eeuw  vooral  de  oorzaak  moet  gezocht  worden,  waarom  dit 
deel  van  de  katechetische  leerstof  bij  sommigen  in  ongenade 
viel.  Ook  is  het  volstrekt  noodig,  dat  men  zich  helder  reken- 
schap geve  van  het  tooneel,  waarop  de  verhalen,  die  men 
behandelt,  zich  bewegen.  Hoe  kan  men  over  Joseph's  geschie- 
denis met  vrucht  en  naar  waarheid  spreken,  als  men  niet 
goed  bekend  is  met  de  toestanden  in  het  oude  Egypte,  en 
hoe  zal  men' recht  doen  wedervaren  aan  Bileam*s  historie, 
als  men  vergeet,  dat  men  hier  met  een  rol  te  doen  heeft,  op 
niet-Israëlitischen  bodem  gespeeld?  Niet  ernstig  genoeg  kan 
den  katecheet  de  studie  der  „bijbelsche  geschiedenis"  worden 
aanbevolen  —  of  om  juister  te  spreken  —  de  studie  van 
alles,  wat  betrekking  heeft  op  de  Israëlitische  letterkunde  en 
den  godsdienst  van  Israël  —  en  tegenover  de  reusachtige  uit- 
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breiding,  welke  dit  deel  der  theologische  weteuschap  van 
lieverlede  heeft  gekr^n^  mag  wèl  over  nalatigheid  bij  velen 
geklaagd  worden.  Welke  wijziging  ook  door  de  wèlbeproefde 
wetenschap  in  de  beschouwingen  omtrent  de  geschiedenis  des 
Bijbels  moge  gebracht  worden^  men  behoeft  het  niet  te 
betwijfelen  of  de  waarde  van  het  geschiedkundig  gedeelte 
der  Heilige  Schrift  voor  de  katechese  zal  zegevierend  te 
voorschijn,  treden  uit  den  kamp^  waarin  het  naar  sommiger 
meening  reddeloos  schijnt  te  vergaan. 

Over  de  vraag,  of  men  met  het  Oade^  dan  wel  met  het 
Nieuwe  Testament  moet  aanvangen^  zijn  de  gevoelens  ver- 
deeld —  wat  trouwens  niet  te  verwonderen  is.  Terwijl  de  een 
meent,  dat  dewijl  Christus  de  hoofdpersoon  is,  het  Nieuwe 
Yerbond  moet  vooropgegaan,  wijst  de  ander  op  de  bijzon- 
dere aantrekkelijkheid,  welke  de  verhalen  des  Ouden  Yer- 
bonds  voor  kinderen  plegen  te  bezitten.  Oordeelt  de  een 
met  MoLL,  dat  men  eerst  het  huis  en  daarna  de  fonda- 
menten aan  het  kind  moet  laten  zien,  en  dus  het  N.  T. 
het  eerst  moet  behandelen,  de  ander  zal  met  Huurling 
z^:gen,  dat  Christus  moet  beschouwd  worden  in  het  licht 
der  geschiedenis  van  het  volk,  waaronder  Hij  optrad.  "Wordt 
eenerzijds  opgemerkt,  dat  het  moeilijk  is  bij  de  behandeling 
van  het  O.  Y.  het  gevaar  te  ontgaan,  dat  de  katechnmenen 
beschouwingen  opnemen,  die  geen  blijvende  beteekenis  heb- 
ben, anderzijds  is  men  niet  blind  voor  de  moeielijkheden, 
waarmede  de  katecheet  te  worstelen  heeft  in  zake  de  wonder- 
verhalen des  Nieuwen  Yerbonds,  De  klaarheid  der  voor- 
stellingen zoude  hier  niet  weinig  winnen,  als  men  duidelijk 
het  onderscheid  deed  uitkomen  tusschen  de  behandeling  der 
,^bijbelsche  geschiedenis^*  als  zoodanig  en  de  bespreking  van 
de  „geschiedenis  van  het  Godsrijk",  en  voorts  niet  vergat, 
dat  men  zeer  wel  aan  de  levensgeschiedenis  van  Jezus  de 
eereplaats,  vooral  in  verband  met  het  kerkelijk  jaar,  kan  inrui- 
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inei),  zonder  nog  stelselmatig  ten  dezen  het  Oude  Testament 
bij  het  Nieuwe  achter  te  stellen.  Het  komt  mij  voor,  dat 
men  wel  doet  als  men  de  leerstof  in  de  Oud-Testamentische 
verhalen  vervat  beschoawt  als  bij  uitnemendheid  voor  kin- 
deren geschikt  en  aan  deze  dus  in  den  aanvang  der  histori- 
sche katechese  eene  plaats  geeft  zonder  evenwel  d&n  reeds 
nadruk  te  leggen  op  het  denkbeeld  van  openbanngs-gesehu^ 
deiiis,  tenzij  dan  in  den  zin  van  opvoedings-geschiedenis  op 
het  voetspoor  van  Müntinghe,  Hofstede  de  Oroot  en 
Meyboom.  Het  kan  den  bekwamen  katecheet  niet  moeielijk 
vallen  den  katechumeuen,  ook  al  worden  zij  allereerst  in  de 
kennis  der  Oud-Testamentische  geschiedenissen  ingeleid,  den 
indruk  te  geven^  dat  Christus  de  hoofdpersoon  is  in  het  geheel 
der  „bijbelsche  historie".  Het  verdient  trouwens  opmerking, 
dat  MuüBLiNG  naar  de  eigenaardigheid  der  school^  waartoe 
hij  destijds  behoorde,  in  zijn  Handdoek  Jezus  Christus  wèl  den 
„hoofdinhoud^^  der  katechese  noemt,  maar  toch  verklaart, 
dat  men  het  katechetisch  onderwijs  „het  best  aanvangt  met 
de  bijbelsche  geschiedenis  van  het  Oude  Verbond".  ^)  Ook 
bedenke  men,  dat  het,  al  is  het  —  zooals  ons  niet  twijfel- 
achtig schijnt  —  niet  wèl  mogelijk  zich  in  de  katechese  aan 
het  christelijke  kerkjaar  te  binden  met  gelijke  trouw,  als  waar- 
mede dit  in  de  evangelie-prediking  gevoegelijk  geschieden 
kan,  toch  alleszins  aanbeveling  verdient  ook  hier  zooveel 
mogelijk  met  het  kerkjaar  alles,  wat  men  t^  behandelen 
heeft,  in  verband  te  brengen.  Dat  hier  de  idee  van  het 
Godsrijk  als  leidend  beginsel  groote  waarde  heeft,  behoeft 
ter  nauwernood  te  worden  opgemerkt.  Het  kan  geene  groote 
moeite  baren,  terwijl  men  deze  idee  opvat  in  haren  histori- 
schen  zin  en  van  hare  dogmatische  beschrijving  zich  in  de 
katechese   der  jeugd   voor  als  nog  onthoudt,  de  historische 


')  t.  a.  p.  bl.  175. 
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Btof  aldus  te  verdeelen^  dat  het*Onde  Verbond  zijne  natuurlijke 
plaats  krijgt  en  middelerwijl  de  levensgeschiedenis  van  Jezus 
den  eerrang  behoudt. 

Hoe  men  overigens  meene  te  moeten  handelen  in  de 
verdeeling  dezer  katechetische  leerstof,  men  handhave  de 
^jbijbelsche  geschiedenis''  in  de  katechese  en  geve  de  winst 
niet  roekeloos  prijs,  ook  op  dit  gebied,  in  verband  met  de 
lessen  der  algemeene  paedagogiek,  in  deze  eeuw  verkregen. 
Niet  slechts  als  verzameling  van  nuttige  en  stichtelijke  ver- 
halen in  den  smaak  van  rationalisten  of  piëtisten  %  maar 
als  ^^geschiedenis*',  moet  zij  in  het  katechetisch  onderwijs 
voortdurend  geëerd  worden. 

Met  haar  zij  echter  de  ^^geschiedenis  des  Bijbels"  ver- 
bonden, welke  misschien  juister  in  dit  katechetisch  verband 
door  os  ze  Duitsche  naburen  ,,Bibelkunde^^  genoemd  wordt. 
Of  met  het  ,,bijbellezen"  genoemd  in  art.  1  van  het  in 
de  Nederlandsche  Hervormde  Kerk  vigeerende  Reglement 
op  het  Godsdiens&'Ondermfs  iets  dergelijks  kan  bedoeld  zijn, 
worde  hier  in  het  midden  gelaten  ^).  Wat  wij  bedoelen  is 
duidelijk.  De  katechumenen  moeten  min  of  meer  naar  gelang 
van  hunne  ontwikkeling  worden  ingeleid  in  de  kennis  van 
het  organisme  der  H.  Schrift.  Hoe  ooit  de  katecheet  heldere 
denkbeelden  omtrent  de  oorkonden  van  onzen  Godsdienst 
zijnen  leerlingen  zoude  kunnen  inprenten  zonder  met  hen 
te  handelen  over  de  vraag,  hoe  wij  aan  den  Bijbel  zijn  ge- 
komen, zal  wel  allen  een  raadsel  zijn,  die  eenigzins  het  belang 
der  Inleidings-wetenschap  —  een  nieuwe  naam,  die  intus- 
schen  weer  veroudert  —  hebben  begrepen.    Bovendien  kan 

>)  cf.  EüBEL,  t.  a.  p.  S.  128. 

*)  In  art.  88  yan  genoemd  HegUment  wordt  over  het  ^rbijbonezen** 
niet  gesproken.  Opiaerkelijk  is  het,  dat  in  art,  88  in  strjjd  met  de  orde 
in  art.  l  gevolgd  de  ^christelgke  gelooft-  en  zedeleer"  genoemd  wordt 
▼öör  de  «bijbelsche  en  kerkelijke  geschiedenis". 
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aan  den  eisch  der  ^^bijbelsche  geschiedenis"'  naar  den  staud 
der  wetenschap  op  dat  punt  onmogelijk  voldaan  worden, 
als  niet  de  verschillende  deelen  des  Bijbels  behoorlijk  worden 
gerangschikt  en  gewaardeerd  en  aan  de  nog  bij  velen  heer- 
schende  gewoonte,  om  alleen  de  „historische'^  boeken  als 
bron  der  geschiedenis  te  gebruiken  met  miskenning  van  de 
in  de  ^^profetische"  boeken  g^evene  historische  g^evens 
zal  wel  geen  einde  komen,  als  niet  de  letterkunde  van  het 
oude  Israël  nader  wordt  onderzocht  en  ook  in  de  katechese  de 
stellige  resultaten  van  dat  onderzoek  eene  plaats  krijgen. 
"Wèl  mag  echter  gewaarschuwd  worden  voor  het  streven^  om 
in  de  katechisatie  de  jongste  onderzoekingen  telkens  als 
wetenschappelijke  waarheid  op  te  nemen,  of  de. leerlingen 
bezig  te  houden  met  den  arbeid  der  kritiek.  Is  het  op  zich 
zelf  wèl  verklaarbaar,  dat  deze  en  gene  nadat  zóó  lang  de 
waarde  van  een  onderzoek  naar  de  samenstelling  des  Bijbels 
in  het  godsdienst-onderwijs  was  miskend,  er  toe  kwam  met 
gretige  hand  te  grijpen  naar  hetgeen  gevierde  meesters  op 
dit  terrein  met  meer  of  minder  bedachtzaamheid  als  zeker 
of  waarschijnlijk  verkondigden,  toch  moet  het  betreurd  worden^ 
dat  katechetische  leerboeken  dienstbaar  worden  gemaakt  aan 
het  voortplanten  van  veronderstellingen,  wier  wetenschappelijk 
recht  nog  moei  vastgesteld  worden.  De  katechisatie-kamer  is  de 
plaats  niet  voor  de  behandeling  van  kwesties,  die  in  de  theo- 
logische wereld  aan  de  orde  zijn,  doch  op  den  katecheet  rust  de 
plicht  om  al  wat  tot  de  rechte  kennis  van  den  Bijbel  noodig  is, 
zijnen  leerlingen  mede  te  deelen,  opdat  de  meer  ontwikkelden 
althans  in  staat  mogen  zijn  de  waarde  te  bepalen  vau  uit- 
spraken omtrent  de  letterkunde  des  Bijbels,  die  vroeg  of 
laat  onder  hun  bereik  worden  gebracht.  Wie  met  aandacht 
ook  maar  uit  de  verte  de  bewegingen  heeft  gadegeslagen  op 
dit  terrein  door  de  veelzins  verdeelde  troepen  der  met  elk- 
ander strijdende  partijen  in  de  laatste  jaren  gemaakt,  moet 
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wel  beseffen,  dat  die  katecheet  eene  ongelukkige  figuur 
maakt,  die  zich  geroepen  acht  den  katechumeen  te  winnen 
voor  hetgeen  een  gevierd  deskundige  op  historisch-kritisch 
gebied  meende  in  naam  der  wetenschap  op  een  gegeven 
o<^enblik  te  mogen  vaststellen.  Mijns  ioziens  zal  een  „Gids 
voor  den  eenvoudigen  Bijbellezer*'  als  waarmede  de  welbe- 
kende Looman  velen  tot  nut  was,  of  eene  bewerking  van 
^^Geschiedkundige  herinneringen  betreffende  den  oorsprong 
van  de  heilige  Schriften/'  zoo  als  wij  die  onlangs  van  de 
hand  van  Dr.  van  Koetsveld  ontvingen  ^)  in  de  praktijk 
der  katechese  grooter  diensten  bewijzen  kunnen,  dan  van 
eene  eigenlijk  gezegde  Inleiding  op  de  Bijbelboeken  in  minia^ 
tuur  voor  de  katechisatie  te  wachten  is.  De  Hoogleeraar 
Prins  heeft  zeker  niet  misgetast,  toen  hij  in  der  tijd  zijn 
belangrijk  Handboek  tot  de  kennis  van  de  Heilige  Schriften 
des  Ouden  en  Nieuwen  Verbonds  bij  voorkeur  in  handen 
wenschte  ,,van  wèl  onder wezene  leerlingen  en  gemeenteleden, 
in  wie  de  lust  tot  onderzoek  is  ontwaakt,  van  godsdienst- 
onderwijzers of  die  zich  daartoe  voorbereiden,  van  (onze) 
kweekelingen  voor  de  zendingzaak,  van  eerstbeginnende  be- 
oefenaars der  Godgeleerdheid  en  van  ambtgenooten  in  de 
heilige  bediening,  voor  zoo  ver  zij  daarvan  kunnen  gebruik 
maken  bij  hun  onderwijs"  ').  Geschriften  als  o.  a.  ten  onzent 
door  Dr.  Rovers  en  in  Duitschland  door  Chr.  A.lphonse 
WiTz  in  den  jongsten  tijd  werden  geleverd,  zijn  zeker  in 
elk  geval  meer  voor  de  studeerkamer  van  den  katecheet, 
wien  —  om  met  Witz  te  spreken  —  „gröszere  und  kost- 
spieligere  Werke  nicht  zuganglich"  ^)  zijn,  dan  voor  de 
katechisatiekamer  zelve  aan   te  bevelen.     Al  betreuren  wij 


')   Van  waar  onze  Bijbel?  Schoonhoven  1877. 
^)  Voorrede  voor  den  eersten  drok.  bl.  VII. 

')  Einleitmg  in  dis  Schriften  Alten  und  Neuen  Teitaments.  Wien  1876. 
Vorwort,  VI. 
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het  dos^  dat  ons  reeds  genoemd  Reglement  op  iet  Oodsdienst' 
Onderwijs  niet  duidelijker  op  de  kennis  van  den  Bijbel 
aandringt,  wij  zouden  niet  wenschen  dat  de  ^^Israëlitische  of 
oud-Christelijke  letterkunde*'  onder  de  leerstof  der  katechese 
werd  opgenomen  in  den  zin,  waarin  deze  vakken  in  de 
Theologische  wetenschap  worden  bedoeld.  De  katecheet  mag 
ten  dezen  te  vreden  zijn,  wanneer  hij  de  leden  der  gemeente 
tot  die  hoogte  ontwikkelt,  dat  eene  gezonde  bijbelbeschouwing 
zich  bij  hen  vestigen  kan,  en  vooral,  dat  zij  vaardigheid  be- 
zitten in  een  nuttig  gebruik  van  den  bijbel.  Hoeveel  daaraan 
vooralsnog  ontbreekt  weet  elk  bij  eigen  ervaring,  die  in  de 
gemeente  werkzaam  is.  Onkunde  en  vooroordeel  worden  het 
best  door  een  katechetisch  onderricht  bestreden,  dat  evenzeer 
den  moed  heeft  om  vooroordeelen  te  verwijderen,  als  den  takt 
om  uit  de  rijke  leerstof  dat  te  kiezen,  wat  der  katechese 
rechtstreeks  ten  goede  komt.  De  vraag  hoe  te  denken  over 
het  eigenlijke  bijbeliezen  zal  wel  in  dien  zin  moeten  beant- 
woord worden  met  het  oog  op  de  katechisatie,  dat  vooreerst 
de  regel  niet  vergeten  worde :  fiat  experimetUum  in  re  vilt,  ^) 
en  daarbij  ook,  dat  het  slechts  in  zooverre  den  tijd  voor  de 
katechese  bestemd,  mag  innemen,  als  het  dienen  moet  om 
het  rechte  gebruik  van  den  bijbel  te  bevorderen.  Terwijl 
terecht  wordt  geklaagd  over  het  gebrek  aan  tijd  voor  de 
katechisatie,,  mag  de  katecheet  wel  zorgvuldig  toezien,  dat 
hij  geen  oogenblik  nutteloos  late  voorbijgaan.  De  belang- 
stelling der  katechumenen  zal  noodzakelijk  kwijnen,  waar 
de  katecheet  eigen  werkzaamheid  voor  de  hunne  noodelooa 
laat  wijken.  De  ernstige  ijver  van  den  katecheet  is  de  ziel 
der  katechisatie. 

Onder  de   historische   leerstof  moet  voorts  ook  de  kerk- 
geschiedenis in  eere  komen,  meer  dan  tot  heden  geschiedde. 


»)  MoLL.  t.  a.  p.  I,  bl.  207. 
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Vooral  de  kerkgeschiedenis  van  Nederland  mag  wel  eene 
ruimere  plaats  in  de  katechese  gaan  innemen.  Terecht  werd 
door  Huurling  gewezen  op  het  belang  der  kerkhistorie 
ter  aanwijzing  van  de  vracht  der  verschijning  van  Jezos^ 
zoowel  als  van  de  beteekenis  der  .Gods-openbaring  in  Hem 
gegeven,  ter  aanprijzing  van  het  Christendom  zoowel  als  ter 
verklaring  van  zijnen  tegeuwoordigen  toestand.  ')  Ligt  het 
in  den  aard  der  zaak,  dat  de  Roomsche  kerk  meer  dan  de 
Protestantsche  de  onde  kerkgeschiedenis  in  de  katechese 
gebruikt,  terwijl  troawens  ook  hare  liturgie  dienstbaar  ge- 
maakt wordt  aan  het  bewaren  van  de  gedenkstukken  der 
christelijke  oudheid,  het  mag  intusschen  wèl  betreurd  worden, 
dat  vele  Protestanten  bf  meenden  in  het  godsdienst-onderwijs 
zich  te  mogen  ontslagen  achten  van  de  kerkhistorie,  dewijl 
zij  daaraan  geen  onvermengd  ingewijd"  karakter  konden  toe- 
kennen, ht  zich  bepaalden  tot  eenige  levensschetsen  uit 
den  alleroudsten  tijd  om  verder  hoofdzakelijk  alleen  aan  de 
kerkhervorming  te  denken.  Gelukkig  is  een  betere  geest- 
ontwaakt  en  onder  den  invloed  van  theologen  als  Eoyaabds, 
Kist,  Dibst  Losgion,  tbr  Haar,  W.  Moll,  Glasius  — 
onder  wie  de  „Groninger  godgeleerden"  eene  eervolle  plaats 
ionemen,  door  het  leveren  van  monographiën  zoowel  als 
van  leerboeken  ^)  —  algemeen  het  beginsel  gewekt,  dat  de 
katecheet  wèl  doet,  als  hij  de  liefde  voor  het  Christendom 
tracht  op  te  wekken  door  de  geschiedenis  te  laten  spreken. 
Het  mag  den  katecheet  hierbij  niet  alleen  om  enkele  bijzon- 
derheden   op   zich    zelve   te  doen  zijn,   maar   gaat   hij  uit 


ï)  T.  a.  p,  bl.  180-188. 

')  In:  De  Groninger  Godgeleerden  en  kunne  eigenaardigheid,  1856, 
wordt  door  den  Hoogleeraar  Hofstede  ob  Gboot  bescheidenlek  alleen 
dit  herinnerd  bl.  109 :  /rwjj  hebben  ons  best  gedaan  de  kerkelyke  geschie- 
denis in  Nederland  |M^nlair  te  maken,  onder  anderen  door  de  yertaliug 
en  aanvulling  van  Leipol dt's  Kerkgeachiedeniê,^^ 
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van  de  idee  van  het  Godsrijk,  hij  zal  wèl  doen,  alshijeorg 
draagt,  dat  de  kweekelingen  der  gemeente  niet  onverschillig 
zijn  ten  opzichte  van  de  ontwikkeling  van  dat  Koninkrijk 
in  de  verschillende  eeuwen.  De  minachting,  waarmede  de 
Middeleeuwen  bejegend  plegen  te  worden  in  de  katechese 
is  zeker  niet  bevorderlijk  aan  het  kweeken  van  liefde 
en  geestdrift  voor  de  Christelijke  kerk  en  mag  wèl  voor 
juister  beschouwing  wijken,  als  hoedanige  o.  a.  in  Moll's 
Katechetiek  ^)  te  vinden  is,  waar  ook  eene  lijst  van  onder- 
werpen gegeven  wordt,  wier  behandeling  naar  den  verschil- 
lenden ontwikkelings-trap  der  katechumenen  verschillend 
gewijzigd,  alleszins  aanbeveling  verdient  ^).  Het  is  niet  noodig 
dat  wij,  terwijl  tegenwoordig  ook  voor  school  en  huis  in 
christelijke  kringen  op  de  behandeling  der  kerkgeschiedenis 
wordt  aangedroDgen  ^,  langer  stilstaan  bij  dit  gedeelte 
van  het  katechetisch  onderwijs.  Het  is  te  verwachten  dat 
onder  gemeenschappelijken  invloed  van  katecheten  en  onder- 
•wijzers,  als  de  schrijvers  van  de  „Paedagogische  Bijdragen", 
.waarin  dit  onderwerp  ook  eene  plaats  vond,  althans  beter 
dan  tot  nu  toe  in  het  vervolg  zal  worden  voldaan  aan 
den  eisch  onzer  kerkelijke  wet,  die  ook  kennis  van  de 
„kerkelijke  geschiedenis'*  en  met  name  van  ,,die  der  her- 
vorming" van  de  lidmaten  eischt.  Dit  alleen  worde  wèl  be- 
dacht, dat  men,  wil  men  lidmaten  vormen,  die  inderdaad 
later  ook  bevoegd  zijn  om  een  werkzaam  aandeel  te  nemen 
aan  den  gang  der  zaken  in  de  Nederlandsche  Hervormde 
Kerk  wèl  verplicht  zal  zijn  om  hen  ook  bekend  te  maken 
met  de  geschiedenis  van  de  organisatie  onzer  kerk.  Het 
blijkt  gedurig,  dat  er  misverstand  heerscht  bij  velen  omtrent 
oorsprong   en   feitelijken  toestand  van  de  orde  van  zaken. 


»)  I,  bl.  174—184.  *)  t.  ».  p   bl.  186-192. 

*)  Zie  o.  a.  H.  te  Wikkel,  Schetêên  en  verhalen.  1876. 
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waaronder  wij  leven.  Zonde  grondiger  bekendheid  met  de 
geschiedenis  van  de  wording  der  Nederlandsche  Hervormde 
kerken  krachtig  kunnen  dienen  om  liefde  te  wekken  voor 
ons  Kerkgenootschap^  zooals  het  historisch  thans  geworden 
i^,  zoodat  liien  beter  de  plichten  begreep,  die  op  de  lidmaten 
rusten,  ongetwijfeld  zouden  ook  velen  meer  ijver  toonen  in 
de  behartiging  van  kerkelijke  belangen,  als  zij  beter  op  de 
hoogte  waren  van  de  rechten,  die  hun  zijn  toegekend.  Wie 
er  ook  helaas!  belang  bij  moge  hebben,  dat  ten  dezen  aan- 
zien onkunde  en  misverstand  voortduren,  de  trouwe  kate- 
cheet,  die  ook  in  liefde  jegens  de  kerk,  waartoe  men  be- 
hoort, gaarne  het  teeken  vindt  van  gehechtheid  aan  den 
Heer  der  gemeente,  moet  het  licht  der  kennis  doen  opgaan 
over  de  duistere  paden,  waarop  de  „kerkelijke  kwestie"  veel- 
malen wandelt. 

De  historische  stof  is  intusschen  hiermede  niet  uitgeput. 
De  geschiedenis  der  zending  en  der  godsdiensten  vraagt 
nog  onze  aandacht.  Wat  de  eerste  aangaat,  ik  stel  mij 
weinig  voor  van  de  behandeling  van  dit  leervak,  afzon- 
derlijk genomen,  door  den  aanstaanden  kerkelijken  Hoog- 
leeraar '),  wanneer  de  katechese  de  zaak  der  zending  niet 
meer  behartigt,  dan  tot  hiertoe  geschiedde,  en  omgekeerd 
zal  waarschijnlijk  de  katecheet  in  het  algemeen  genomen 
geen  groote  uitbreiding  aan  dit  leervak  geven,  als  niet  bij 
de  opleiding  der  katecheten  meer  nadruk  op  dit  punt  gelegd 
wordt.  De  kansen  zouden  gunstiger  staan,  als  alle  aanstaande 
predikanten  met  de  leden  der  Utrechtsche  studenten-voreeni- 
ging  EA&ETQ  H  BA21AE1A  20Y  er  naar  streefden  -- 
om  de  woorden  te  gebruiken  van  den  Heer  G.  Bebts  in 
het  verslag  van  haar  31ste  jaar  —  om  „de  kennis  aangaande 
de  uitbreiding  van  Gods  koninkrijk  te  vermeerderen  en  de 


')  Zie  Handelingen  der  Synode  van  1876,  bl.  874. 
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liefde  voor  de  zaak  der  zending  vooral  bij  de  aanstaande 
leeraars  der  kerk  aan  te  wakkeren.'*  In  de  gegevene  omstan- 
digheden acht  ik  het  raadzaam  op  de  katechisatie  de  geschie- 
denis der  zending  met  die  der  godsdiensten  te  verbinden 
en  beide  op  te  nemen  in  het  kader  der  katechetische  leer- 
stof^ die  „bijbelsche  en  kerkelijke  geschiedenis'*  heet.  Langs 
dien  weg  zal  mijns  inziens  het  best  de  kennis  der  zending 
bevorderd  en  tevens  de  geschiedenis  der  godsdiensten  in  de 
katechese  behoorlijk  geplaatst  worden.  Dat  de  genoemde  vak- 
ken niet  in  gezegd  kader  zonden  knnnen  worden  opgenomen, 
kan  niet  in  ernst  beweerd  worden.  Wanneer  de  katecheet 
zonder  vraag-  of  leerboek  zich  niet  weet  te  redden,  zal  hij 
zich  ongetwijfeld  belemmerd  gevoelen,  waar  zd<5  zware  laat 
hem  en  dat  nog  wel  onder  toepassing  van  de  akroamatische 
methode  op  de  schouders  gelegd  wordt.  Maar  is  hij  er  van 
overtuigd,  dat  mondeling  onderricht,  in  den  meest  vrijen 
vorm  gegeven,  in  de  katechese  de  eereplaats  moet  behou- 
den, hij  zal  er  wel  geen  bezwaar  in  zien,  zich  te  belasten 
met  de  schoone  taak  om  telkens,  waar  de  bijbelsche  of 
kerkelijke  historie  daartoe  aanleiding  geeft,  te  spreken  ov^ 
den  toestand,  waarin  de  volken  verkeeren  en  den  invloed 
der  aanraking,  waarin  zij  met  Israël  en  het  Christendom 
traden.  Het  moet  erkend  worden,  dat  er  bij  deze  methode 
aan  de  „theorie  der  zending"  of  aan  de  „ontwikkelings- 
geschiedenis van  den  godsdienst'*  op  de  katechisatie  niet 
gedacht  kan  worden,  doch  daargelaten  de  vraag,  of  zoodanig 
onderwijs  alsnu  reeds  met  vrucht  aan  de  hoogeschool  kan 
gegeven  worden,  lijdt  het  bij  mij  niet  den  minsten  twijfel, 
dat  de  katecheet  zich  onthouden  moet  van  deze  glibberige 
baan.  Dat  het  niet  ieders  zaak  is,  zich  in  de  kwestie  van 
de  „zendings-theorie"  te  mengen,  is  in  den  jongsten  tijd 
in  droevige  ervaringen  gebleken,  en  wat  de  „geschiedenis 
van  den  godsdienst"  aangaat,  menigeen  zoude  misschien  op 
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den  door  zich  minder  beklagen,  wanneer  hij  zijnen  op  zich 
zelf  lofwaardigen  ijver  meer  liet  beetaren  door  de  opmer- 
king, reeds  in  den  tweeden  jaargang  van  het  Theologiêeh 
Tychchrift  door  den  tegenwoordigen  Hoogleeraar  der  Be- 
monstranten  gemaakt:  ,,van  de  vrachten  der  godsdienst- 
geschiedenis kan  men  zeggen,  wat  Hasb  van  die  der  kerk- 
geschiedenis zeide,  dat  zij  langzaam  rijpen."^)  Hoe  meer  het 
onderscheid  wordt  in  acht  genomen  tnsschen  de  godsdienst- 
wetenschap  en  het  katechetische  godsdienst-onderwijs  des  te 
beter  zal  men  gevrijwaard  zijn  tegen  de  overlading  der  kate- 
chese,  waardoor  deze  in  plaats  van  als  tegenwicht  te  wer- 
ken, zelve  in  dienst  zonde  treden  van  het  ongelukkige,  ook 
reeds  van  elders  bestreden  streven  van  velen  onzer  tijdge- 
nooten,  om  het  hoofd  met  eene  menigte  van  feiten  te  vullen, 
wier  verwerking  —  op  het  oogenblik  stellig  niet  te  wachten  — 
misschien  ook  tevens  voor  goed  onmogelijk  wordt  gemaakt. 
Ook  den  katecheet  klinke  gedurig  het  woord  van  den  Hoo^ 
leeraar  Bbets  in  het  oor:  „waar  de  leeftijd  zijnen  eisch  niet 
krijgt,  daar  vergrijpt  men  zich  te  gelijk  aan  hoofd  en  hart, 
daar  bezondigt  men  zich  aan  het  leven  en  bederft  een  leven. 
Het  ware  met  de  menschheid  gedaan,  indien  wat  opleiding 
wezen  zou  op  deze  wijze  in  nederdrukking  ontaardde  en 
hetgeen  men  ontwikkeling  zou  blijven  noemen,  op  vernieti- 
ging uitliep.'*  *)  In  weerwil  van  den  overvloed  van  leer- 
boeken, die  in  de  laatste  jaren  het  licht  zagen,  meen  ik  te 
moeten  verklaren,  dat  er  groote  behoefte  is  aan  eene  hand^ 
leidinff,  waarin  de  historische  stof  der  katechese  in  juiste 
evenredigheid  en  met  behoorlijke  soberheid  is  opgenomen. 
Dat  daarbij  —  wat  de  geschiedenis  der  godsdiensten  be- 
treft —  van  de  Oeêciiedenü  van  den  Oodsdienst  tot  aan  de 


>)  aldaar  bl.  828. 

*)  Karakttr,  karakterschaarschtêf  karakttrvorming,  Utrecht,  1676,  bl.  18. 
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keerêeiappif  der  wereldgodêdiensten  ')  van  den  Heer  Tisle 
nitnemend  gebraik  zoude  kunnen  gemaakt  worden,  behoeft 
niet  te  worden  opgemerkt.  De  katechese  moet  zich  bedienen 
van  den  arbeid  van  desknndigen^  doch  wete  zelve  hare  maat 
te  bepalen  en  haar  karakter  te  handhaven.  Het  eind-onderzoek 
der  katechumenen  mag  in  geen  geval  als  examen  in  de 
wetenschap  van  den  godsdienst  beschouwd  worden. 

Hiervoor  is  te  minder  gevaar  als  de  kerk  in  de  eerste 
plaats  vraagt  naar  de  „verkregen  kennis  der  christelijke 
geloofs-  en  zedeleer'\  ^)  Immers^  dat  hier  naar  de  t^en* 
woordige  opvattingen  der  paedagogie  ter  nauwernood  aan 
streng-wetenschappelijke  systematiek  kan  gedacht  worden, 
spreekt  van  zelf.  Yinden  wij  hier  van  geloofs-  en  zedeleer 
gesproken,  wij  worden  daarmede  onmiddellijk  op  het  terrein 
des  praktischen  levens  verplaatst.  De  lidmaten  der  kerk 
moeten  toonen,  dat  zij  de  overtuigingen  kennen,  waardoor 
de  christen  zieh  in  zijn  geloofsleven  onderscheidt,  en  de 
zedelijke  beginselen,  waardoor  hij  zich  laat  leiden.  Het 
komt  mij  voor,  dat  aan  deze  geloofs-  en  zedeleer  terecht 
de  eerste  plaats  is  toegekend  in  het  kerkelijke  reglement 
op  het  ffodsdienst-anderiotfê.  Dat  zij  in  de  Nederlandsche 
katechese  ook  naar  de  traditioneele  praktijk  te  huis  behoort, 
zal  wel  met  Huurling  ^)  tegenover  Hofstedb  ds  Qeoot  *) 
moeten  beweerd  worden,  en  al  is  ook  terecht  sinds  het  op- 
treden van  ËOELiNO  aan  de  geschiedenis  in  het  katechetis  h 
onderricht  eene  groote  plaats  toegekend,  het  is  te  be- 
treuren, dat  van  lieverlede  door  achteruitzetting  van  de 
„geloofs-  en  zedeleer"  de  weg  is  gebaand  voor  de  mis- 
kenning   der    dogmatiek    in    het    bijzonder,    waaraan    wij 


<)  Amsterdmm  1876. 

')  Zie  art.  88  Reglement  op  het  GodtdieMt'-cnderwijê, 

')  t.  a.  p.  bl.  184.  «)  De  Groninger  Godgeleerden,  bl.  108. 
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gewoon  zijn  geworden.  De  oogen  van  sommigen  schijnen 
wel  eerst  voor  dit  gevaar  open  te  zallen  gaan,  als  het 
blijkt^  dat  men  op  de  pninhoopen  der  christelijke  geloofs- 
en  zedeleer  de  ^^Dogmatik  der  Religionslosen'*  vestigen  wil. 
Het  komt  hier  niet  —  zoo  als  ook  door  Müüruno  wordt 
opgemerkt  —  op  èe^nppen,  maar  op  overtuigingen  aan.  Dal 
deze  echter  niet  enkel  in  aansluiting  aan  de  geschiedenis  — 
wat  door  Muüblino  eenigzins  zonderling  analytiscA  ^)  ge- 
noemd wordt  —  maar  ook  wel  degelijk  rechtstreeks  en  in 
eigen  samenhang  moeten  besproken  en  gekweekt  worden, 
zal  licht  toestemming  vinden  bij  wie  het  groote  belang  van 
eene  geregelde  geloof s-beschonwing  bij  wijze  van  synthetische 
voordracht  met  den  Hoogleeraar  Prins  *)  voor  hart  en 
leven  erkent.  Yooral  tegenwoordig  mag  wel  met  ernst  op 
dit  deel  der  katechese  gelet  worden,  te  meer^  dewijl  de 
groote  strijdvragen  aangaande  wonder,  profetie^  openbaring^ 
wezen  van  den  godsdienst,  oorsprong  des  Christendoms,  on- 
afhankelijke zedeleer,  pessimisme  en  wat  des  meer  zij, 
voor  zoo  verre  deze  dingen  tot  de  katechese  behooren,  in 
dit  deel  van  het  godsdienst-onderwijs  moeten  behandeld 
worden.  Gelijk  de  prediker  in  onzen  tijd  geenen  invloed 
oefenen  kan,  als  hij  niet  met  verzaking  van  allen  weêrziü 
tegen  de  dogmatiek  of  ethiek  in  wijsgeerigen  zin  de  toe* 
standen  der  gemeente  peilt  te  gelijker  tijd  met  de  diepten 
van  het  christelijke  geloof,  zoo  zal  de  katecheet  niet  voor- 
spoedig zijn,  die  zich  enkel  bij  de  geschiedenis  houdt  en 
zich  in  zake  dogmatiek  verontschuldigt.  Er  moet  streng 
worden  gewaakt  tegen  de  verwoesting  der  „bijbelsche  en 
kerkelijke    geschiedenis"   door   inmenging  van  allerlei  his- 


1)  t.  a.  p.  bl.  184. 

')  Korte  schets  der  Katechetiek  ten  gebruike  bij  de  akademische  lessen. 
Leiden  1861. 
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torisch-kritische  vragen,  maar  jaist  daarom  de  gelegenheid 
te  meer  gewaardeerd  worden ,  om  naar  gelang  van  de  ontwik- 
keling der  leerlingen  bij  de  behandeling  der  ^^eloofs-  en 
zedeleer'*  te  knnnen  spreken  over  de  voorwaarden,  waaraan 
echt-christelijk  denken  en  leven  gebonden  is.  Bestaat  hier 
gevaar  dat  dor  dogmatisme  de  katechisatie-kamer  binnen- 
sluipt, men  bedenke,  dat  formalisme  op  elk  ander  deel  der 
katechese  denzelfden  noodlottigen  stempel  kan  drukken. 
De  katecheet  zonder  paedagogischen  takt  is  overal  op  zijn 
terrein  even  onbruikbaar,  doch  wie  geloofs-  en  zedeleer 
onderwijst  overeenkomstig  de'  lessen  der  katechetische  wijs- 
heid,  zal  zich  wèl  wachten  de  hoofden  der  leerlingen  met 
stellingen  op  te  vullen,  die  geene  wezenlijke  waarde  hebben, 
dan    als   uitdrukking  van   persoonlijke  geloofs-overtuiging. 

Is  men  bezig  om  den  katechetischen  inhoud  te  bepalen, 
men  deuke  dan  niet  aan  hen,  die  voor  de  katechese  on- 
bruikbaar zijn,  maar  aan  katecheten,  zoo  als  de  kerk  ze 
moet  wenschen.  Gelukkig  ontbreekt  het  aan  de  zoodanigen 
niet  onder  het  tegenwoordige  geslacht.  Namen,  die  op  aller 
lippen  zweven,  behoeven  niet  genoemd  te  worden. 

Dat  bepaaldelijk  ook  in  de  katechisatie  met  jeugdige 
kfttechumenen  menig  punt  van  de  geloofs-  en  zedeleer  reeds 
behandeld  kan  worden,  doch  dan  altijd  in  aansluiting  aan 
historische  gegevens,  spreekt  van  zelf.  Rechtstreeksch  on- 
derwijs in  dit  leervak  zal  echter  wel  na  de  kinderjaren 
eerst  gegeven  moeten  worden.  Het  is  de  helaas !  niet  altijd 
rein  gehouden  eer  der  protestantsche  katechese,  om  de 
belangrijKe  vragen  van  den  godsdienst  eerst  dkn  met  de 
aanstaande  lidmaten  der  kerk  te  behandelen,  als  er  voor 
„fides  implicita*'  eigenlijk  geene  vrees  meer  moest  behoeven 
te  bestaan.  De  geoefende  en  bekwame  katecheet  zal  zeker 
die  uren  het  aangenaamst  noemen,  waarin  hij  meer  ont- 
wikkelde leerlingen  kan  inleiden  in  de  kennis  vande„ver- 
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boigenheden^'  dea  geloofs.  Wie  ervaring  achter  zich  heeft 
op  dit  gebied  zal  zich  intasschen  wèl  wachten  te  meenen, 
dat  hoogere  godsdienstige  ontwikkeling  altijd  d&dr  te  vinden 
is»  waar  men  recht  had  die  te  verwachten.  De  laatsten  zijn 
ook  hier  menigmaal  de  eersten.  Overigens  —  al  zouden  wij 
niet  gaarne  meer  vakken  dan  de  genoemde  in  het  programma 
der  katechese  schrijven  —  het  is  zeer  wenschelijk^  dat  de 
katecheet  over  uitgebreide  kennis  beschikke  ook  buiten  de 
genoemde  grenzen.  De  algomeene  geschiedenis  zij  hem  een 
boek,  waaruit  hij  zonder  moeite  de  eene  na  de  andere  blad- 
zijde  kan  openslaan.  De  volks-literatuur,  vooral  de  kinder- 
werken, de  sprookjes  en  legenden  moeten  in  hem  eenen 
vriend  vinden.  Op  anthropologisch  gebied  zij  hij  geen  vreem- 
deling. De  kennis  der  natuur  kan  hem  van  groot  nut  zijn. 
Vooral  versta  hij  de  kunst^  om  de  schatten  der  vergaderde 
kennis  goed  te  gebruiken.  Misschien  is  dit  wèl  het  aller- 
moeielijkst  voor  den  katecheet^  die  zóó  verschillende  leer- 
lingen soms  zich  ziet  toevertrouwd.  Al  moet  de  katechese 
niet  zoo  voetstoots  besluiten  om  zich  zelve  in  la^er,  middel" 
baar  en  hooier  onderwijs  te  verdeelen^  toch  heeft  de  kate- 
cheet zich  naar  verschillenden  trap  van  ontwikkeling  te 
vo^en.  IJver,  eenvoud  en  zelfverloochening  zullen  hem  in 
staat  kunnen  stellen  zijne  dikwerf  moeielijke  taak^  waarbij 
hij  rekenen  mag  op  de  hulp  van  den  besten  Kindervriend 
en  de  leiding  van  den  grooten  Faedagoog  der  menschen^ 
gelukkig  te  volvoeren.  Zoo  ergens,  hier  vindt  de  arbeid  onge- 
twijfeld vroeger  of  later  zijn  onvergankelijk  loon. 

VI. 

Niet  zonder  grond  wordt  beweerd,  ^)  dat  de  katecheet,  die 
door  het  rechte  beginsel  gedreven  wordt  den  vorm  zal  weten 

^  2iie  MuüBuiiG  %.  a.  p.  bl.  194,  tv. 
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te  viuden,  waarin  hij  aan  verschillende  leerlingen  zijn  onder- 
wijs zal  hebben  te  geven.  Ook  behoeft  het  geene  aanwijzing, 
dat  bij  de  verscheidenheid  der  stof^  welke  de  katecheet  heeft 
te  behandelen,  van  eenen  vasten  vorm  geene  spraak  kan 
wezen.  Men  zonde  echter  dwalen  als  men  hieruit  wilde 
afleiden,  dat  de  katechetiek  zich  met  de  methode  derkate- 
chese  niet  had  in  te  laten.  Het  feit  is  onloochenbaar,  dat 
menig  katecheet  eerst  na  langdurige  worsteling  komt  tot 
den  rechten  vorm  van  zijn  onderricht,  en  al  is  het  volkomen 
waar,  dat  de  katechetiek  niet  bij  machte  is  iemand  eene 
goede  methode  te  leeren,  het  is  toch  meer  dan  waarschijn- 
lijkj  dat  de  bespreking  van  de  methode-kwestie  niet  zonder 
invloed  zal  blijven  op  den  katecheet.  Waar  een  man  van 
zoo  groote  beteekenis  op  het  gebied  van  de  katechese  als 
mijn  voormalige  Haagsche  ambtgenoot  Dr.  van  Koetsveld 
in  den  aanvang  zijner  loopbaan  ervaringen  had,  als  hij  in 
de  14<1g  zijner  reeds  vroeger  genoemde  Schetsen  uü  de  Pastorie 
te  Mastland  zoo  keurig  beschrijft,  zal  men  wèl  doen,  als 
men  begint  met  te  erkennen,  dat  zich  hier  moeielijkheden 
opdoen,  waaromtrent  men  wèl  vooraf  mag  ingelicht  zijn. 
Wij  mogen  dns  dankbaar  zijn,  dat  de  ijver  en  het  talent, 
waarmede  de  methodologie  ook  op  paedagogisch  gebied  in 
den  nieuweren  tijd  wordt  behandeld  ook  der  katechese  ten 
goede  komen  en  hebben  slechts  te  waken,  dat  het  eigen- 
aardig karakter  van  bet  godsdienst-onderwijs  niet  worde 
miskend  bij  de  toepassing  van  de  regelen  der  algemeene 
didaktiek.  Er  is  iutusschen  nog  een  bijzonder  belang  ver- 
bonden aan  de  behandeling  van  de  vraag,  welken  vorm  de 
katecheet  hebbe  te  kiezen.  Nergens  kan  meer  dan  hier  de 
zaak  van  den  inhoud  in  de  methodologische  kwestie  zijn 
begrepen.  Men  kan  niet  vragen  naar  het  recht  der  sokra- 
tiek  op  dit  gebied,  noch  ook  het  belang  van  het  akroama- 
tische  onderricht  bespreken  en  evenmin  aan  de  onderscheiding 
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van  de  algemeen-erotematische  en  de  meer  bijzondei- 
katechetische  vraag-methode  recht  doen  wedervaren,  zonder 
tevens  op  den  inhoud  der  katechese  te  letten.  Het  is  dui- 
delijk in  de  verschillende  tijdperken  waar  te  nemen,  dat  de 
methode  in  verband  met  de  opvatting  van  den  aard  van  het 
godsdienst-onderwijs  werd  gekozen.  Hoezeer  dus  met  vpN 
Zezsohwitz  ook  hier  moet  worden  erkend:  „jeie  principiell 
erfaszte  Aufgabe  schafft  sich  in  der  Unmittelbarkeit  des 
Handelns  ihre  Methode"  ^),  de  bespreking  van  den  vorm  der 
katechese  mag  in  deze  studiën  niet  worden  gemist. 

Y661  alle  dingen  moet  voor  misverstand  gewaakt  worden. 
De  oude  voorstelling  ook  bij  SniiKBsPEARE  ^)  te  vinden, 
alsof  men  „den  katechiseermeester  speelt"  eenvoudig  door 
vragen  te  doen  en  die  te  laten  beantwoorden  is  nog  geens- 
zins ter  zijde  gezet.  De  voortreffelijke  van  Lummel  schrijft 
n(^:  „het  onderwijs  is  vragend;  katechetisch,  wanneer  de 
stof  voor  het  antwoord  vroeger  gegeven  is,  zoo  als  bij  de 
historische  vakken"  ^)  en  hij  geeft  dus  eensdeels  wèl  de  juiste 
voorstelling,  dat  de  katechetische  vraag-methode  veronderstelt, 
dat  de  stof  voor  het  antwoord  vroeger  gegeven  is,  maar  hij 
handhaaft  anderdeels  de  dwaling,  alsof  de  vraag-methode 
op  zich  zelve,  in  tegenstelling  ook  van  wat  bij  hem  de 
heuristische  heet,  de  iatecAetiêcAe  mag  genoemd  worden. 
Bij  MuuBLiNO  kan  men  ten  dezen  aanzien  beter  ingelicht 
worden  *)  en  men  zal  het  van  te  meer  belang  achten  den 
naam  katechetische  methode  zuiver  te  houden,  naar  mate 
men  er  zich  te  meer  in  verheugt,  dat  alle  erotematiek  niet 


1)  T.  a.  p.  Her  Band.  2te  Abtheilnog,  l«t6  Ualfte,  2te  Anflage  S  4^ 
')  Othello.  8de  Bedrgf  4de  tooneel. 

^  Korte   schets  der  opwedings-her  voer  kweekeUngen  en  ^qankomende 
ondenoijzers,    Utrecht  1863  bl.  56. 
♦)  T.  a.  p.  bl.  }»8. 
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in   sokratiek  is  opgegaan,  naar  hetgeen  wel  eens  in  vorige 
tijden  te  vreezen  scheen. 

Yraagt  men,  waarom  met  den  naam  van  katechese  in  het 
algemeen  alle  godsdienst-onderwijs  wordt  aangedaid,  terwijl 
zij  in  den  technischen  term  katecieiische  methode  in  zeer 
bijzonder  karakter  optreedt,  men  bedenke,  dat  deze  methode 
oorspronkelijk  niet  die  van  het  aan  katechamenen  gegeven 
godsdienst-onderwijs  was.  Beeds  vroeger  bleek  ons,  dat  de 
katechese  verschillende  phasen  doorliep  in  den  loop  der 
eeuwen^  en  inderdaad  is  de  katechetische  methode  eene  vracht, 
na  lange  worsteling  door  het  onderwijs,  dat  de  kerk  haren 
kweekelingen  geeft,  gepinkt.  De  ,,23  katecheaen'^  van  Ctbil- 
LUS  van  Jeruzalem  zijn  zuiver  akroamatisch  en  de  schrijver 
zelf  geeft  in  zijne  „prokatechesis  is**  tnsschen  hamüie  en  haU- 
eheee  alleen  dU  als  verschilpunt  op,  dat  de  eerste  op  zich  zelve 
staat,  terwijl  bij  de  laatste  het  xcet  dxoXov^fav  wordt  in 
acht  genomen,  als  bij  een  gebouw :  óe$  xcet'  dxolovdicev 
Xl&QV  fikv  Jdd'if  dxoXov&sTv  xalytovCccv  ytavCif  enetï&cu,  In 
de  katechese  ligt  dus  op  zich  zelf  volstrekt  niet  het  vrage» 
en  antwoorden  opgesloten.  Dat  denkbeeld  is  eerst  ontstaan 
sinds  de  katechetiek,  bloot  formeel  opgevat,  met  de  sokratiek 
vereenzelvigd  werd.  Onder  den  invloed  van  zoodanig  streven 
schreef  Hartüng  in  1827  in  zijne  Katecheten-êeiule  „kate- 
chisieren  heiszt  ein  ftlr  alle  Mal  niohts  anders,  als  durch 
Fragen  unterrichten**  zoodat  dan  ook  de  bedoeling  van 
zijn  werk  geene  andere  was,  dan  „die  frageude  Lehrart 
richtig  kennen  und  anwenden  zu  lernen,  ohne  alle  besondere 
Bücksicht  auf  einzelne  bestimmte  Unterrichtsg^enstande.** 
Had,  zoo  als  wij  vroeger  zagen,  de  praktijk  der  peet-ouders 
in  de  middeleeuwen  aanleiding  gegeven,  dat  bij  den  „kate- 
chismus**  vragen  gesteld  werden,  de  vereenzelviging  van 
iatechiseeren  en  vragen,  welke  uog  door  OaaFFS  werd  ver- 
worpen, toen  hij  in   1790  zijne  Sohratik  en  in  1795  zijne 
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Kateeheiih  gaf,  kon  eerst  plaats  hebben^  toen  zeker  niet 
baiten  verband  met  den  geest  des  tijds  de  sokratische  leer- 
vorm het  troetelkind  geworden  was  van  met  het  positieve 
Christelijke  geloof  weinig  ingenomen  paedagogen.  Het  was 
intubschen  niet  terstond  vernieuwde  ingenomenheid  met  dat 
Cüuristendom  maar  veeleer  de  ontwakende  liefde  voor  histo- 
risch, aanschouwelijk  onderwijs,  waardoor  der  sokratiek  af- 
breuk gedaan  werd.  Zoodra  men  begreep,  dat  het  onderwqs 
niet  uitsluitend  den  heuristischen  vorm  mag  aannemen, 
maar  aan  ^aanschouwelijkheid*'  groote  behoefte  heeft,  was 
de  alleenheerschappij  der  sokratiek  niet  langer  mogelijk  en 
de  weg  gebaand  voor  de  erkenning  van  het  recht  der  akroa- 
matische  methode  en  mitsdien  ook  van  de  katechetische  leer- 
wijze, welke  het  best  met  Gbrhabd  Hsinb  beschreven  wordt 
als:  „die  richtige  Yerbindung  und  Abwechselung  von  akroa- 
matischem  und  erotematischem  Unterricht/'  ^) 

Stond  de  ingenomenheid  met  de  sokratiek  op  het  gebied 
der  katechese  in  verband  met  de  liefde  der  „Aufklarungs- 
periode''  voor  de  „Vernunft-religion,"  het  was  alleszins  na- 
tuurlijk, dat  het  mededeelende  of  akroamatische  onderricht 
wéér  in  eere  kwam,  toen  het  historische  Christendom  op 
nieuw  de  harten  gewonnen  had.  Er  kwam  bij,  dat  geeu 
Basbdow  aan  een  Hbrdbr  welgevallig  kon  zijn,  en  het 
uitsluitend  gebruik  van  de  sokratische  methode  onmogelijk 
aan  een  Pjsstalozzi  behagen  kon.  Men  behoefde  slechts  een 
oog  te  hebben  voor  hetgene  Dolz  aangaande  de  sokratiek 
getuigde:  „da  wurde  erst  heraus  katechisirt,  was  in  dem 
kleinen  Eopf  nicht  zu  finden  war  und  hinein  katechisirt, 
was  nicht  hinein  gehorte**  ^)  om  aan  te  leeren  dringen  op 


*)  Di€    Unterweisung  im  Christenthum  in  der  evangelischen   Volksschuh 
18(18,  S.  9. 
*)  Leipzigtr  Literatur-Zeüimg,  1808,  n'.  99. 
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het  herstel  van  het  beginsel,  dat  de  katecheet  zijnen  leer- 
lingen een  en  ander  heeft  voor  te  dragen.  In  de  oade 
kerk  was  de  katechese,  naar  wij  reeds  opmerkten,  geheel 
akroamatisch,  terwijl  daarent^en  in  de  liturgie  de  gemeente 
zelve  ook  werkzaam  was.  Op  dit  auctoratieve  standpunt  is 
het  te  verklaren,  dat  aan  het  eind  der  middeleen  wen  en 
later  nog,  toen  de  erotematiek  in  de  katechese  was  ingevoerd 
de  vraag  door  den  leerling  gedaan  en  het  antwoord  door  den 
leermeester  gegeven  werd.  Een  enkele  maal,  bij  voorbeeld 
in  het  Sabbatum  puerile  van  Sieber  wisselden  de  rollen, 
zoodat  de  leerling  eerst  in  de  tweede  afdeeling  begint  de 
vragen  te  doen.  Afgezien  van  het  recht  der  bewering,  dat 
de  leeraar  van  den  godsdienst  in  zake  dogmatiek  en  ethiek, 
die  in  de  katechese  zooveel  mogelijk  verbonden  moeten 
blijven,  nog  iets  anders  te  doen  heeft,  dan  wat  door  de 
leerlingen  van  Pestalozzi  „hineintriohterndes  Heranspampen** 
genoemd  werd,  moet  ongetwijfeld  voor  zoo  ver  de  historie 
betreft,  aan  het  mededeelend  en  verhalend  onderwijs  eene 
groote  plaats  worden  toegekend,  en  bovendien  niet  worden 
voorbijgezien,  dat  er  waarheid  ligt  in  hetgeen  Jean  Paul 
met  het  oog  op  het  receptief  karakter  der  kinderen  schreef, 
dat  zij  namelijk  alle  van  het  vrouwelijk  geslacht  zijn.  In- 
tusschen  bedenke  men,  dat  de  katecheet  niet  lang  achter- 
een zelf  het  woord  mag  voeren,  alsmede,  dat  hij  de  lengte 
van  zijnen  monoloog  moet  bepalen  naar  de  gemakkelijk* 
heid,  waarmede  hij  de  leerlingen  aan  zich  boeien  kan. 
Zal  dit  uit  den  aard  der  zaak  wat  de  historie  betreft,  het 
gemakkelijkst  zijn,  ook  hier  zal  echter  van  den  natuurlijken 
aanleg  veel  afhangen.  De  onderwijzer,  die  de  kunst  niet 
verstaat,  alzoo  zijn  onderricht  mede  te  deelen,  dat  de  aan- 
dacht hem  verzekerd  is,  zal  wèl  doen  zoo  weinig  mogelijk 
akroamatisch  te  handelen.  De  ondervinding  leert  in  droevige 
voorbeelden,   welke   ellende    in   school   en  katechisatie  zich 
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openbaart^  wanneer  de  leeraar  worstelen  moet  om  stilte  en 
oplettendheid  voor  zijn  woord  te  winnen.  Geen  reglement 
noch  schooltncht,  geen  tasschenkomst  van  inspekteur  of 
direktenr  kan  goed  maken^  wat  in  dezen  aan  den  onder- 
wijzer ontbreekt.  Het  geheim  van  orde  en  stilte  onder  de 
jei^d  te  kunnen  bewaren  ligt  in  den  persoon  des  onder- 
wijzers en  zonderling  mag  het  heeten^  als  men  meent  door 
reglementaire  maatregelen  te  kannen  te  weeg  brengen,  wat 
niet  anders  dan  spontaan,  onder  den  invloed  der  persoon- 
lijkheid^ kan  ontstaan.  Dit  is  echter  zeker,  dat  er  in  dezen 
te  meer  op  den  persoon  des  onderwijzers  aankomt,  als  deze 
de  akroamatische  methode  in  toepassing  brengt.  Terwijl 
das  deze  in  geen  geval  uitsluitend  mag  gevolgd  worden, 
en  vooral  ook  niet  gebruikt  mag  worden  als  noodzakelijk 
kwaad,  waar  de  onderwijzer  geen  raad  meer  weet  met  het 
gebruik  van  de  zuiver-katechetische  methode,  moet  bovendien 
nog  een  en  ander  door  den  katecheet  worden  in  acht  ge- 
nomen, waarop  wèl  gewezen  mag  wordeui  Met  de  bevatting 
der  leerlingen  moet,  zoodra  het  terrein  der  geschiedenis  wordt 
verlaten,  gerekend  worden.  Men  vergete  niet,  dat  altijd 
zekere  ontwikkeling  vereischt  wordt,  om  samenhangend  mon- 
deling onderricht  behoorlijk  te  kunnen  opnemen.  Geleidelijke 
orde  moet  worden  in  acht  genomen.  De  taal  zij  duidelijke, 
eenvoudige,  beschaafde  spreeit^l.  Opgewekte  levendigheid 
moet  bij  het  verhalen  aanwezig  zijn,  met  vermijding  van  het 
voor  sommigen  verleidelijke  gevaar,  om  bf  in  platheid  van 
woordenkeus  te  vervallen,  of  wel  de  „bijbelsche  personen'* 
te  laten  optreden,  als  waren  zij  onze  tijd-  en  landgenooten. 
Terwijl  men  zich  heeft  te  beijveren  om  zooveel  mogelijk  door 
verbinding  van  verschillende  verhalen  den  gloed  der  voor- 
dracht te  verhoogen,  wachte  men  zich  voor  het  opsieren 
van  hetgeen  men  als  historie  mededeelt.  Grondige  weten- 
schap en  velerlei  oefening  is  noodig  voor  de  rechte  toepaa- 
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sing  der  akroamatiek^  die  intnsscheD,  gelijk  de  hoogleeraar 
Prins  terecht  t.  a.  p.  ')  verzekerde,  voor  de  katechese  onmis- 
baar is. 

Zij  moet  echter  met  de  erotematiek  voortdarend  verbonden 
zijn.    In  de  splitsing  van  beide  schuilt  het  gevaar  voor  de 
katechese.    Wordt   de   akroamatische  methode  alleen  toege- 
past,   de    waarborg   ontbreekt,   dat   ontwikkelend  onderwijs 
zal  gegeven  worden.  Wordt  daarentegen  aan  de  erotematische 
de  alleenheerschappij  verzekerd,  het  gevaar  ligt  vDor  de  hand, 
dat  de  katechetiek  de  prooi  wordt  der  sokratiek.  Onschaldig 
is  de  aanvang  van  deze  'en  zeer  natuurlijk  was  het  gunstig 
onthaal,  dat  zij  vond  in  haren  tijd.  Veel  nut  kan  zij  stich- 
ten, wanneer  zij  zich  met  hare  formeele  beteekenis  tevreden 
stelt  en  dient,  om  sluimerende  krachten  wakker  te  schudden. 
Beeds  in  1333  werd  door  Guido  db  Montb  Bothbrii  den 
biechtvader,   die  voor  zijne  taak  berekend  is,  zekere  réxvtj 
fuuemixi]  toegekend  met  een  beroep  op  Job  £6: 13  (volgens 
de  Vulgata)  —  eene  beschouwing,  waarin  later  Gbeson  hem 
volgde  in  zijnen  Tractatus  de  arte  audiendi  canfeêsianes.  Er 
lag  ook  niets  bedenkelijks  in  de  wenken  door  von  Moshbih 
gegeven  in  het  tweede  hoofdstuk  zijner  „Sittenlehre^^  waar- 
door hij  de  aanleiding  was,  dat  de  sokratische  methode  in 
de   katechese   werd   aanbevolen.    Maar   de  tijd  kwam,  dat 
men,  met  Sokrates  dweepende,  het  Jezus  wel  tot  eere  wilde 
rekenen,  dat  men  in  zijne  leerwijze  de  sokratische  methode 
terug   vond    en   maar  al  te  goed  inzag,  dat  toepassing  der 
sokratiek    tot   verheffing  van   den  „natuurlijken^'  of  „rede- 
lijken"  godsdienst    zoude   leiden,   dien   men  in  plaats  van 
het  Christendom  der  kerk  wilde  stellen.  De  machtige  stem 
van  Kant  klonk  in  haar  voordeel,  en  de  „ablóckende  Me- 
thode",   zoo   als   de  Kantianen   haar  noemden,  trok  velen 
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aan.  Met  het  feit,  dat  Sokrates  met  ontwikkelden  dialogi- 
seerde en  geen  systematisch  doel  met  zijne  gesprekken  be- 
oogde, werd  niet  gerekend^  en  hieraan,  dat  hij  niets  posi" 
tiefs  leerde,  de  grond  ontleend  om  op  algemeene  toepassing 
zijner  methode  aan  te  dringen.  £ene  enkele  stem  als  die  van 
den  schrijver  van  Spitzbart  ')  verhief  zich  tegen  haar,  maar 
de  sjmpathiën  van  den  rationaliseerenden  tijd  waren  haar 
verzekerd  en  men  luisterde  nauwelijks  naar  de  bedenkingen, 
die  de  ervaring  zelve  opwierp,  of  namelijk  niet  de  langdra- 
digheid door  de  sokratiek  werd  bevorderd,  of  wel  gelijkelijk 
alle  leerlingen  een  aandeel  in  het  onderricht  kregen  en  — 
om  niet  meer  te  noemen  —  of  de  noodzakelijke  kundigheden 
langa  dezen  weg  wel  het  eigendom  der  leerlingen  werden. 

Maar  de  reaktie  bleef  niet  uit.  Fsstalozzi  begreep,  dat 
andere  wegen  moesten  gevolgd  worden,  en  Fichte  riep  in 
1808  der  „deutschen  Nation'*  toe,  dat  wijziging  van  onder- 
wijs- en  opvoeding-stelsel  het  volk  moest  redden.  Men  begon 
de  sokratiek  te  vergelijken  met  eene  drijfjacht,  waarbij  de 
waarheid  al»  het  wild  gold,  de  leeraar  als  de  jager,  en  de 
leerling  als  ,^der  Hetzbund,  der  so  lange  herumlaafen  musz, 
bis  er  das  Wort,  das  der  Lehrer  in  seinem  Lehrbuche  hat, 
ans  dem  Dickicht  des  Wisseos  herausgefunden  hat.''  ^) 
Mannen  als  db  Krummacubbs  en  Mabhetnecke  traden  tegen 
de  eenzijdig  intellectualistische  ontwikkeling  der  jeugd  op 
en  SoHLBiEBMACHBB,  al  bracht  hij  door  het  ter  zijde  dringen 
van  het  Oude  Testament  den  akroamatischen  leervorm  op 
enger  terrein,  was  der  sokratiek  verre  van  genegen.  Krachtig 
verhief  zich  het  christelijke  geloof  ouder  den  ernst  der  tijds- 


*)  EiM  homisch' tragische  Geachichte  für  unseres  paedagogischu  Jahr^ 
hunderU  Johann  Qottlieb  Schummbl  was  de  schrijver  dezer  satyre  op 
de  sokratiek. 

*)  Aldus  loBATfus  Dembtbr.  Vollêtdndigtê  Uandbuch  zur  Bildung  an^ 
g^midêr  SchulUhr&r. 
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omstaudighedeu  en  onder  samenwerking  van  velen  werd  een 
betere  tijd  voorbereid. 

'  De  iateeheliscAe  methode  zoude  trachten  het  door  de 
aokratiek  verloren  terrein  te  veroveren.  De  erotematiek 
zoude  in  haar  eer  gehandhaafd  blijven,  maar  met  de  belang- 
rqke  winst,  door  de  sokratiek  haar  bezorgd,  verrijkt,  zich 
met  den  verbalenden  leervorm  verbinden.  De  katecheet  zal 
trachten  zijnen  leerlingen  op  de  aangenaamste  wijze  mede  te 
deelen,  wat  hij  meent,  dat  zij  moeten  weten,  maar  tevens 
zal  hij  door  vragen  te  doen  het  onderwijs  levendig  houden 
en  zich  vei^ewissen  of  wat  hij  leerde  goed  is  begrepen. 
Het  zelfstandig  karakter  der  katechese  zal  zich  ook  in  den 
vorm  niet  verloochenen,  en  terwijl  het  tra^^n^  element  zijne 
wettige  rol  [in  dit  onderwijs  vervult,  wordt  door  den  kate- 
cheet niet  voorbijgezien,  dat  hij  geroepen  is  christelijke  kennis 
en  christelijk  leven  te  kweeken. 

Het  is  hier  de  plaats  niet,  om  over  de  problemaiiêeie, 
asêertoriêcAe,  apodiktiaehe,  iategarisehe^  hypothetische ,  dtsiune* 
tiev'e  en  remotieve  vragen  —  en  wat  des  meer  zij  —  afzon- 
derlijk te  spreken.  Door  von  Zezschwitz  ^)  wordt  met  recht 
geklaagd  over:  „ein  wahres  Dickicht  und  Gestrüpp  von 
Distinctionen  und  Glassifikationen/'  waarin  ook  de  kwestie 
der  vraag-theorie  verward  is  geraakt.  Somtijds  was  hot  mis- 
verstand omtrent  den  aard  eener  bepaalde  vraag,  somtijds 
ook  toepassing  van  een  wijsgeerig  stelsel,  waardoor  men 
kwam  tot  nieuwe  vraag-verdeeliug.  Vooral  in  de  school  van 
Kant  werd  de  vraag-theorie  in  verband  gebracht  met  het 
geheele  systeem.  Het  zoude  tot  op  zekere  hoogte  mogelijk 
zijn  de  verdeeling  van  de  perioden  in  de  geschiedenis  der 
katechetiek  te  bepalen,  naar  den  verschillenden  aard  der 
vraag,   die   in  verschillende  tijden   den   boventoon  had,  in 


1)  t  •.  p.  n.  B.  2te  Abtbeilang.  2te  Halfte.  S.  410. 
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verband  met  de  heerschende  richting  van  den  wijsgeerigen 
geest.  De  anxiliaire,  de  examinatorische  en  de  sokratisch- 
maeentische  vraag  behooren  respectievelijk  in  verschillende 
tijden  te  hais  eu  vertegenwoordigen  verschillende  opvattingen 
van  het  katechnmenaat.  Bij  eene  juiste  voorstelling  betreffende 
het  karakter  der  katechetische  methode  is  eigenlijk  de  betee- 
kenis  der  vraag  hier  van  zelve  gegeven.  Zij  treedt  metterdaad 
slechts  op  in  het  dubbel  karakter  van  eene  bepalin^s-yiiuxg 
of  eene  de^^i^m^^-vraag,  of  zoo  als  Grimm  ze  noemt  objeets- 
en  9ubject9'Viv^g.  Wil  men  de  laatste  met  Kraüszold*  als 
ifctfii«-vraag  beschouwen^  men  zal  dan  hier  ook,  zonder  dat 
nadere  onderscheiding  noodig  is,  van  aUematief-YrvLdLg  kun- 
nen spreken.  Er  zijn  ongetwijfeld  gevallen,  waarin  beide 
soorten  van  vragen  elkander  zoo  dicht  naderen,  dat  onder- 
scheiding moeielijk  is,  doch  zoo  men  al,  door  in  zulke  ge* 
vallen  het  onderscheid  te  miskennen,  geene  logische  fouten 
zoude  maken,  licht  zal  men  toch  bij  die  vereenzelviging  op 
grammatikale  fouten  te  betrappen  zijn.  De  rechten  der  taal 
zijn  hier  even  goed  als  die  der  logika  van  gewicht.  Het 
Ttvfffta  heeft  eenen  anderen  vorm  dan  het  i^Trjfux.  Wat 
de  vraag  betreft,  in  è^Tqfm  bedoeld,  gewoonlijk  de  ^-vraag 
genoemd,  hier  is  zeker  een  rigorisme  mogelijk,  dat  met 
EüBEL  ^)  berispt  moet  worden,  maar  toch  mogen  hier  ten 
minste  in  de  katechetiek  wel  vaste  regelen  in  zake  de 
plaatsing  van  het  vraag- woord  gehandhaafd  worden.  Tegen 
de  lichtelijk  insluipende  fouten  der  praktijk  moet  de  weten- 
schap der  theorie  blijven  waarschuwen  ^. 

Terwijl  in  den  regel  de  bepalings- vraag  of  objects- vraag 
bij  jeugdige  katechisauten  het  meest  in  aanmerking  zal 
komen,  geeft  de  beslissings-vraag  gereede  aanleiding  tot  op- 


1)  t,  a.  p.  S.  100. 

')  Cf.  W.  ScHMiDT,  Theologüche  Literatur-Zeiiung.  1877,  d».  12. 
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scherpiDg  van  het  oordeel.  Mod  zij  er  hierbij  wel  op  be- 
dacht, dat  men  de  leerlingen  niet  enkel  stelle  voor  het 
alternatief  y^  of  neen,  waarbij  toch  ook  eigenlijk  de  sabjects^ 
vraag  in  eene  objects-vraag  overgaat.  Over  het  algemeen 
zorge  men,  dat  x)p  de  vraag  slechts  één  antwoord  te  geven 
zij.  Alleen  voor  zoo  ver  daarvoor  gezorgd  wordt,  kan  er 
gesproken  worden  van  eene  theorie  betreffende  vragen  en 
antwoorden,  zoodat  ook  het  antwoord  kan  gelden  als  bewijs, 
dat  de  vraag  goed  gesteld  is.  OpeenstapeliDg  van  vragen  moet 
vermeden  worden.  Op  volledigheid  der  vraag  moet  evenzeer 
worden  aangedrongen  als  het  afkeuring  verdient  haar  z6<$ 
te  stellen,  dat  het  antwoord  in  den  mond  wordt  g^ven. 
Het  moet  blijken,  dat  het  den  katecheet  ernst  is  met  het 
vragen  van  een  antwoord,  niet  slechts  in  het  algemeen,  maar 
ook  in  betrekking  tot  den  bepaalden  leerÜDg,  aan  wien  de 
vraag  gedaan  wordt.  Schending  van  den  ernst  in  het  vragen 
is  tevens  licht  in  het  nadeel  van  de  ontwikkeling,  welke  het 
onderwijs  bevorderen  moet.  Kortheid  in  het  vragen  verdient 
aanbeveling,  en  eene  memorie  van  toelichting  is  zelden  bij 
eene  vraag  op  hare  plaats.  Niet  dikwijls  doe  men  eene 
vraag  behoorende  tot  een  gebied,  waarop  de  leerling  een 
vreemdeling  is.  Het  nut  der  sokratische  methode,  voor  zoo 
ver  zij  ook  in  de  katechese  recht  heeft,  kan  even  goed  op 
bekend  terrein  worden  gezocht  en  gekweekt.  Het  goede,  dat 
er  is  in  een  overigens  verkeerd  antwoord,  worde  opgemerkt, 
en  voorts  door  vragen  en  wedervragen  de  poging  beproefd 
om  den  Icerliog  het  rechte  antwoord  te  doen  geven.  Men 
zal  zich  wèl  bevinden  bij  den  regel,  dat  de  katechese  de 
vraag  zoo  min  mogelijk  als  eene  examen-vraag  heeft  te  be- 
schouwen. De  katecheet  moet  te  meer  prijs  stellen  op  de 
gelegenheid  hem  gegeven  om  ontwikkelend  op  zijne  leer- 
lingen te  werken,  dewijl  hij  deze  meerendeels  nog  aan  zijne 
zorg  ziet  toevertrouwd  op  eenen  leeftijd,  waarop  zij  reeds  aan 
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ander  onderwijs  sijn  ontwassen  of  althans  onttrokken.  Dat 
voorts  op  het  yerschil  van  leeftijd  nanwkenrig  moet  gelet 
worden  bij  de  keuze  der  vragen,  behoeft  geene  aanwijzing  ^), 
evenmin  als  dat  in  bet  algemeen  geene  vragen  dan  aan  een 
bepaald  adres  gericht  moeten  worden.  Door  Kübel  ^)  wordt 
met  recht  gezegd:  „jeie  Frage  gelte  der  Gesammtheit, 
werde  aber  nor  von  Einem  beantwortet.** 

Het  antwoord  op  de  vraag,  of  de  katechese  analytisch 
dan  wel  synthetisch  moet  te  werk  gaan,  staat  praktisch  in 
verband  met  eene  andere  vraag,  namelijk  of  de  katecheet 
het  plan  der  katechisatie  te  voren  kan  vormen,  zoodat  men 
hier  met  een  organisme  van  vragen  en  antwoorden  te  doen 
heeft,  dan  wèl  of  den  leerlingen  hun  aandeel  in  de  vor- 
ming van  het  geheel  der  katechese  vrijelijk  moet  worden 
toegekend.  Hoe  meer  men  overtuigd  is  van  de  noodzakelijk- 
heid, om  ruimte  te  laten  voor  de  werkzaamheid  der  leer- 
lingen in  het  doen  van  vragen  of  het  opperen  van  bedenkingen, 
te  meer  zal  men  geneigd  zijn  de  analytische  methode  hier  aan 
te  bevelen,  dewijl  deze,  daarom  op  dit  terrein  ook  wel  de  em- 
pirisehe  genoemd,  uitgaat  van  de  beschouwing  van  een  ge- 
geven voorwerp  om  door  onderzoek  van  zijne  bestanddeelen 
tot  de  eenheid  van  het  begrip  op  te  klimmen.  Van  den 
anderen  kant  kan  het  recht  der  synthetische  methode  hier 
niet  worden  voorbijgezien,  dewijl  de  katecheet,  geroepen  om 
de  kweekelingen  der  gemeente  voor  het  Godsrijk  te  vormen, 
uitgaat  van  de  idee  van  het  koninkrijk  der  hemelen,  en 
zich  het  thema  der  katechese  in  haar  doel  zelve  voorgesteld 
ziet.  De  gang,  dien  het  godsdienst-onderwijs  neemt  in  den 
tegenwoordigen    tijd    is  van   dien  aard,  dat  de  analytische 


^)  Belangrijke  wenken  aangaande  een  en  ander  worden  door  MnnELiao 
gegeven  t.  a.  p.  bl,  200  vv. 
•)  t.  a.    p.  S.  105. 
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methode  telkens  meer  bijval  zal  moeten  winnen,  terwijl  van 
den  anderen  kant  bij  het  gevaar,  dat  ons  bedreigt  van  de 
zijde  der  grenzenlooze  uitbreiding  der  katechetische  leerstof 
wel  reeds  hier  en  daar  de  behoefte  zich  doet  gevoelen,  om 
der  synthese  wat  meer  plaats  in  te  ruimen.  Overigens 
erkenue  men  in  de  katechetiek,  zoowel  als  in  de  homiletiek, 
dat  de  absolute  scheiding  van  de  twee,  analyse  en  synthesei 
schier  niet  mogelijk  is.  Eenheid  en  levendigheid  beide  zullen 
in  de  katechese  het  meest  bevorderd  worden,  als  de  analytisch- 
synthetische  methode,  de  verbinding  der  twee,  als  ideaal 
wordt  gesteld. 

Niet  te  nadrukkelijk  kan  er  echter  op  gewezen  worden, 
dat  de  methodologie  hier,  zoo  ergens,  slechts  betrekkelijk 
weinig  vermag^  als  niet  overigens  de  aard  der  omstandig- 
heden, en  in  het  bijzonder  de  aanleg  van  den  katecheet, 
gunstig  zijn  voor  de  rechte  behartiging  van  de  belangen  der 
katechese.  Terwijl  wij  op  het  laatste  nader  terug  komen, 
willen  wij  hier  op  het  eerste  nog  even  het  oog  vestigen. 
Eene  geschikte  lokaliteit  —  die  zoowel  in  de  steden  ^)  als 
ten  platten  lande  dikwerf  zooveel  te  wenschen  overlaat  — 
is  van  onberekenbaar  gewicht  voor  het  godsdienst-onderwijs. 
Wil  de  kerk  de  liefde  voor  de  katechese  bij  de  jeugd  op- 
wekken, zij  moet  naar  middelen  omzien  om  de  katechisatie 
te  verheffen  boven  het  lage  peil,  waarop  hare  lokaliteit 
pleegt  te  staan.  De  kerk,  daarvoor  nog  menigmaal  op  de 
dorpen  aangewezen,  is  er  al  even  weinig  geschikt  voor,  als 
in  de  steden  menig  vertrek  in  eigen  woning,  dat  de  predi- 
kant als  katechisatie-kamer  moet  inrichten.  De  gemeente 
zal,  te  rade  gaande  met  de  eischen  des  tijds,  vroeg  of  laat 
hiervoor  hare  offers  moeten  brengen.  Liefde  alleen  zal  de 
bezwaren  overwinnen,  die  er  uit  voortvloeien  zullen,  als  op 


')  Cf.    MUÜRLING,   t.   B.    p.   bl.    210. 
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de  kerkelijke  begrooting  de  iukomsten  worden  geëischt  in 
evenredigheid  met  de  noodzakelijke  uitgaven.  Ook  bij  ge- 
brekkige lokaliteit  kan  echter  de  katecheet  zich  niet  ont- 
slagen achten  van  de  taak,  om  te  doen,  wat  hij  kan  in 
het  belang  van  zijn  onderwijs.  Hij  zorge,  dat  hij  alle  leer- 
lingen overzien  kan  en  plaatse  de  kleineren  vóór  de  grooteren. 
De  eisch  der  netheid  heeft  beteekenis  ook  met  het  oog  op 
de  handhaving  der  orde.  Al  is  het  lokaal  groot  genoeg 
voor  meer  leerlingen,  hij  onderwijze,  zoo  het  eenigszins  moge- 
lijk is,  er  toch  nooit  meer  dan  hoogstens  een  dertigtal  te 
gelijk.  Inzonderheid  waar  het  de  jeugd  geldt  zij  hij  altijd 
ter  plaatse  tegenwoordig  eer  de  leerlingen  binnenkomen. 
Hij  katechiseere  met  de  kinderen  zooveel  mogelijk  buiten 
de  schooluren,  met  jongelingen  liefst  in  het  vroege  moi^en- 
uur,  met  vrouwelijke  dienstboden  niet  in  den  avond  bij 
voorkeur,  met  bejaarden  en  gehuwden  alleen  bij  uitzonde- 
ring des  Zondags.  Op  splitsing  der  leerlingen  naar  leeftijd, 
geslacht,  stand  en  vooral  ook  naar  verschillenden  outwikke- 
|ing8-trap  zij  hij  ernstig  bedacht.  Aan  degenen,  die  zich  in 
het  laatste  tijdperk  van  het  onderwijs  bevinden,  wijde  hij 
dubbele  zorg,  meer  nog  door  verheffing  van  den  heiligen 
ernst  der  katechisatie,  dan  wèl  door  vermeerdering  van 
werk.  Voor  het  eischen  van  schrijfwerk  deinze  hij  vooral 
bij  de  jongeren,  en  ook  voortdurend  bij  de  meer  ont- 
wikkelden niet  terug,  maar  hij  mijde  alle  zoodanig  werk, 
dat  den  schijn  kan  geven,  alsof  de  katechisatie  enkel 
dient  om  predikaties  te  leereu  verstaan  of  ze  in  het  ge- 
heugen te  bewaren.  Over  het  algemeen  zij  de  katecheet, 
die  over  zoo  weinig  tijds  te  beschikken  heeft  op  zijne 
hoede,  dat  hij  den  tijd  niet  late  innemen  door  hetgeen 
niet  rechtstreeks  op  de  katechisatie  behoort.  De  gemakzucht 
van  den  katecheet  is  het  bederf  der  katechisatie.  De  ijver 
van  den    leeraar  wordt  misschien  het  best  in  de  katechese 


Digitized  by 


Google 


—  876  — 

beloond.  De  duur  der  katechisatie  zij  niet  aan  wisseling  onder- 
hevig. Zoo  min  mogelijk  moet  de  leeraar  de  hnis-orde  ver- 
storen om  kracht  te  winnen  voor  zijne  vermaning,  dat  het 
godsdienst-onderwijs  getrouw  worde  bijgewoond.  Het  zingen 
in  de  katechisatie  verdient  aanbeveling,  waar  het  goed  kan 
geschieden.  Met  gebed  en  dankzegging  worde  elke  les  ge- 
opend en  gesloten.  Welk  verschil  er  ook  zij  tusschen  de 
katechisatie  en  de  godsdienst-oefening,  het  stichtelijk  karakter 
mag  echter  aan  het  godsdienst- onderwijs  niet  ontbreken  en 
de  wijding  des  gebeds  kan  daaraan  bevorderlijk  zijn.  Er  moet 
voor  stipte  orde  gewaakt  worden  en  de  afwezigheid  van  eenen 
leerling  moet  de  aandacht  des  onderwijzers  nooit  ontgaan. 
Volharding  vermag  veel  in  hot  te  keer  gaan  van  katechi- 
satie-verzuim.  De  leeraar  zelf  geve  geregeld  onderwijs  en 
late  zich  niet  te  vergeefs  in  de  katechisatie-kamer  wachten. 
Hij  ga  voort  met  des  zomers  te  katechiseeren,  al  ware  het 
slechts  met  twee  of  drie  en  bnkke  alleen  voor  het  volstrekt 
onvermijdelijke.  Yoor  het  uitdeelen  van  prijzen  is  ten  minste 
bij  het  ffodsdienst'OnieTwijs  geene  plaats.  Loon  en  straf  worde 
liefst  gelezen  in  des  leeraars  oog  en  gevonden  in  het  eigen 
geweten.  Geen  ander  middel,  dan  dat  van  verwijdering  staat 
den  katecheetj  die  verstandig  handelt,  tegenover  den  onwil- 
ligen  leerling  ten  dienst.  Moet  er  gekatechiseerd  worden 
met  lidmaten,  die  verdere  ontwikkeling  begeereu,  of  met 
volwassenen,  die  uit  anderen  Godsdienst  of  een  ander  kerk- 
genootschap overkomen,  de  regeling  der  katechisatie  worde 
dan  naar  de  verschillende  personen  gewijzigd.  De  katechetiek 
kan  te  minder  van  raad  dienen,  waar  de  verhoudingen  te 
meer  van  teederen  aard  zijn  en  fijne  takt  wordt  vereischt,  om 
wezenlijke  belang9telling  van  valschen  ijver  en  de  motieven 
van  zedelijken  ernst  van  die  der  zelfzucht  te  onderscheiden.  Dat 
er  voor  behoedzaamheid  grootelijks  ten  dezen  opzichte  reden 
bestaat,  is  maar  al  te  dikwerf  gebleken.    In  het  algemeen 
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merken  wij  op,  dat  eene  herhaling  van  hetgeen  in  de  vorige 
katechisatie-Ies  behandeld;  is  alleszins  wenschelijk  is,  alsmede 
dat  het  aanbeveling  verdient  het  nar  met  een  kort  woord,  tot 
het  hart  der  leerlingen  meer  in  het  bijzond^  gericht,  te 
beslaiten.  Heeft  men  proselieten  tot  het  lidmaatschap  te 
bereiden,  dan  zal  deze  epilc^ns  uit  den  aard  der  zaak  het 
best  kunnen  dienen,  om  voor  alle  overijling  te  waarschuwen 
en  tot  zelf  beproeving  op  te  wekken. 

Hoewel  in  de  persoonlijkheid  en  de  veelzijdige  ontwik- 
keling van  den  katecheet  de  krachtigste  waarborg  te  vinden 
moet  zijn  voor  de  deugdelijkheid  van  het  godsdienst-onder- 
wijs, is  echter  ook  een  onderzoek  naar  de  hulpmiddelen  der 
katecbese  in  geenen  deele  overbodig.  Met  dankbaarheid  moet 
erkend  worden^  dat  deze  gedurig  worden  vermenigvuldigd  en 
niet  minder  verbeterd.  Belangrijk  is  nog  altijd  de  vraag,  of 
de  katecheet  wèl  doet  zich  van  een  vraagboek  te  bedienen. 
Men  zoude  in  hetgeen  door  Müu&ling  O  een  „verblijdend 
verffchijuser'  genoemd  werd,  dat  namelijk  het  getal  van 
vraagboeken  zoowel  als  van  „leerboeken  in  gebonden  stijl" 
voortdurend  klimt,  ook  deze  droevige  zijde  kunnen  opmer- 
ken, dat  men  met  den  aanwezigen  voorraad  niet  tevreden 
is,  docli  ook  dan  zoude  men  geen  recht  hebben  uit  dit  feit 
het  besluit  te  trekken,  dat  de  vraagboeken  —  betrekkelijk 
ouder  de  katechetische  leerboeken  het  talrijkst  —  afkeuring 
verdienen.  Immers,  het  staat  te  bezien,  of  al  de  in  druk 
verschenen  vraagboeken  ook  maar  aan  de  matigst  gestelde 
eischen  van  een  behoorlijk  Fragverfahren  —  zoo  als  de 
Duitschers  zeggen  —  voldoen.  De  ondervinding  heeft  mij 
geleerd,  dat  men  het  vrai^boek  bij  ontwikkelde  katechumenen 
zeer  goed  kan  ontberen.  En  waar  dit  het  geval  is,  acht  ik 
het  den  plicht  van  den  katecheet  met  de  bestaande  gewoonte 


1)  t.  a.  p.  bl.  206. 


Digitized  by 


Google 


—  878  — 

te  breken.  Het  misverstand,  waarvan  wij  spraken,  alsof  de 
begrippen  hateohueeren  en  vragen  noodzakelijk  bij  elkander 
behooren,  kan  moeielijk  wijken  als  niet  het  vraagboek  hoe 
langs  hoe  meer  zijn  terrein  ontruimt.  Door  Bj^villb,  BjscoLUf, 
Hagenbach,  Bösksn,  Hobdbhakbr  én  anderen  werd  of  wordt 
het  bewijs  geleverd,  dat  men  ook  buiten  den  erotematischen 
vorm  katechetische  leer-  of  handboeken  kan  vervaardigen. 
Vraagboelen  behoorende  bij  daarop  gevolgde  Handleidingen^ 
op  de  wijze  van  repetitoria  in  omgekeerden  zin,  maken  soms 
eenen  zonderlingen  indruk.  De  bekwame  katecheet  kan  zeer 
wèl  het  vraagboek  missen  en  de  ontwikkelde  leerling  zal 
er  niet  bij  winnen,  als  hij  zich  daarnaar  verwezen  ziet. 
Waarom  zoude  men  blijven  aanbevelen  bij  het  godsdienst* 
onderwijs,  wat  elders  afkeuring  vond? 

Intusschen,  de  katecheet  heeft  ook  met  onontwikkelden 
te  doen,  kinderen  van  allerlei  soort.  Al  zijn  daaronder  soorten, 
voor  wie  een  vraagboek  ook  niet  onmisbaar  is,  er  zijn  er 
toch  ook,  die  daarmede  niet  weinig  gebaat  zijn.  Het  komt 
mij  dus  voor,  dat  met  den  kreet:  geen  vraagboek  meer! 
niet  onvoorwaardelijk  mag  worden  ingestemd.  Had  de  kate- 
cheet over  meer  tijd  te  beschikken,  zonder  twijfel  ware  het 
raadzaam  het  vraagboek  voor  goed  af  te  schaffen.  In  de 
gegevene  omstandigheden  is  het  op  vele  katechisatiën  voor 
het  meerendeel  der  leerlingen  onmisbaar.  Er  zijn  dingen, 
die  in  het  geheugen  van  allen  geprent  moeten  worden  of 
waarbij  althans  aller  aandacht  streng  moet  bepaald  worden. 
Sij  velen  is  dat  niet  beter  te  verkrijgen  dan  door  het  ge- 
bruik van  vragen  en  antwoorden. 

Maar  men  zij  in  het  gebruik  van  het  vraagboek  voor- 
zichtig. Onberekenbaar  is  bij  een  groot  gedeelte  der  leer- 
lingen de  invloed  van  het  vraagboek  voor  volgende  jaren. 
Diep  gewortelde  vooroordeelen  zijn  door  vraagboeken  in 
het   hart   van  duizenden   gekweekt.    Men   houde  dus  geen 
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vraagboek  aan  de  hand,  welks  inhoud  men  schadelijk  acht 
voor  de  gezonde  ontwikkeling  van  het  christelijke  leven. 
Men  meene  niet^  dat  het  mondelinge  onderricht  den  nadee- 
ligeu  invloed  van  het  min  of  meer  berispelijk  vraagboek  zal 
keeren.  Ook  hier  geldt:  lüera  scripta  manet.  De  katecheet 
schaffe  dns  het  vraagboek  af^  dat  zijn  vooi^nger  gebruikte, 
als  hij  het  schadelijk  acht  en  late  zich  door  geen  lage 
beweegredenen  weerhouden  oqi  zijnen  plicht  te  betrachten. 
Ontrouw  aan  eigen  beginsel  bij  gemis  van  kloeken  moed 
gepleegd  zal  zich  zelve  straffen^  ook  in  katechetiwhe  zwak- 
heid. Wel  is  het  diep  te  betreuren^  als  een  katecheet  in 
plaats  van  den  rechten  weg  te  bewandelen,  door  eerlijke 
overtuiging  geboden,  den  moed  mist  om  rechtstreeks  te  doen 
wat  hij  langs  eenen  omweg  tracht  te  bereiken.  Het  vraag- 
boek, hoe  onbeduidend  in  schijn,  is  eene  groote  macht  in 
de  gemeente.  Het  worde  door  den  leeraar  met  zorg  en 
nauwlettendheid  gekozen*^,  of  opgesteld.  Ook  in  het  gebruik 
van  het  vraagboek  zij  men  voorzichtig.  Door  verstandig 
beleid  kan  men  de  nadeeleu  er  van  zonder  veel  moeite  voor 
een  goed  deel  ontgaan.  Slechts  weinige  minuten  heeft  men 
noodig,  om  zich  te  vergewissen,  of  de  inhoud  in  het  hoofd 
is  opgenomen.  Men  neme  dien  tijd  zoo  kort  mogelijk,  om 
aan  de  ontwikkeling  van  den  inhoud  op  de  wijze  derkate- 
chetische  methode  het  grootste  deel  van  het  uur  te  kunnen 
wijden.  Men  vrage  wèl  de  katechisanten  naar  de  rij,  doch. 
kieze  de  vragen  willekeurig,  mits  niet  zonder  samenhang. 
Yerandering  van  den  vorm  der  vragen,  zoo  mogelijk  wijzi- 
ging van  dien  vorm  bij  elke  herhaling  der  vraag,  waar  die 
noodig  is,  moet  dringend  worden  aanbevolen.  Yoor  de  minst- 
ontwikkelden  ligt  daarin  in  den  aanvang  geene  geringe 
moeite,  doch  oplettendheid  en  nadenken  wordt  daardoor  niet 
nutteloos  gewekt.  Al  is  de  tijd  gelukkig  voorbij,  dat  men 
„jaar  in,  jaar  uit  het  vragenboek  liet  opzeggen  en  erükscb 
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en  fertig  zijn  stelsel  nit  leerde"  ^),  op  bovenbedoelde  wijze 
gebraikt^  zal  het  vraagboek  nog  steeds  in  sommige  kringen 
uitstekende  diensten  kunnen  bewijzen.  Het  kan  echter  in 
geen  geval  het  eenige  hulpmiddel  zijn.  Of  liever,  het  mag  de 
Heilige  Schrift  niet  verdringen.  Terecht  zegt  Muuruno  '), 
dat  het  niet  geno^  kan  worden  aanbevolen  „eenen  goeden 
schat''  van  teksten  en  bijbelspreuken  ^^eerst  in  het  geheugen, 
dan  ook  in  het  hart  en  het  verstand"  der  kweekelingen 
weg  te  le^en.  De  vraag,  op  welke  wijze' aan  dien  eisch 
het  best  voldaan  wordt,  is  moeielijk  te  beantwoorden.  Som- 
tijds is  het  lezen  iu  den  Bijbel  daartoe  het  geschikte  middel, 
somtijds  ook  zullen  de  woorden  des  Bijbels  geschreven  en 
langs  dien  weg  in  het  geheugen  opgenomen  kunnen  wor- 
den. Ook  kunnen  de  zoogenaamde  ^^blinde  vragen"  aan  dit 
doel  worden  dienstbaar  gemaakt.  Het  schijnt  ïnij  geene 
geringe  aanbeveling  voor  een  vraagboek,  als  de  antwoorden 
in  teksten  uit  de  H.  Schrift  worden  gegeven  en  ik  zoude 
de  poging  toejuichen,  om  wat  ons  ten  dezen  door  wijlen 
den  Utrechtschen  predikant  Bösken  geleverd  werd  te  ver- 
beteren naar  sinds  gemaakte  ervaring.  Men  bedriege  zich 
echter  niet  in  de  waardeering  der  niet  geringe  moeite  aan 
zulk  eenen  arbeid  verbonden.  Dat  hierbij  ook  Psalmen  en 
liederen  vooral  in  de  jeugd  aan  het  geheugen  moeten  wor- 
den toevertrouwd,  zal  door  niemand  ontkend  worden,  die 
ooit  in  het  verkeer  te  midden  der  gemeente  gelegenheid 
had  te  ontdekken,  hoeveel  waarde  een  in  der  tijd  van  buiten 
geleerd  lied  of  gedeelte  van  een  lied  nog  in  den  dag  des 
ouderdoms  ter  verheffing  van  den  geest,  of  in  dagen  van 
smart   en   krankheid  tot   vertroosting  der  ziel  kan  hebben. 


>)  Aldai  Dr.  Bronsveld  in  de  Stemmen  voor  waarheid  «n  vrede,  1871. 
bl.  797  ▼▼. 

>)  t.  a.  p.  bl.  207. 
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Oel^k  de  katecheet  aitmuntende  gel^enheid  heeft,  om  de 
eischen  der  pastoraal  te  leeren  kennen,  zoo  zal  ook  de  ge- 
trouwe herder  der  gemeente  het  best  in  de  gelegenheid  zijn 
om  te  ontdekken,  wat  tot  eene  goede  katechese  behoort. 
Het  zoude  met  de  katechetiek  niet  slechter  staan  als  op 
hai^r  gebied  meer  de  stem  van  echte  ^^pastores'*  gehoord 
was.  Bij  overweging  van  een  en  ander  kunnen  wij  inmiddels 
ons  verhengen  in  het  toenemend  aantal  hulpbronnen  voor 
bijbelwoorden  en  liederen,  welke  ook  in  ons  vaderland  vloeien* 
De  katechese  kan  ook  kaarten  en  platen  niet  missen.  De 
kennis  der  landen  en  gewoonten,  welke  in  de  H.  Schrift 
genoemd  of  verondersteld  worden,  kan  zonder  dit  hulpmiddel 
niet  worden  gekweekt.  Op  nauwkeurigheid  mag  echter  wèl 
worden  gelet,  vooral  bij  de  ,,bijbel8che  platen".  Ook  moet  de 
aesthetiek  beter  bevredigd  worden^i  dan  dikwerf  hier  ge- 
schiedt. Met  het  overnemen  van  hetgeen  in  den  vreemde 
op  dit  punt  geleverd  wordt,  is  het  ideaal  geenszins  bereikt. 
Wie  overigens  een  meester  is  in  dit  vak,  is  het  niet  altijd 
waar  het  Injbehehe  platen  geldt. 

Wij  behoeven  niet  te  herhalen,  dat  de  breede  kinder- 
literatuur van  den  tegenwoordigen  tijd  niet  weinig  oplevert, 
in  proza  en  poëzie  beide,  dat  der  katechese  ten  goede  komt. 
Niet  krachtig  genoeg  kan  het  den  katecheet  worden  aan- 
bevolen zich  het  merkwaardigste  eigen  te  maken,  dat  ten  dezen 
geleverd  is.  In  het  algemeen  zal  de  letterkunde  van  oude  en 
nieuwe  volkeu  hem  schatten  kunnen  leveren  ter  verleven- 
diging en  volmaking  der  katechese.  Wie  met  de  jeugd  of 
in  het  algemeen  met  onmondigen  omgaat,  weet  nooit  te  veel, 
als  bij  slechts  de  kunst  verstaat  om  wat  hij  weet  ter  rechter 
tijd  te  gebruiken.  De  leeraar,  die  hierbij  geene  gepaste 
soberheid  weet  te  bewaren,  verwart  zijn  leerlingen  in  plaats 
van  hen  te  ontwikkelen.  Ook  hierin  ligt  eene  aanbeveling 
voor   den  Bijbel,    het   boek   der  jeugd  bij  uitnemendheid, 
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dewijl  het  levendigheid  met  kortheid  paart.  Iets  anders  is 
het  voorzeker  den  Bijbel  ia  zijn  geheel  op  de  katechisatie  te 
lezen  dan  den  Bijbel  voortdurend  als  voornaamste  hulpmiddel 
der  katechese  te  beschouwen.  Wie  onder  den  invloed  van  val- 
sche  paedagogische  wijsheid  of  bij  gemis  van  voldoende  eigen 
ervaring,  welke  ook  hier  de  ^^optima  magistra*'  is,  meent,  dat 
de  Bijbel  niet  langer  als  eerste  hulpmiddel  bij  de  katechese 
kan  dienen,  kan  misschien  bijval  vinden  bij  sommigen  in 
den  tegenwoordigen  tijd,  doch  wie  eenen  blik  heeft  gesla* 
gen  in  den  belangwekkenden  arbeid  van  de  voorgangers  op 
het  gebied  der  katechetiek  zal  met  eenige  gerustheid  ver- 
klaren, dat  de  toekomst  der  katechese  berust  in  de  handen 
van  hen,  die  zoo  dicht  mogelijk  zich  aansluiten  aan  de  Hei- 
lige Schrift,  die  hier  meer  dan  hulpmiddel  is.  Het  Woord, 
dat  de  gemeente  sticht  en  samenhoudt,  is  ook  de  kracht, 
waardoor  hare  aanstaande  lidmaten  worden  gevormd.  Inhoud 
en  methode  beide  worden  der  katechese  aangewezen  in  den 
Bijbel,  en  de  katecheet  mag  zich  gelukkig  achten,  wiens  stu- 
diën zich  daarin  voortdurend  kunnen  verdiepen. 


vn. 


Hoewel  de  katechetiek  bij  de  juiste  opvatting  van  de 
praktische  Godgeleerdheid  o.  i.  geacht  moet  worden  haar 
object  te  vinden  in  het  godsdienst-onderwijs,  mag  echter 
in  geeneu  deele  de  vorming  van  den  katecheet  aan  haren 
kring  onttrokken  worden.  Veeleer  mag  gezegd  worden,  dat 
die  vorming  eerst  dan  behoorlijk  besproken  kan  worden, 
als  de  theorie  van  het  katechetisch  onderwijs  in  het  reine 
gebracht  is.  Het  doel  der  katechese  bepaalt  het  karakter 
van  den  katecheet.  Omtrent  haar  doel  mag  dus  geen  mis- 
verstand bestaan.  Wordt  het  terecht  afgekeurd  de  katechetiek 
met  den  naam  van  halieutiek  te  bestempelen,  en  de  didak- 
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tiek  meer  dan  de  keruktiek  in  de  katechese  geëischt^  toch 
beschonwe  men  de  katechisatie  als  eene  verkondiging  des 
Woordè  in  den  eigenaardigen  vorni^  die  aan  dit  onderricht^ 
aan  onmondigen  te  geven,  noodwendig  behoort.  De  kate- 
cheet,  ook  al  wordt  zijn  ambt  hier  en  daar  afzonderlijk  ge- 
steld, treedt  op  als  dienaar  des  woords,  eu  Yilmab  dwaalde 
niet,  toen  hij  de  katechetiek  als  ^^Paedagogik  der  Wort- 
verkündigung"  beschreef^).  Het  hoofddoel  der  katechese  is 
de  kweekelingen  der  gemeente  tot  die  gemeenschap  met 
God  te  leiden,  welke  de  ziel  is  van  het  christelijke  leven 
en  waarop  alle  dienst  des  Woords  moet  aangelegd  worden. 
Nemen  de  leden  der  kerk  na  voleindigd -katechetisch  onder- 
wijs verplichtingen  op  zich  voor  hun  volgend  leven^  het 
mag  niet  worden  vergeten,  dat  hierbij  allereerst  van  wel- 
daden sprake  moet  zijn^  als  welke  Gods  Woord  verkondigt 
en  welke  reeds  in  den  Doop  afgebeeld  zijn.  Gelijk  de  Doop 
de  zedelijke  grondslag  is  der  katechese^  zoo  wordt  hij  ook  in 
haar  eind-resultaat,  de  aanneming  tot  lidmaat^  verondersteld. 
Het  is  onmogelijk;  dat  recht  zonde  kunnen  geschieden  aan 
de  katechetische  vorming,  als  niet  het  godsdienst-onderwijs 
uit  dit  oogpunt  beschouwd  wordt. 

Ook  op  zich  zelve  echter  vereischt  die  vorming  alleszins 
onze  aandacht,  en  het  kan  ons  niet  verwonderen,  dat 
BiCHAED  Baxter,  toen  hij  in  1655  te  Worcester  de  grond- 
lijnen ontwierp  van  zijn :  Gildos  Salvianuë  '),  reeds  terstond 
eene  uitgebreide  plaats  inruimde  voor  hetgeen  op  het  gods- 
dienst-onderwijs betrekking  heeft.  De  persoonlijkheid  van 
den  evangelie-dienaar  heeft  op  elk  punt  zijner  bediening 
groote  beteekenis,  maar  nergens  meer  dan  hier,  en  men  zal 


')  Léhrbuch  der  Pastoral-theologie.  1872.  S.  101. 
•)  Cf.    The   Reformed  Pastor,  in    verschillende    talen   vertaald,   door 
MouRLiMo  t.  a.  p.  bl.  16  terecbt  #een  gulden  boekske"  genoemd. 
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op  hare  normale  ontwikkeliog  te  meer  prijs  stellen^  naar- 
mate men  te  meer  instemt  met  het  door  den  beroemden 
pastor  van  Kiel  medegedeelde  oordeel»  eens  deskundigen, 
„dasz  in  der  ganzen  Welt  keine  Sache  sey,  damit  ein 
Diener  Gottes  mehr  Ifrucht  schaffen  könne  als  mit  kate- 
chisiren."  ^) 

Op  zedelijke  en  lichamelijke  eigenschappen  komt  hier  veel 
aan  en  paedagogische  bekwaamheid  is  hier  zeer  noodig. 
Moet  dus  met  den  aanleg  gerekend  worden,  ook  door 
onderricht  en  leiding  kan  veel  goeds  worden  bewerkt.  Uit 
den  aard  der  zaak  kon  bij  de  akademische  opleiding,  zoo 
als  zij  tot  hiertoe  bestond,  voor  de  aanstaande  predikanten 
der  Nederlandsche  Hervormde  kerk,  praktisch  niet  genoeg- 
zaam voldaan  worden  aan  den  eisch  der  vorming  van  kate- 
cheten,  al  mag  men  het  er  voor  houden,  dat  de  t^n- 
woordige  toestand  beter  is  dan  dien  de  schrijver  van  de 
Schetsen  uit  de  Pastorie  van  Mastland  iïxAQ,ii\]SL  gekend  heeft  *). 
Veel  kan  verbeterd  worden,  als  onder  de  nieuwe  wetgeving, 
welke  wij  te  geinoet  zien,  dit  gedeelte  van  het  theologisch 
onderwijs  in  nauwer  verband  met  de  kerk  gebracht  wordt. 
Afdoende  verbetering  schijnt  mij  echter  eerst  dan  mogelijk 
toe,  als  het  komt  tot  de  oprichting  van  qene  katecheten-school, 
waarover  reeds  in  1847,  1856  en  andere  jaren  in  de  Synode 
en  ook  in  1874  in  den  Amsterdamsehen  kerk^raad  werd 
gehandeld.  Het  zoude  niet  moeielijk  vallen  met  deze  zeer 
gewenschte  inrichting  eene  zelfstandige  katechisatie  te  ver- 
binden, waardoor  bezwaren  zouden  vervallen,  thans  aan  de 
praktische  oefeningen  verbonden.  Zoolang  deze  te  wenschen 
moeten  overlaten,  zal  dubbele  waarde  gehecht  moeten  worden 


1)  Pastcralthiohgit  Yon  Dr.   Claüs  Harms.    2t6  Anflage.    Im  Buch. 
S.  145. 

*)  t.  a.  p.  bl.  16S. 
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aan  de  eigen  oefening  in  het  ambtelijke  leven  zelf^  het  bestu- 
deeren  van  geschikte  modellen  en  het  raadplegen  van  ervaren 
voorgangers.  Bij  dit  alles  zijn  echter  de  wenken  niet  te  ver- 
smaden, welke  de  wetenschap  der  kateohese  heeft  te  geven. 
Hoofdzaak  is,  dat  de  katecheet  een  echt  christen  zij,  een 
man  des  geloofs,  die  weet  wat  en  waarom  hij  gelooft,  en 
die  gelooft  omdat  hij  leeft  in  Ood.  Men  bedenke  met 
Vinet:  „rinstruction  religiense,  bien  entendae>  renoavelle 
incessamment  Ie  fond  de  l'église  et  cqnstitue  Ie  plus  réel 
et  Ie  plus  précieax  de  cette  tradition,  par  laquelle  lechris- 
tiauisme  se  perpétue  d'&ge  en  &ge,  non  senlement,  comme 
une  doctrine,  mais  comme  ane  vie"  ^).  Dat  leven  kan  niet 
worden  uitgestort  door  wie  niet  zelf  de  drager  daarvan  is. 
Gelijk  de  rechte  wijding  van  den  evangelie-prediker  in  niets 
anders  bestaan  kan  dan  in  de  uitstorting  des  Heiligen 
Geestes  in  zijn  gemoed,  waardoor  kalme  rust  met  levendige 
opgewektheid  altijd  gepaard  gaat,  naar  de  majesteit  van  den 
echten  Geest  des  levens,  zoo  kan  ook  de  katecheet  alleen 
dan  de  rechte  man  op  de  rechte  plaats  zijn,  als  hij  de 
katechisatie  als  de  kweekplaats  van  christelijk  geloofsleven 
beschouwt,  en  zelf  zijn  geloof  dagelijks  beproeft,  of  Joh. 
7:  88  in  hem  kan  worden  vervuld.  De  eisch  der  oprecht- 
heid is  hier  één,  met  dien  der  paedagogiek,  die  —  om  met 
KüBEL  te  spreken  ^)  —  leert  „dasz  das  Normale  eine  ge  - 
wisse  Begeisterung  des  Lehrers  für  seinen  Stoff,  besser  ge- 
sagt  die  Begeistung  (ik  (^'^mt^^^r)  vonseinem  Stoff  sein  soll." 
Terwijl  deze  eisch  in  zijne  volle  kracht  altijd  moet  gelden, 
mag  ook  wèl  niet  voorbijgezien  worden,  dat  de  katecheet, 
die  in  den  dienst  van  een  bepaald  kerkgenootschap  arbeidt 
ten  nutte  van  het  Godsrijk,  zedelijk  verplicht  is  zich  zoo 
al   niet   quatUiUUief^   naar   de   vrijheid  der   Protestantsche 


1)  Théologie  pastorale.  1850.  p.  188.  >)  S.  59. 


Digitized  by 


Google 


—  386   - 

kerken,  toch  zeker  qualüatief  gebonden  te  achten  aan  de 
opvattingen  der  kerk,  waartoe  hij  behoort. 

Worden  de  katechnmenen  door  den  katecheet  tot  zooda- 
nige overtuigingen  geleid,  dat  zij  in  hun  geweten  zich  ge- 
drongen gevoelen  bezwaar  te  maken  tegen  de  dogmatische 
formuien,  welke  in  de  kerk  gelden  en  waaraan  ook  de 
katecheet  als  lid  der  kerk  geacht  moet  worden  zijn  adhaesie 
voortdurend  te  geven,  er  wordt  dan  een  toestand  openbaar, 
waarmede  zelfs  de^  vulgaire  moraliteit  der  hedendaagsche 
maatschappij  geenen  vrede  kan  hebben.  De  strijd  der  rich- 
tingen mag  in  geen  geval  op  het  gebied  der  katechese  be- 
slist worden,  al  geeft  ook  de  teedere  aard  van  het  godsdienst- 
onderwijs gereedelijk  aanleiding,  dat  die  strijd  hier  het 
helderst  uitkomt.  De  katechnmenen  mogen  niet  het  slacht- 
offer zijn  van  de  moeielijkheden  des  tijds,  en  het  zoude 
zeker  niet  kwaad  zijn,  als  nauwkeurige  paedagogische  en 
didaktische  studie  het  hare  bijbracht  om  het  alle  katecheten 
te  doen  beseffen,  dat  het  woord  van  Jüvekalis  maxima 
débetur  puero  reverentia^  ook  wel  boven  de  deur  der  kate- 
chisatie-kamer  mag  geschreven  staan. 

Voorts  heeft  de  katechetiek  voor  twee  dwalingen  te  waar- 
schuwen. Yooreerst  meene  men  niet,  dat  de  oefening  hier 
alles  vermag,  en  ten  andere  stelle  men  zich  niet  voor,  dat 
de  aanleg  reeds  alles  beslist.  Z<$<5  kon  geoordeeld  worden 
onder  de  heerschappij  der  Sokratiek,  maar  onmogelijk  kan 
z6<5  denken,  ,  wie  de  breede  lijst  der  onderwerpen  en  de 
feiten  overziet,  die  in  de  katechetiek  onze  aandacht  vragen. 
Is  de  katecheet  geroepen  geschiedenis  te  onderwijzen,  hij  zal 
wèl  doen  als  hij  niet  alleen  zorgt  op  het  gebied  der  historie, 
welke  hij  te  behandelen  heeft,  volkomen  t'huis  te  zijn,  maar 
ook  zich  oefent,  om  die  levendige  phantasie  te  kweeken,  welke 
al  heeft  zij  zich  te  onthouden  van  alle  opsiering  en  evenzeer 
van  alle  ongepaste  familiariseering  der  „geschiedenis"  zooveel 
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kan  bijdragen,  om  aan  den  eisch  te  voldoen,  door  Vinst 
gesteld:  „11  faut  intéresser^  (non  amnser)"  ^).  Treedt  de 
katecheet  als  leeraar  der  dogmatiek  of  ethiek  op,  de  waarde 
van  zijn  onderricht  hangt  voor  een  goed  deel  af  van  de 
juistheid  van  zijnen  blik  op  de  principieële  vragen  des 
christelijken  levens  en  de  door  oefening  verkregen  vaardigheid 
om  de  beginsel-kwesties  toe  te  passen  op  het  terrein  des 
dagelijkschen  levens.  In  .  welk  gedeelte  der  katechese  men 
ook  bezig  zij,  altijd  zal  de  aanleg  van  den  katecheet  zoowel 
als  de  zorgvuldige  oefening  naar  persoonlijke  eigenaardig- 
heden gereld  de  grootste  beteekenis  hebben^  tenzij  men 
genode  neme  in  ^^gewisse  formalistische  und  methodische 
Kunstgriffe  und  Kunststücke/'  waardoor  zoo  als  Eübbl  ^) 
zegt:  jeder  beliebige  Stoff  zu  einem  didaktischen  Bagout 
zerhackt  und  als  solches  vorgesetzt  und  mitgetheilt  wird." 
De  katecheet  is  ambtshalve  geroepen  zich  met  zeer  ver- 
schillende kringen  van  wetenschap  in  betrekking  te  stellen. 
Al  wordt  de  eisch  afgewezen,  van  deze  en  gene  zijde  ge- 
daan^ om  de  vakken  van  godsdienst- wetenschap  in  het  alge- 
meen bini^en  den  kring  der  katechese  te  betrekken,  de 
katecheet,  vooral  als  hij  geroepen  wordt  katechumenen  uit 
meer  ontwikkelden  stand  ten  leeraar  te  zijn,  moet  zijne 
krachten  oefenen  op  elk  gedeelte  van  het  gebied,  waarop  de 
theoloog  zich  beweegt.  Maar  bovendien  moet  hij  aanleg  en 
krachten  beproeven  op  het  punt  van  geschiktheid  voor  het 
onderwijs.  Een  treurige  toestand  is  overal  onvermijdelijk 
waar  de  jeugd  is  toevertrouwd  aan  personen,  die  als  leeraars 
optreden,  maar  wien  de  takt  ontbreekt,  om  deze  schoone 
roeping,  naar  eisch  te  kunnen  vervullen.  Ook  menige  kate- 
chisatie-kamer  heeft  ongetwijfeld  van  ellende  te  getuigen 
wegens   gemis  aan  paedagogische  wijsheid  van  de  zijde  van 


>)  t.  *.  p.  p.  «90.  5)  S.  68. 
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den  katecheet.  Elk  wachte  zich  voor  hetgene  vermeden  kan 
worden.  Het  lijdt  geenen  twijfel  of  onordelijkheid  in 
kleeding  en  onbeschaafdheid  in  manieren  en  houding  en 
taal  oefent  heilloozen  invloed  op  de  kateohisatie  uit,  van 
welken  stand  de  leerlingen  ook  mogen  zijn.  Tegen  luimigheid 
van  humeur  moet  ernstig  gewaakt  worden  en  alle  overgroote 
gemeenzaamheid  evenzeer  worden  vermeden^  als  uorschheid 
bestreden  moet  worden.  De  gemaakte  deftigheid  van  den 
katecheet  verdient  ernstige  afkeuring  en  niet  minder  die 
gedwongen  ernst,  die  den  vriendelijken  en  gullen  lach  moet 
verbannen  om  zich  zelven  ongeschonden  te  bewaren.  Maar 
geen  ding  is  voor  den  katecheet  gevaarlijker,  dan  de  traag- 
heid en  de  gemakzucht.  Het  n^oet  erkend  worden,  dat  de 
katechese  den  ijverigen  leeraar  somtijds,  in  onze  groote  steden 
vooral,  ontzaggelijk  veel  inspanning  kost.  De  schrijver  dezer 
bladen  herinnert  zich  de  dagen,  waarop  hij  van  het  vroege 
morgen-uur  tot  in  den  laten  avond  schier  onafgebroken  de 
twintig-  en  dertig-tallen  van  leerlingen  zag  komen  en  gaan 
en  denkt  met  stille  bewondering  aan  de  trouwe  mannen, 
die  voortgaan  van  jaar  tot  jaar  zich  aan  dezen  slechts 
zelden  door  de  gemeente  naar  recht  gewaardeerden  arbeid  te 
wijden.  Hoe  groot  is  het  gevaar  voor  den  leeraar,  om  terug 
te  deinzen  voor  de  volledige  toewijding  van  tijd  en  kracht 
aan  dit  werk,  waarbij  bovendien  de  moeite  en  inspanning 
in  zoo  hooge  mate  afhangt  van  de  wijze,  waarop  men  den 
arbeid  verricht  en  zich  te  wijden  aan  dingen,  die  meer  op- 
gemerkt worden  en  zooveel  minder  inspanning  kostem  Be- 
drij ik  mij  niet,  dan  wordt  de  jeugdige  leeraar  tegen  woordig 
niet  weinig  in  verzoeking  gebracht  om  de  katechese  met  hare 
stille,  aanhoudende,  werkzaamheid  op  te  offeren  aan  meer 
geruchtmakenden  arbeid  op  het  gebied  van  evangelisatie  of 
anderzins.  Het  is  bovendien  niet  moeielijk  in  de  katechisatie- 
kamer  zóó  te  verkeereni  dat  ter  naauwernood  van  vermoeid- 
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heid  sprake  kan  zijn.  Men  kan  den  tijd  laten  doorbrengen 
met  het  opzeggen  van  lessen  of  verzen  of  het  leveren  van 
schetsen  of  opstellen.  Men  kan  bovendien  de  katechetische  les 
telkens  laten  wijken  voor  hetgene  men  op  dat  oogenblik  meer 
noodzakelijk  acht.  Men  kan  in  één  woord  op  velerlei  manier 
zoi^  dragen,  dat  lichaam  noch  geest  in  den  katechetischen 
arbeid  krachten  vertere.  Zéé  kwijnt  de  katechese  en  er  wordt 
meer  nadeel  gesticht,  dan  men  ooit  kan  vermoeden.  De 
katechese  heeft  met  onverschilligheid  en  minachting  van  het 
godsdienst-onderwijs  meer  dan  ooit  in  den  tegenwoordigen  tijd 
te  worstelen  en  dikwerf  is  het  noodig,  dat  de  katecheet  met 
kracht  optrede  tegenover  zoogenaamde  Ghristen-ouders,  die 
nog  wel  hanne  kinderen  ter  katechisatie  zenden,  maar  ge- 
neigd zijn  deze  ,,godsdienst-les*'  achter  te  stellen  zelfs  bij  de 
minstbeduidende  der  overige  lessen,  waarover  de  dag  moet 
worden  verdeeld.  Ook  de  katechnmenen  zelve  brengen  dikwerf 
geheel  wat  anders  dan  oprechte  belangstelling  ter  katechisatie 
mede.  Hoe  zoude  ooit  de  katechese  kunnen  voorspoedig  zijn 
wanneer  de  katecheet  niet  leeft  voor  zijn  werk  P  De  gemeenta, 
die  ontdekt  dat  de  leeraar  liefde  heeft  voor  de  katechese,  zal 
eerbied  moeten  hebben  voor  zija  werk,  en  valt  de  moeite 
weinig  in  het  oog,  welke  aan  dit  gedeelte  der  Evangelie- 
bediening gewijd  wordt,  men  kan  er  zeker  van  zijn,  dat  op 
den  duur  de  getrouwe  en  ijverige  Evangeliedienaar  nergens 
zich  beter  beloond  ziet  dan  hier.  Geen  wonder,  want  het 
geldt  hier  de  opbouwing  der  gemeente  in  meest  elementairen 
zin  en  behartigenswaardig  blijft  de  wenk,  door  van  Maanbn  O 
gegeven :  „studeer  zoo  vlijtig  als  het  kan,  maak  zeer  kostelijke 
preken;  maar  maakt  gij  van  het  catechiseeren  niet  al  het 
mogelijke  werk^  dan  pleistert  gij  aan  het  dak  maar  verwaar- 


*)  Apharismen  voor  den  Evangeliedienaar  op  den  kansel,  in  de  catechiMtie- 
kamer  m  in  zijn  herderlijk  werk  door  L.  vj^n  Maarbk  met  een  inleidend 
M'oord  vn  Prof.  J.  T.  Doedes.   i8fl9.  bl.  81.     * 
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loost  het  fondament*'  ^).  Wat  Gla.U8  Harms  over  het  belang 
der  y^Einderlehre"  schreef  mag  nog  wel  met  ernst  overwogen 
worden  en  dreigt  de  katechese  te  lijden  onder  verschillende 
werkzaamheden,  waarmede  sommigen  in  nistelooze  navolging 
van  inrichtingen  uit  den  vreemde  meenen  te  moeten  ijveren 
voor  de  dingen  van  Gods  koninkrijk,  ik  zonde  wel  allen, 
die  in  het  han  aanbevolen  werk  in  den  dienst  des  Evangelies . 
getronw  wenschen  te  zijn  willen  aanbevelen  hunne  beste 
krachten  aan  deugdelijke  katechese  te  wijden.  Yoor  iedere 
katechisatie  is  wel  eenige  voorbereiding  noodig,  al  onthoudt 
men  er  zich  liefst  van  om  naar  den  raad  van  enkelen,  het. 
plan  eener  katechetische  les  vooraf  zóó  te  beramen,  dat 
reeds  vooraf  op  bepaalde  antwoorden  gerekend  wordt.  Maar 
afgezien  van  de  noodzakelijke  voorbereiding  voor  elke  bijzon- 
dere les  moet  de  kajtecheet  door  aanhoudende  studie  trachten 
op  de  hoogte  te  blijven  der  dingen,  welke  hij  te  bespreken 
heeft  en  ook  er  naar  jagen  die  frischheid  en  levendigheid 
te  bewaren,  welke  het  onderwijs  aantrekkelijk  maakt.  Yoor 
den  katecheet  is  inzonderheid  noodig,  dat  hij  zich  het  beeld 
van  den  Heer  gedurig  voor  oogen  stelle,  zoo  als  dat  in 
de  Evangelische  verhalen  geteekend  is.  Van  den  leeraar 
die  sprak,  zoo  als  niemand  ooit  gesproken  heeft,  is  ook  in 
dit  opzicht  de  echte  wijsheid  te  leeren.  De  heilige  wijding 
zal  niet  ontbreken,  als  men  met  Hem  elke  menschen-ziel 
elk  offer  waardig  acht  en  Gods  wil  ook  ten  aanzien  van  de 
„kleinen"  blijmoedig  betracht.  Wie  de  gesprekken  beluistert 
door  den  grooten  „Herder  der  schapen"  gehouden  met  hen, 
met  wie  Hij  in  aanraking  kwam  zal  winnen  in  diepte  van 
psychologische  opvatting  —  in  het  onmiskenbaar  belang  zijner 
katechetische  werkzaamheid.  Bijbelsche  studiën  in  het  alge- 


*)  Zie  ook   Dr.    Broivsveld.    Stemmen  voor   Waarheid  en   Vrede  1871 
bl.  808. 
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meen  zijn  volstrekt  onmisbaar  voor  wie  zich  aan  het  godsdienst- 
onderwijs wijdt.  Zij  kunnen  het  gemis  van  veel  vergoeden^ 
maar  worden  zelve  door  niets  anders  vergoed.  Hier  wordt 
het  ideaal  gevormd,  dat  de  katecheet  najagen  moet^  zal  hij 
in  zijn  werk  voorspoedig  zijn.  Gtelnkkig  de  evangeliedienaar 
of  godsdienst-onderwijzer^  die  naar  deze  volmaaktheid  jaagt 
Zijn  lof  is  misschien  niet  bij  de  menschen^  maar  zeker  bij 
God  en  bovendien  het  echt-christelijke  leven  in  de  katechese 
gekweekt  brengt  vmchten  voort,  waarover  zich  verblijdt 
zoowel  die  zaait  als  die  maait.  Zie  ik  met  diepen  ootmoed 
op  müne  eigene  katechetische  loopbaan  terug,  ik  zal  mij 
dankbaar  verblijden  als  deze  of  gene  der  tegenwoordige  of 
toekomstige  katecheten  door  het  lezen  van  deze  bladen  bij 
zijn  gewichtig,  maar  moeielijk  werk,  in  stad  of  dorp,  tot 
verhoogden  ijver  aangespoord  of  met  nieuwe  liefde  voor  zijn 
taak  bezield  worden  mocht.  Den  bekenden  of  onbekenden 
lezer  —  vooral  zoo  iemand  onder  hen  zich  hier  zijnen  vriend 
of  voormaUgen  leeraar  herinnert  —  zij  ten  slotte  mijn  groet 
gebracht  met  de  bede,  dat  de  katechese  in  ons  vaderland 
meer  en  meer  bloeie! 


Digitized  by 


Google 


Digitized  by 


Google 


GODGELEERDHEID  EN  WIJSBEGEERTE. 


Digitized  by 


Google 


Digitized  by 


Google 


NIEUWE  BIJDRAGEN 


OP   HET  GEBIED   VAN 


GODGELEEEDHEID  EN  WLJSBEGEEETE 


Dr.  J.  CBAMEB  en  Dr.  6.  H.  LAMEBS. 

IIOOGLEXHAIKN  TK  OBOJTIKGKN. 


TWEEDE  DEEL. 


AMSTERDAM, 

W.    H.    KIRBERGER. 

1879. 


Digitized  by 


Google 


Digitized  by 


Google 


INHOUD. 


BUdK. 
De  Wetenschap  van  den  Godsdienst,  door  Dr.  6.H.  Lambbs.      1. 

Geschiedenis  en  Kritiek,  door  Dr.  J.  Grambr 34 . 

De  Discipel  dien  Jezas  liefhad,  door  Dr.  0.  Crahes    .    .    .    59. 

De  licer  van  het  Geloofsleven.  Eene  dogmatische  stadie  van 

Dr.  G,  H.  Lamers.  I 126. 

De  Toekomst  der  Dogmatiek.  Antwoord  aan  Prof.  Dr.  J.  J. 

van  Oosterzee  van  Dr.  G.  H.  Lambrs 197. 

De  Leer  van  het  Geloofsleven.  Eene  dogmatische  studie  van 

Dr.  G.  H.  Lambrs.  II 245. 


Digitized  by 


Google 


Digitized  by 


Google 


D£  WSTENSOHAP  VAN  DEN  GODSDIENST 


DOOB 


Q.  H.  LAMSBa   (*) 


M.  Hl 

De  wensch  is  venruld,  dien  ik  drie  jaar  geleden  bij  de 
aanvaarding  van  mijn  ambt  uitsprak  ^).  Aan  de  godsdienst- 
wetenschap is  eene  plaats  in  ons  hooger  onderwijs  toegekend. 
Zoowel  door  de  belangstelling,  welke  haar  in  deze  eeuw  ten 
deel  valt  van  de  zijde  van  philologen  en  historici,  als  door 
den  loop,  dien  de  behandeling  van  de  ^^natuurlijke  Oodge- 
leerdheid'^ ')  onder  ons  genomen  heeft,  en  de  aandacht  welke 
althans  aan  sommige  vraagstukken  van  de  wijsbegeerte  van  den 
godsdienst  ook  in  ons  vaderland  gewijd  werd,  is  voor  de  erken- 
ning van  haar  recht  de  weg  gebaand.  Ik  verheug  mij  daarover 
evenzeer,  als  over  het  feit,  dat  intusschen  onze  faculteit 
bij  de  nieuwe  regeling  van  ons  hooger  onderwijs  den  ouden 
naam  van  Faculteit  der  Godgeleerdheid  heeft  behouden  ^). 

Intusschen  —  het  is  noodig,  dat  wij  het  oog  niet  sluiten 


*)  Bede  op  8  Oct.  1877  gehonden  ter  opening  van  den  eenten  cnnns 
onder  de  Wet  van  28  April  1876  tot  regeling  van  het  Hooger  Onderwijs. 
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voor  de  verandering,  die  er  iu  de  faculteit  der  Godgeleerd- 
heid heeft  plaats  gegrepen.  Niet  alleen,  dat  zij  niet  meer 
officieel  heet  te  strekken  ,,tot  vorming  der  kweekelingen 
voor  den  hervormden  godsdienst"  ^)  maar  zij  kan  ook 
bezwaarlijk  geacht  worden  de  Godgeleerdheid  in  geheel 
haren  omvang  te  omvatten.  Wat  meer  is,  de  vraag  is 
niet  ongepast,  of  eigenlijk  niet  van  Qodsdie^isiwetenêchap 
nog  eer  dan  van  Godgeleerdheid  sprake  moet  zijn  bij  de 
uitvoering  onzer  nu  in  werking  getreden  wet.  Ik  stel  er  — 
zonder  dat  ik  hier  u  wil  bezig  houden  met  een  encyclo- 
pedisch betoog  ^)  —  prijs  op,  dat  voor  u  M.  H.  I  de 
toestand,  waarin  wij  ons  van  nu  af  bevinden,  in  helder 
licht  sta  en  acht  het  mijne  roeping  daartoe  het  mijne  te 
doen.  Ik  zoude  niet  durven  beweren,  dat  volledige  helder- 
heid hier  te  verkrijgen  is  en  zoude  niet  gaarne  mij  den  last 
zien  opgelegd  om  uit  de  gegevens  dezer  wet  zonder  meer 
de  encyclopedie  der  Godgeleerdheid  samen  te  stellen. 

Iets  anders  is  het  de  lijnen  te  trekken,  waarbinnen  de 
theologische  encyclopedie  zich  volgens  deze  wet  heeft  te 
bewegen.  Bedrieg  ik  mij  niet,  dan  nemen  wij  het  rechte 
standpunt  in  bij  de  beschouwing  van  den  nu  in  het  leven 
geroepen  toestand  van  ons  theologisch  hooger  onderwijs,  als 
wij  ons  de  zaak  aldus  voorstellen  ^).  De  theologische  ency- 
clopedie gaat  uit  van  het  feit  van  den  godsdienst.  De  religie 
is  het  voorwerp,  waarmede  zich  de  faculteit  der  Godgeleerd- 
heid heeft  bezig  te  houden.  Eerst  wordt  aan  den  godsdienst 
in  het  algemeen  gedacht  en  dus  de  geschiedenis  der  gods- 
diensten en  der  Qodsleer  met  de  wijsbegeerte  van  den  gods- 
dienst  behandeld.  Daarna  wordt  aan  Israël  eene  eereplaats 
aangewezen.  Het  Oude  Testament  wordt  uitgel^d  en  in 
de  Israëlietische  '  letterkunde  onderwijs  gegeven,  terwijl  de 
geschiedenis  van  den  Israëlietischen  godsdienst  afzonderlijk 
wordt  beoefend.   Vervolgens  wordt  aan  het  Christendom  de 
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aandacht  gewijd.  Ook  zijne  geschiedenis  verkrijgt  eene  eigene 
plaats.  Het  Nieuwe  Testament  wordt  verklaard,  de  oud- 
christelijke letterkunde  in  behandeling  genomen  en  bovendien 
nog  wordt  de  geschiedenis  der  leerstellingen  van  den  chris- 
telijken  godsdienst  onderzocht.  Is  de  encyclopedie  zoover 
gevorderd,  zij  staakt  het  religieuse  onderricht  —  dat  zij 
verder  aan  de  kerkgenootschappen  overlaat  —  en  gaat  zelve 
in  de  zedekunde  wéér  algemeener  terrein  betreden. 

Ik  zal  het  niet  wagen,  reeds  nti  een  oordeel  uit  te 
spreken  over  de  wet,  die  den  tegenwoordigen  toestand 
regelt  ^.  Men  had  meer  dan  eene  halve  eeuw  tijd,  om  de 
gebreken  van  het  nu  buiten  werking  getreden  Besluit  van 
1815  te  leeren  kennen.  Het  zal  vermoedelijk  ook  wel  niet 
aan  tijd  ontbreken,  om  de  fouten  te  leeren  opmerken,  welke 
onze  eerste  Wet  op  het  hooger  onderwijs  ontsieren.  Liever 
wil  ik  u  wijzen  op  hetgeen  mijns  inziens  de  waarde  onzer 
facalteit  voor  de  kerkgenootschappen  bepaalt.  Op  het  be- 
houd van  den  ouden  naam  Godgeleerdheid  wil  ik  nu  niet 
de  aandacht  vestigen.  Ik  sprak  daaromtrent  mijne  meening 
reeds  ten  vorigen  jare  uit  ^).  Maar  onopgemerkt  mag  het 
niet  bUjven,  dat  die  naam  niet  alleen  in  den  titel  der 
faculteit,  maar  ook  in  de  omschrijving  harer  JSncyclqpedie  te 
lezen  staat.  Hoe  men  ook  deze  encyclopedie  zoude  willen 
behandelen,  ik  kan  mij  ter  nauwernood  voorstellen,  dat 
niet  hier  of  daar  althans  aan  kerk  of  kerkgenootschap  ge- 
dacht zoude  worden.  Trouwens  «-^  en  ikt  heeft  meer  be- 
teekenis  —  de  wet  wijst  nadrukkelijk  naar  Israël  en  het 
Christendom  heen,  en  mocht  iemand  meeneji,  dat  dit  geen 
andere  reden  heeft,  dan  welke  ligt  in  het  feit,  dat  het 
Nederlandsche  volk  bijna  geheel  uit  belijders  van  den 
Israëlietischen  of  Christelijken  godsdienst  bestaat,  juist  deze 
inachtneming  van  den  eisch  der  werkelijkheid  geeft  te  meer 
recht,   om  te  stellen,   dat  bij  de  Godgeleerdheid  ook  door 
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onzen  wetgever  aan  de  kerk  —  of  wil  men  aan  de  ge- 
zindten —  gedacht  wordt.  Wat  bepaaldelijk  het  Christendom 
betreft,  het  mag  onzer  aandacht  niet  ontgaan,  dat  de  ,,ge- 
schiedenis  der  leerstellingen  van  den  christelijken  godsdienst" 
nog  buiten  de  ^^geschiedenis  van  het  Christendom"  a&onderlijk 
behandeld  zal  worden,  en  dat  nog  wel,  terwijl  de  „geschie- 
denis der  leer  aangaande  God",  geenszins  de  christelijke 
Qodsleer  zal  mogen  verwaarloozen.  Bij  overweging  van  een 
en  ander  kan  het  ons  niet  bevreemden,  dat  de  Synode  der 
Nederlandsche  Hervormde  Kerk  niet  geaarzeld  heeft  harerzijds 
den  band  te  bestendigen,  die  haar  met  de  faculteit  der  Gt>d- 
geleerdheid  verbond  en  mocht  het  blijken,  dat  de  encyclopedie 
der  Godgeleerdheid  niet  tot  stand  komt  dan  in  het  huwelijk 
Tan  Kerk  en  Staat,  onze  nieuwe  wetgeving  op  het  hooger 
onderwijs  zoude  dan  eene  niet  onbelangrijke  bijdrage  leveren 
tot  de  geschiedenis  van  de  scheiding  van  beide,  naar  de 
leuze  dezer  eeuw. 

Het  vraagstuk  van  den  godsdienst  wordt  dus  —  zoo  als 
wij  zagen  —  eerst  in  het  algemeen  behandeld.  De  godsdienst- 
wetenschap staat  hier  aan  den  aanvang  van  de  encyclopedie 
der  Godgeleerdheid  ^).  Het  is  volstrekt  noodig,  dat  wij  ons 
behoorlijk  rekenschap  geven  van  de  plaats,  welke  aan  dit 
vak  van  wetenschap  in  dit  verband  is  aangewezen.  Drieërlei 
geval  is  hier  mogelijk.  Vooreerst  kan  de  godsdienstweten- 
schap geheel  op  zich  zelve  behandeld  worden  buiten  samen- 
hang met  de  Godgeleerdheid.  Het  anthropologisch  karakter 
dezer  wetenschap  treedt  dan  nadrukkelijk  op  den  voorgrond, 
terwijl  overigens  nog  voor  verschillende  wijze  van  behan- 
deling de  gelegenheid  open  blijft  ^^.  Ten  andere  kan  de 
godsdienstwetenschap  met  de  ChrüteUjke  theologie  in  recht- 
itreeksch  verband  geplaatst  worden,  hetzij  in  haar  geheel, 
hetzij  hoofdzakelijk  wat  haar  historisch  gedeelte  — de  ^^«cAt^« 
denU  der  godsdienéUn  — •  betreft.   Ook  in  dit  geval  is  nog 
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aanmerkelijk  verschil  van  gevoelen  mogelijk  zoowel  in  de 
bepaling  van  het  karakter^  als  in  de  keuze  van  de  methode 
dezer  wetenschap  ^^).  Oeen  van  deze  beide  gevallen  is  echter 
Iiier  aanwezig.  De  godsdienstwetenschap  treedt  hier  niet 
zelüstandig  op.  In  de  faculteit  der  Godgeleerdheid  ontvangt 
zij  hare  plaats.  Maar  het  is  niet  de  Christelijke  Godgeleerd- 
heid, welke  hier  bedoeld  wordt.  Met  IsraëPs  godsdienst  wordt 
hier  het  Christendom  in  hooge  eer  gehouden.  Yoor  de  kennis 
van  beider  Theologie  wordt  hier  bijzondere  zorg  gedragen; 
vakken,  die  in  de  Godgeleerdheid  van  Israël  en  de  Chris- 
telijke kerk  onmisbaar  zijn,  worden  hier  met  groote  onder- 
scheiding bejegend  —  maar  dat  hier  het  programma  der 
Chriêtelyke  Theologie  geleverd  wordt,  kan  niet  beweerd 
worden.  TrouwenSj  in  het  stelsel  der  wet  was  daarvoor 
geene  plaats.  Aan  de  christelijke  kerkgenootschappen  moest 
de  taak  worden  overgelaten,  om  de  chriatelijke  Godgeleerdheid 
te  behandelen.  De  vraag  rijst,  welke  beteekenis  in  onze 
tegenwoordige  faculteit  der  Godgeleerdheid  aan  de  godsdienst- 
wetenschap is  toe  te  kennen.  Het  antwoord  kan,  dunkt  mij, 
niet  twijfelachtig  zijn.  De  grondslagen  der  theologie  worden 
hier  gelegd.  Het  geldt  den  grondslag,  waarop  de  Israëlie- 
tische  Godgeleerdheid  moet  gebouwd  worden.  Of  hoe  zoude 
zij  de  studie  van  de  Israëlietische  letterkunde,  met  name 
van  het  Oude  Verbond,  of  de  behandeling  van  de  geschie- 
denis van  den  Israëlietischen  godsdienst  kunnen  ontberen? 
Het  geldt  den  grondslag  der  Christelijke  Theologie.  Of 
zoude  dat  gebouw  kunnen  worden  opgetrokken,  anders  dan 
op  het  fondament,  waarvan  benevens  de  kennis  van  Israël's 
godsdienst  en  gewijde  letterkunde,  de  geschiedenis  van  het 
Christendom,  de  uitlegging  van  het  Nieuwe  Verbond,  de 
historie  van  de  leerstellingen  van  den  christelijken  godsdienst 
en  de  oud-christelijke  letterkunde  de  hoofd-steunselen  zijn? 
Het  geldt  den  grondslag  der  Godgeleerdheid  in  het  algemeen. 
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Of  waar  zal  het  wetenschappelijk  recht  der  Godgeleerdheid 
anders  gewonnen  kunnen  worden^  dan  op  den  bodem  van  de 
wetenschap  van  het  religieuse  leven?  Waar  zal  het  punt  te  vin- 
den zijn,  waar  de  theologie  de  algemeene  wetenschap  raakt^ 
anders^  dan  waar  de  godsdienst  ter  sprake  komt?  Gelijk  de 
rechtswetenschap  met  de  concreete  vormen  van  het  staatsieven 
of  de  natuur-wetenschap  met  het  leven  der  natuur,  alzoo 
hangt  de  Godgeleerdheid  met  de  religie  samen.  De  gods- 
dienstwetenschap treedt  hier  dan  als  de  grondslag  der 
theologie  in  het  algemeen  op.  Nog  y66t  dat  er  van  den 
godsdienst  van  Israël  en  van  het  Christendom  gesproken 
wordt,  als  fondament  der  IsraëlietUche  en  Chriêielyhe  God- 
geleerdheid, wordt  de  godsdienst  in  het  algemeen  beschouwd, 
als  de  grondslag  waarop  alle  Godgeleerdheid  berust» 

Wij  hebben  een  bewijs  voor  de  juistheid  dezer  beschouwing 
aangaande  de  beteekenis  der  wet,  waaronder  wij  van  nu  af 
leven,  in  de  regeling  van  de  examens  ter  verkrijging  van 
het  doctoraat  in  de  Godgeleerdheid  '^).  Yan  het  examen 
in  de  Hebreeuwsche  taal  en  in  de  Israëlietische  oudheden 
kan  ik  gevoegelijk,  zwijgen,  om  alleen  op  het  candidaats-  en 
doctoraal-examen  de  aandacht  te  vestigen.  Wat  wordt  van 
den  aanstaanden  candidaat  in  de  Godgeleerdheid  geeischtP 
Natuurlijk  —  wel  was  het  noodig,  dat  deze  verbetering 
aangebracht  werd  —  wordt  verlangd,  dat  hij  geen  vreemdeling 
zij  in  de  uitloging  van  het  Oude  en  Nieuwe  Testament, 
en  dat  hij  de  Israëlietische  en  oud-christelijke  letterkunde 
in  hare  hoofdtrekkeu  kenne.  Bovendien  omvat  het  examen 
de  geschiedenis  van  het  christendom,  waaronder  echter  de 
historie  der  leerstellingen  van  den  christelijken  godsdienst 
niet  mede  begrepen  moet  worden.  Deze  laatste  blijft  met 
de  geschiedenis  van  den  Israëlietischen  godsdienst  en  de 
zedekuude  voor  het  doctoraal-examen  bewaard,  waarbij  boven- 
dien de  uitlegging  van  het  Oude  en  Nieuwe  Testament  op 
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nieuw  in  aanmerking  komt.  Intasschen  wordl;  nog  bij  het 
candidaats-examen  de  geschiedenis  der  godsdiensten  in  het 
algemeen^  de  geschiedenis  der  leer  aangaande  God  en  de 
wijsbegeerte  van  den  godsdienst  behandeld.  Zouden  deze  vakken 
hier  hunne  plaats  krijgen,  dewijl  zij  zich  door  bijzondere 
gemakkelijkheid  aanbevelen?  Zoude  dit  bij  den  jeugdigen 
theoloog  de  aanbevelingsbrief  van  de  geschiedenis  der  gods^ 
diensten  zijn,  waarbij  men,  ook  zelfs  waar  zij  slechts  „in 
het  algemeen"  wordt  behandeld,  schier  bij  eiken  stap  de 
zwarigheden  ontmoet,  die  plegen  eigen  te  zijn  aan  het  ont- 
ginnen van  eenen  nieuwen  bodem  P  Of  zal  de  geschiedenis 
der  Godsleer^  die  ons  in  aanraking  brengt  met  de  hoogst- 
ontwikkelde  geesten,  in  de  verschillende  tijdperken  der 
wereld-historie,  op  al  de  plaatsen  der  aarde,  waar  slechts 
eenige  geestelijke  ontwikkeling  viel  waar  te  nemen,  geacht 
mogen  worden  het  eigenaardige  vak  te  zijn  voor  den  novitius 
in  de  theologie  als  zoodanig  ?  Of  is  misschien  de  wijsbegeerte 
van  den  godsdienst  uit  haren  aard  meest  geschikt  om  den 
aanstaanden  priester  in  het  heiligdom  der  theologie  bij  den 
ingang  des  tempels  te  begroeten?  Zijn  de  probleemen  ge- 
makkelijk te  vatten  en  op  te  lossen,  welke  de  wijsgeer  van 
den  godsdienst  zich  voorgesteld  ziet? 

Maar  wat  spreek  ik  van  wat  gemakkelijk  is?  De  verouder- 
stelling  is  ongerijmd,  dat  de  theologant  onzer  dagen  naar 
gemak  vragen  zoude.  Wie  het  gemak  bemint,  wij  zouden  — 
gelijk  Fopilius  Laenas  eenmaal  deed  rondom  Antiochus  — 
eenen  kring  willen  beschrijven  om  de  plaats,  waar  hij  staat 
en  met  het  êvrav^a  fiovletlovj  waarmede  deze  Bomeinsche 
veldheer  den  Syrischen  vorst  dwong,  om  aanstonds  te 
beslissen  of  hij  voor  goed  wilde  afzien  van  het  plan  om 
heer  van  Egypte  te  worden,  hem  willen  vragen,  of  het  niet 
goed  ware,  dat  hij  op  staanden  voet  besloot,  voor  goed  der 
theologie  vaarwel  te  zeggen  ^').    Ik  ben  verzekerd^  M.  H.  I 
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dat  gij  mij  toestemt,  dat  eene  wettelijke  regeling  van  het 
theologisch  onderwijs  in  onzen  tijd  zich  zelve  veroordeelen 
zoude,  als  zij  op  het  gemak  aangelegd  was,  of  ook  schroomde 
den  beoefenaar  der  Godgeleerdheid  terstond  te  brengen  op 
onveilig  terrein  en  ongebaande  wegen.  Gij  zoudt  al  zeer 
weinig  bekend  moeten  zijn  met  den  toestand  van  maatschappij 
en  kerk,  waarin  gij  eenmaal  hoopt  op  te  treden  als  dienaren 
van  het  Evangelie,  als  gij  niet  begreept,  dat  het  eene  zware 
taak  is,  welke  u  wacht  —  en  wel  verre  van  gemakzacht  ver- 
wijderd verlangt  gij  ingewijd  te  worden  in  de  moeielijkheden, 
welke  de  theologische  studie  te  minder  haren  beoefenaren 
verbeiden  wil,  om  des  te  krachtiger  den  eisch  te  doen 
hooren,  dat  geheele  toewijding  van  het  geestesleven  aan 
baar  van  den  aanvang  af  worde  verzekerd.  Er  is  hier  eene 
noodzakelijkheid,  waaraan  men  niet  kan  ontkomen. 

Trouwens,  de  nieuwe  regeling,  welke  wij  bespreken,  was 
een  noodwendig  gevolg  van  den  loop,  dien  de  theologische 
wetenschap  in  deze  eeuw  heeft  genomen.  Het  is  niet  moeielijk, 
dat  ook  U  duidelijk  te  maken^  die  voor  het  eerst  in  het 
theologische  auditorium  zijt  binnengetreden.  Volgens  het 
besluit  van  1816  werd  onder  de  vakken,  die  in  de  Godgeleerde 
&culteit  „jaar  op  jaar  aan  ieder  der  hooge  scholen  in  af- 
zonderlijke lessen^'  moesten  gehouden  worden,  in  de  eerste 
plaats  de  natuurlijke  6{>^«20^i^W  genoemd,  met  bijgevoegde 
bepaling,  dat  dit  coUegie  ook  ,^in  de  faculteit  der  bespiegelende 
wijsbegeerte  en  letteren"  zoude  kunnen  gegeven  worden. 
Ik  durf  niet  zeggen  of  wel  ooit  van  deze  vergunning  door 
een  der  hoogleeraren  in  de  letterkundige  faculteit  is  gebruik 
gemaakt.  2^ker  is,  dat  voor  het  verkrijgen  van  den  graad 
van  candidaat  in  de  Godgeleerdheid  een  examen  in  de 
^^natuurlijke  OodgeleerdheiéC^  vereischt  werd,  af  te  nemen  door 
de  theologische  faculteit.  Werd  de  vraag  gesteld^  wat  in 
het  stelsel  van  genoemd  Besluit  door  natuurlijke  Godgeleerdheid 
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bedoeld  werd,  meu  zoude  met  het  oog  op  de  bepaling,  dat 
dit  coUegie  ook  in  de  faculteit  der  bespiegelende  wysbegeerie 
en  letteren  kon  gehouden  worden  en  met  verwijzing  naar 
de  opgave  van  de  vakken,  welke  in  die  faculteit  moesten  be-^ 
handeld  worden,  kunnen  beweren,  dat  de  èavennatuuriunde 
met  de  gesckiedenis  der  wijsbegeerte  hier  in  aanmerking 
kwam.  Gewaagd  zoude  het  zijn  te  meenen,  dat  ook  de 
„algemeene  geschiedenis"  bedoeld  werd,  als  waartoe  de 
historie  der  godsdiensten  gerekend  zou  zijn  te  behooren. 
Intusschen  niet  aan  dat  programma  der  toenmalige  letter- 
kundige faculteit,  maar  aan  de  geschiedenis  der  theologische 
ontwikkeling  moet  de  vraag  gesteld  worden,  wat  men  door 
„natuurlijke  Godgeleerdheid"  te  verstaan  had.  De  Christelijke 
kerk  oorspronkelijk  opgetreden  met  de  eenvoudige  verkon- 
diging der  waarheid,  welke  als  de  hoogste  Godsopenbaring 
door  haar  beschouwd  wordt  en  geacht  werd  hare  aanbeveling 
in  zich  zelve  te  hebben,  had  van  lieverlede  zich  genoodzaakt 
gezien  hare  Godgeleerdheid  voor  de  rechtbank  der  wijsgeerige 
wetenschap  te  rechtvaardigen.  De  gedachte,  dat  de  inhoud 
der  kerkelijke  theologie  zoude  blijken  uitnemend  wèl  te 
passen  in  de  vormen  door  de  erkende  meesters  der  wijsbe- 
geerte in  de  klassieke  oudheid  voor  den  denkenden  geest 
pasklaar  gemaakt,  werkte  bezielend  op  de  scholastiek  der 
middeleeuwen  en  bleek  het  in  den  strijd  der  scholen,  dat 
aan  volledige  betrouwbaarheid  van  de  wijsheid  der  scholas- 
tieken een  en  ander  ontbrak,  te  meer  moest  met  groote 
ingenomenheid  het  streven  worden  toegejuicht,  om  aan  de 
natuur  zelve  —  de  zichtbare  schepping  van  God  —  de  taak 
op  te  dragen,  om  de  theologie  der  kerk  te  rechtvaardigen. 
Maar  wat  beduidde  ten  slotte  de  arbeid  der  oude  wijsgee- 
ren,  wat  beteekende  het  boek  der  natuur,  als  men  zich 
zelven  op  den  rechterstoel  plaatsen  kon,  om  zijne  eigene 
rede   den    stempel   der  waarheid  te  laten  drukken   op  de 
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overgeleverde  theologie?  De  eenvoud  der  Gariesiaansche 
wijsbegeerte  scheen  boven  allen  twijfel  verheven  en  tevens 
kenmerk  harer  waarheid  te  zijn.  De  ,>redelijke  Godgeleerd- 
beid"  kon  vrijmoedig  hare  stem  verheffen  en  de  bloeiperiode 
scheen  aangebroken  voor  de  apologie  van  de  kerkleer,  als 
de  menschelijke  geest  tot  de  natuur^  evenzeer  als  tot  de 
geschiedenis  der  wijsbegeerte  zouden  kunnen  zeggen:  ik 
geloof  ,^niet  meer  om  uws  zeggens  wil/*  ik  weet  zelf,  dat 
de  kerk  de  waarheid  verkondigt.  Intusschen  —  er  waren  nog 
andere  geesten  wakker  geworden^  dan  die  niets  hoogers 
kenden  of  begeerden,  dan  de  apologeten  der  kerkleer  te  zijn. 
De  stem  der  wijsgeeren  klonk  niet  altijd  in  het  belang 
van  de  kerkelijke  Godgeleerdheid,  de  natuur  wierp  evenveel 
steenen  als  rozen  op  haar  pad  en  de  rede  gebruikte  hare 
vrijheid  nog  tot  iets  anders,  dan  tot  het  leveren  van  een 
pleidooi  voor  de  Godsopenbaring,  vervat  in  de  Schriften 
des  Ouden  en  Nieuwen  Yerbonds.  Bovendien  aan  de  rede 
zelve  werden  hare  geloofsbrieven  afgevraagd  en  met  de 
Kantiaansche  onderscheiding  van  theoretische  en  praktische 
„Vernunft"  was  de  vraag  niet  beslist,  of  God  en  wat  op 
Hem  betrekking  heeft,  werkelijk  voorwerp  onzer  wetenschap 
zijn  kan.  Inderdaad,  het  viel  gemakkelijk  nog  in  den  aan- 
vang dezer  eeuw  de  ^^tuurlijke  OodgeleerdhetéT^  bovenaan 
op  de  lijst  der  vakken  te  plaatsen,  welke  in  de  faculteit 
der  Godgeleerdheid  behandeld  moeten  worden,  maar  de 
stroom  was  niet  te  keeren,  die  dat  vak  zoude  verzwelgen. 
Op  den  ouden  stam  was  een  nieuwe  loot  gegroeid.  Wat 
ook  twijfelachtig  mocht  zijn,  onweersprekelijk  scheen  het 
feit,  eensdeels  dat  de  godsdienst  een  algemeen-menscholijk 
verschijnsel  is,  anderdeels,  dat  ten  allen  tijde  over  God  en 
Godsleer  nagedacht  is.  Van  dat  verschijnsel  moet  men  zich 
rekenschap  geven.  De  gegevens,  op  dit  veelomvattend  gebied 
te  verzamelen,    moeten    geordend,    toegelicht   en   toegepast 
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worden  in  eene  wijsbegeerte  van  den  godsdienst^  welke  de 
taak  der  .^natuurlijke  Godgeleerdheid**  zal  overnemen  in 
samenhang  met  de  geschiedenis  der  godsdiensten  zoowel  als 
der  leer  aangaande  God.  De  Nederlandsche  Hervormde 
kerk  ging  voor  in  deze  aanwijzing  van  den  nieuwen  toe- 
stand, waarin  de  Theologia  Naturalis  g^skomen  was  ^^).  Door 
de  Wet  van  28  April  1876  tot  regeling  van  ons  ffooger 
Ondertoys  werd  het  doodvonnis  der  Natuurlijke  Godgeleerd- 
heid in  haren  ouden  vorm  geteekend  ^*).  Zij  treedt  hier  op 
in  het  karakter^  dat  haar  in  den  loop  dezer  eeuw  is  eigen 
geworden. 

Wij  moeten  in  de  bepaling  van  dat  karakter  voorzichtig 
zijn.  Er  schijnt  alleszins  recht  te  zijn»  om  te  stellen^  dat  de 
natuurlijke  Godgeleerdheid  haar  theologisch  met  een  anthro- 
pologisch  karakter  verwisseld  heeft.  Was  het  vroeger  God, 
nu  is  het  de  godsdienst,  die  als  object  dezer  wetenschap 
optreedt.  Gold  hier  vroeger  aprioristische  theologische  be- 
spiegeling, nu  geldt  het  een  empirisch  antjjiropologisch 
onderzoek.  De  mensch  met  zijnen  godsdienst  trad  in  de 
plaats  van  God  met  zijne  openbaring  in  natuur  of  rede. 
De  theologie  schijnt  dus  voor  anthropologie  geweken  te  zijn. 

Inderdaad,  dat  schijnt  zoo.  Maar  de  schijn  bedricge  ons 
niet  '^).  Of  is  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst  reeds  met 
hare  resultaten  gereed  P  Is  het  gebleken  dat  God  niet  als 
realiteit  meetelt  in  den  godsdienst?  Beschrijft  men  de  patho- 
logie in  plaats  van  de  physiologie  van  den  godsdienst,  als 
men  Gode  de  eer  geeft  in  de  godsdienstige  ontwikkeling? 
Mogen  zij,  die  —  om  met  Caesar  ")  te  spreken  —  geroepen 
zijn  tot  het  rsligiones  interpretari  niet  allereerst  of  misschien 
in  het  geheel  niet  denken  aan  God?  Is  er  plaats  voor  de 
euhemeristische,  de  physische,  de  astronomische,  de  psycho- 
logische verklaring  van  den  godsdienst  en  voor  iedere  andere, 
behalve  alleen  de  theologische?  Zal  dus  de  wijsbegeerte  van 
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deu  godsdienst  ons  misleiden,  als  zij  zegt  geboawd  te  wil- 
len zijn  op  het  onderzoek  van  de  godsdiensten,  en  heeft  zij 
haar  gewaad  aan  het  empirisme  ontleend,  om  des  te  beter 
haar  dogmatisme  te  laten  heerschen?  Of  heeft  misschien 
reeds  het  positivisme  voor  goed  zijn  pleit  voor  de  rechtbank 
der  geestelijke  wetenschappen  gewonnen? 

Ik  verwonder  mij  er  niet  over,  dat  velen  meenen  dat  de 
theologie  met  alle  ontologie  is  verdwenen  uit  de  heden- 
daagsche  wetenschap.  Men  kan  zoo  licht  meenen  te  zien, 
wat  men  gaarne  ziet,  vooral  op  een  terrein  als  dit,  waarop 
men  met  elke  schrede  voorwaarts  te  meer  ontdekt,  dat  men 
in  donkerheid  wandelt.  Het  zieleleven  is  een  duiater  ge- 
bied. Wie  —  ik  zeg  niet  aan  het  Godsbegrip  maar  —  aan 
God  den  toegang  heeft  ontzegd  bij  het  onderzoek  van  de 
geheimen  des  psychischen  levens,  kan  wellicht  zijne  resul- 
taten aannemelijk  maken  voor  hen,  dien  de  naturalistische 
wereldbeschouwing  bevrediging  biedt.  Kaar  de  vraag  blijft 
of  de  psychologie  op  dien  bodem  ooit  tot  gezonde  ontwik- 
keling komt. 

Merkwaardig  is  het  ongetwijfeld,  dat  deze  historische  eeuw, 
welke  zoo  gaarne  bij  de  phaenomenologie  blijft  verwijlen 
om  der  ontologie  den  rug  toe  te  wenden,  ook  de  geschiede- 
nis der  godsdiensten  ijverig  heeft  in  behandeling  genomen. 
Nergens  meer  dan  hier  is  nauwe  aanraking  te  wachten  tus- 
schen  God  en  den  mensch,  die  hoe  ook  zijn  religieus  leven 
worde  beschreven,  zeker  in  zijne  religie  het  duidelijkst  blijk 
geeft,  dat  hooger  dan  gewoon  dierlijk  leven  in  hem  woont. 
Al  zijn  de  bijzondere  vormen  van  den  godsdienst  ontstaan 
uit  den  gemeenschappelijken  arbeid  van  de  verschillende 
krachten  der  menschelijke  ziel,  „uit  God  is  toch  de  adem 
des  godsdienstigen  levens.''  ^^  en  hoe  meer  de  zielkunde 
ons  verlost  van  de  min  of  meer  „gehypostaseerde  zielsver- 
mogens" ^^)  om  ons  tot  het  centrum  der  ziel  tedoendoor- 
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dringen,  des  te  meer  reden  is  er  om  te  verwachten,  dat  de 
psychologie  zidi  van  God  niet  afwenden  zal.  Zeker  zal  zij 
wel  doen^  als  zij  met  den  godsdienst  ernstig  rekenschap 
houdt  en  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst  in  haren 
arbeid  met  de  hoogste  belangstelling  gadeslaat. 

Heeft  dus  de  loop  der  feiten  de  theologia  naturaliê  ge- 
dwongen haar  karakter  belangrijk  te  wijzigen,  ik  zoude 
geenszins  durven  z^en  dat  de  theologie  hier  voor  anthro^ 
pologie  heeft  plaats  gemaakt.  Hoe  het  hiermede  zij,  de 
wetenschap  van  den  godsdienst  is  in  elk  geval  de  nood- 
zakelijke vrucht  van  den  belangwekkenden  arbeid  dezer 
eeuw  op  het  gebied  van  het  religieuse  en  theologische  leven, 
zoodat  de  theoloog  niet  weigeren  kan  van  dezen  in  den  hof 
der  Godgeleerdheid  gekweekten  boom  te  eten.  Onmogelijk 
kunt  gij  M.  H.I  die  u  [tot  de  Evangeliebediening  voorbe- 
reidt zonder  groote  schade  aan  de  studie  dezer  wetenschap 
uwen  ijver  onthouden.  Hoe  men  ook  haar  karakter  om- 
schrijve,  hoe  men  ook  over  haar  theologisch  gehalte  oordeele^ 
haar  voorwerp  is  het  [religieuse  leven,  aan  welks  vorming 
en  volmaking  gij  u  hebt  vooi^enomen  uwe  beste  krachten 
te  wijden.  Haar  immers  ook  tot  u  zijn  de  stemmen  door- 
gedrongen, die  de  ijdelheid  van  allen  godsdienst  verkondi- 
gen. Ook  u  is  het  niet  onbekend,  dat  kloeke  geesten,  op 
verschillend  gebied  werkzaam,  soms  met  ongeëvenaarde  fel- 
heid, den  aanval  tegen  de  religie  richten,  en  niet  schroo- 
men  aan  het  tegenwoordig  geslacht  de  leer  te  verkondigen, 
dat  de  godsdienst  niets  anders  dan  een  ziekteverschijnsel  in 
het  menschelijke  leven  mag  heeten.  Schier  nergens  in  stad 
noch  dorp  zult  gij  kunnen  optreden,  of  gij  kunt  ze  ontmoe- 
ten, de  mannen  en  vrouwen»  die,  naar  zij  ze^en,  met  den 
godsdienst  gebroken  hebben  en  met  medelijdend  schouder- 
ophalen neerzien  op  den  dienaar  des  Woords,  die  nog 
meent  in  den  tempel  van  den  godsdienst  eenig  woord  tot 
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zijne  broederen  ie  ze^en  te  hebben.  Pijnlijk  is  die  ervaring 
te  meer  als  men  deze  beschonwiugswijze  aantreft  bij  de 
zoodanigen,  wier  zedelijke  uitnemendheid  boven  bedenking 
verheven  schijnt  en  wien  geenszins  de  toeleg  kan  toegedicht 
worden,  alsof  zij  zich  tegenover  den  godsdienst  in  veiligheid 
stellen,  om  des  te  gemakkelijker  aan  den  eisch  der  zede- 
lijkheid te  kort  te  kunnen  doen.  Wat  kan  den  evangelie- 
dienaar beter  te  stade  komen  in  dezen  stand  van  zaken, 
die  zeker  in  de  eerstvolgende  tijden  nog  ongunstiger  wordt 
dan  een  grondig  onderzoek  aangaande  de  algemeenheid,  de 
oorspronkelijkheid,  de  kracht,  de  ontwikkeling,  de  centrale 
beteekenis  van  de  religie?  Op  welk  terrein  zal  hij  zijne  tegen- 
partij anders  ontmoeten,  dan  op  dat  der  godsdienstweten- 
schap, die  vrijmoedig  hare  resultaten  nederlegt  bij  den  schat 
van  wetenschappelijke  gegevens  van  lieverlede  in  den  uni- 
versiteits-cyclus  verzameld?  Ik  kan  mij  niet  voorstellen,  dat 
de  theoloog  in  het  kerkelijke  ambt  tegenwoordig  voorspoe- 
dig zoude  zijn,  die  weigeren  zoude  zijn  voordeel  te  doen 
met  hetgeen  de  godsdienst-wetenschap  in  de  laatste  jaren 
heeft  te  voorschijn  gebracht. 

Maar  —  zoo  wordt  niet  zonder  reden  gevraagd  —  heeft 
hier  de  evangeliedienaar  —  om  mij  bij  den  christen-leeraar 
te  bepalen  —  werkelijk  voordeel  te  verwachten?  Is  niet 
do  geschiedenis  der  godsdiensten  —  ook  al  wordt  zij  niet 
als  geschiedenis  van  den  godsdienst  opgevat  ^^)  —  eeue 
aanranding  van  de  eer  van  het  Christendom,  dat  geenen 
godsdienst  naast  zich  op  dezelfde  lijn  duldt?  Dreigt 
ons  geen  gevaar,  als  de  leer  van  God  zoo  als  de  wijsgee- 
ren  van  vroegereu  en  latereu  tijd  haar  ontwikkelden  in 
éénen  adem  behandeld  wordt  met  de  theologie  van  de 
„heilige  mannen  Qods'*  die  ons.  Gods  wezen  verklaarden  ? 
Is  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst  betrouwbaar,  die  bij 
de  verschillende  volken  der  aarde,  al  bescheen  hen  het  licht 


Digitized  by 


Google 


—  15  — 

der  bijzondere  Godsopenbariug  niet,  ter  scbole  gaat,  om  het 
wezen  der  religie  te  leereu  kennen? 

Het  zij  verre  van  mij,  M.  H.!  dat  ik  zoude  willen  ont- 
kennen, dat  hier  groote  gevaren  aanwezig  zijn  voor  den  be- 
oefenaar der  Christelijke  Godgeleerdheid,  bepaaldelijk  ook  voor 
den  aanstaanden  Evangeliedienaar  in  de  Nederlandsche  Her- 
vormde kerk.  Wat  meer  is,  het  schijnt  mij  niet  twijfelachtig, 
of  reeds  is  in  naam  der  godsdienstwetenschap  menige  uit- 
spraak gedaan,  welke  als  zij  niets  dan  waarheid  behelsde, 
alle  ingenomenheid  met  het  herder-  en  leeraar-ambt  in  den 
gegeven  toestand  te  niet  zoude  doen.  Maar  zouden  wij  ver- 
standig handelen,  als  wij  eenig  woord  door  deze  jongste 
onzer  theologische  wetenschappen  misschien  wat  haastig  ge- 
sproken beschouwden  als  haar  laatste  woord?  Zouden  wij 
hier  de  vrees  als  raadgeefster  volgen,  welke  slechts  zelden 
van  goeden  raad  ons  pleegt  te  dienen?  Zoude  onze  geest- 
drift van  het  echte  allooi  zijn,  als  zij  „het  licht  van  het 
nadenken  schuwt?''  ^')  En  bovenal,  als  gij  u  door  God 
geroepen  aoht  eenmaal  in  de  heilige  bediening  aan  den 
opbouw  der  gemeente  van  Christus  te  arbeiden,  zult  gij 
kwaad  voor  uw  geloof  van  deze  wetenschap  vreezen? 

Er  is  eene  christelijke  theologie,  die  het  ergste  te  vreezen 
heeft  van  de  wetenschap  van  den  godsdienst.  Ook  zijn  er 
theologen,  die  schipbreuk  lijden  op  deze  onrustige  wateren. 
Maar  niet  alzoo  theologen  zooals  ik  mij  u  liefst  voorstel, 
M.  H. !  niet  alzoo  de  christelijke  theologie,  welke  ik  u 
wensch  aan  te  bevelen.  Ik  meen  dat  de  uitnemendheid 
der  Christelijke  theologie  juist  hierin  bestaat,  dat  de  reli- 
gieuse  mensch,  die  den  doop  des  Christendoms  onderging, 
zich  hoe  langs  hoe  beter  rekenschap  tracht  te  geven  van 
zijn  godsdienstig  geloof  ^^)  en  dat  men  veilig  beweren  kan, 
dat  de  verschillende  vormen  van  godsdienst  in  innerlijke 
waarde  te  lager  staan,  naarmate  zij  te  meer  voor  zelfonder- 
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zoek  bij  het  licht  van  vergelijkende  wetenschap  bevreesd 
zijn.  Het  Christendom  heeft  zich  reeds  bij  monde  van 
Paülus  gewaagd  aan  eene  vergelijkende  beschouwing  der 
godsdiensten  ^^,  en  al  heeft  deze  studie  lang  gesluimerd, 
onder  de  heerschappij  van  een  valsch  begrip  aangaande 
i^natuurlijke  en  geopenbaarde  religie*'  ^*)  op  Christelijken 
bodem  heeft  zich  toch  de  godsdienstwetenschap  in  onze 
eeuw  ontwikkeld.  Het  Christendom^  dat  der  menschheid 
ten  zegen  kan  zijn,  heeft  niets  kwaads  te  vreezen  maar  veel- 
eer veel  goeds  te  verwachten  van  de  onderzoekingen,  welke 
in  den  kring  dezer  studiën  aan  de  orde  gesteld  zijn. 

Het  komt  in  het  Christendom  zonder  twijfel,  als  in  allen 
godsdienst,  nadrukkelijk  aan  op  God  allereerst^  daarna  op  den 
menêci^  en  voorts  op  de  betrekking  tusscAen  Goden  den  mensck 
Of  men  hier  al  of  niet  van  metaphysica  spreken  wil  ^^)  is  betrek 
keiijk  onverschillig.  Misschien  is  dat  woord  allerminst  hier  ge- 
lukkig  gekozen,  waar  men  zich  op  de  grenslijn  geplaatst  ziet^ 
waar  Schepper  en  schepsel  elkander  schijnen  te  naderen  ^^) 
Maar  dit  schijnt  mij  ontwijfelbaar,  dat  de  godsdienstwetenschap 
geeneu  afstand  zal  doen  van  haar,  niet  op  etymologischen  '^) 
maar  op  logischen  grond  rustend  postulaat,  dat  Ood  en  mensch 
als  afzonderlijke  objecten  beschouwd  moeten  worden,  tusscheu 
wie  een  reële  band  bestaat  en  bestendigd  moet  worden  ^^. 
Het  kan  niet  anders  of  de  godsdienstwetenschap,  van  welke 
hypothese  ook  hare  idealistische  of  realistische  beoefenaars 
uitgaan  *^)  moet  licht  verspreiden  zoowel  voor  God  enden 
mensch,  op  zich  zelven  beschouwd,  als  over  de  betrekking 
waarin  beide  tot  elkander  staan.  Dat  licht  kan  niet  gevaar- 
lijk zijn  voor  het  Christendom,  dat  in  zelfmisleiding  geen 
behagen  schept.  Dat  licht  kan  zegen  aanbrengen  in  den 
strijd  dezer  eeuw,  waarin  menigmaal  door  „ordinaire  philis- 
ter  der  heutigen  durchschnittsbildung"  —  om  met  JuLros 
Hapfjsl  te  spreken  ^^)  —  die  het  terrein  van  den  godsdienst 


Digitized  by 


Google 


—  17  — 

zelfs  van  verre  niet  kenneu  met  groote  vermetelheid  de 
staf  wordt  gebroken  over  alles^  wat  deu  godsdienst  betreft 
alsof  het  hier  eene  hersenschim  of  wel  ook  eene  listige 
taktiek  gold^  welke  hoe  eer  hoe  beter  onschadelijk  moest 
worden  gemaakt. 

Ik  wijs  u  allereerst  op  Ood  en  stel  de  vraag,  of  wij  hier 
slechts  aan  eenen  naam  zonder  meer  hebben  te  denken, 
dien  wij  gewoon  zijn  te  geven  aan  wat  ons  het  hoogste  of 
het  beste  of  wel  het  alleen  heilige  dunkt.  Is  dat  zoo,  men 
zoude  zeer  religieus  kunnen  zijn  ^^)  al  ware  men  atheïst  in 
den  gewonen  zin  van  dat  woord  en  men  zoude  met  recht 
kunnen  zeggen,  dat  de  naam  God  niets  beteekent  als  hij 
niet  een  bepaald  attribuut  ontvangt  ^^.  Is  dat  niet  zoo, 
menig  woord  zal  moeten  worden  teruggenomen,  dat  men 
in  zake  theologie  of  metaphysica  sprak.  De  geschiedenis  der 
Oodsleer  kan  ons  misschien  hier  weinig  zekerheid  geven. 
Het  moge  al  vreemd  zijn,  dat  van  eeuw  tot  eeuw  zoo  krach^ 
tige  geesteu  zooveel  kloeken  arbeid  zouden  gewijd  hebben 
aan  eenen  naam,  het  moge  al  zonderling  klinken,  dat  men 
op  eene  theorie  aangaande  eenen  naam  verschillende  wereld- 
beschouwingen gebouwd  heeft,  op  zich  zelf  zoude  het  mo- 
gelijk wezen,  dat  de  menschheid  ook  in  hare  uitstekendste 
geesten  alzoo  met  haar  eigen  maaksel  kon  dweepen.  Maar 
met  den  godsdienst  der  volken  is  het  een  ander  geval. 
Kan  men  volstaan  met  te  wijzen  op  eene  algemeene  tradi- 
tie, of  op  eene  behendigheid  van  priesterlijk  eigenbelang, 
of  op  een  bijzonder  orgaan  in  den  menschP  Heeft  men 
genoeg  gezegd,  als  men  op  af  hankelijkheids-gevoel  of  vrees 
of  dankbaarheid  of  liefde  wijst  ter  verklaring  van  den  gods- 
dienst? Blijft  er  niets  meer  te  vragen  over,  als  men  in 
China  op  hemel  en  aarde,  in  Egypte  op  dag  en  nacht, 
onder  de  Germanen  op  zomer  en  winter,  elders  op  man 
en   vrouw   ter  verjdaring  van  de  religie  heeft  gewezen?  ^^) 
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Van  waar  het  poljdaemonisme,  als  het  de  aanvang  was 
van  den  godsdienst?  Yau  waar  het  animisme^  als  het  de 
ziel  van  het  fetichistne  moet  heeten  P  Hoe  het  fetichisme  te 
verklaren  als  de  idee  van  het  goddelijke  niet  gerekend 
moet  worden  aanwezig  te  zijn  geweest,  toen  men  overal 
geesten  meende  te  vinden  ?  ^^)  Hoe  zal  men  rekenschap  ge- 
ven van  de  beteekenis  van  het  noodlot  in  verschillende  lagere 
of  hoogere  vormen  van  godsdienst  zonder  te  denken  aan 
eene  opperste  macht?  ^')  Hoe  zal  men  plaats  vinden  in 
den  godsdienst  der  wilde  natuurvolken  voor  den  goeden 
geest,  die  de  heer  van  alle  booze  geesten  schijnt  te  zijn  ^% 
of  in  de  mythologie  der  Germanen  voor  Fimbultyr,  die 
aan  het  einde  der  wereld-ontwikkeling  de  goden  overleeft  ^^, 
als  men  niet  achter  poijdaemonisme  of  poljtheïsme  de 
werkelijkheid  zoekt  van  den  levenden  God  ?  Hoe  de  levens- 
kracht van  Osiris  of  Baldr,  hoe  de  toovermacht  van  het 
Honover  "®)  te  verklaren,  als  niet  in  het  religieuse  leven 
eene  werkelijke  Godsopenbaring  te  vinden  is?  Is  het  niets, 
dat  de  godsdienst  de  goden  overleefde  en  telkens  in  nieuwe 
vormen  do  oude  voorstellingen  terugkeerden?  Is  het  niets, 
wat  de  dichter  der  Odyssea  Nestors  zoon  Fisistratus  met 
het  oog  op  Telemachus  laat  verzekeren :  ndvteg  S'sav  %ce%éoviti 
avd-^wziH  ^')  P  Is  het  feit  zonder  beteekenis,  dat  de  godsdienst, 
die  in  poëzij  overgaat,  reeds  half  gestorven  is  P  Inderdaad  de 
macht  is  onverklaarbaar,  die  de  godsdienst  in  de  wereld 
uitoefent,  als  wij  hier  met  een  verschijnsel  te  doen  hebben, 
waarvan  de  grond  niet  ligt  in  het  werkelijke  leven  van 
God.  De  samenhang  tusschen  godsdienst  en  zedelijkheid, 
het  kwaad  door  den  godsdienst  soms  op  het  gebied  des  zede- 
lijken  levens  gesticht,  zoowel  als  de  schoone  vrucht,  welke  hij 
elders  droeg  voor  het  leven  der  zedelijkheid  blijft  een  raadsel, 
als  wij  hier  niet  aan  den  Oneindige  denken,  die  op  beider 
terrein  zijne  absolute  macht  doet  gelden.  Wordt  Hij  in  de 
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religie  van  Zijne  heerlijkheid  beroofd,  ontzettend  is  de  macht, 
welke  de  onreine  godsdienst  op  het  gebied  des  zedelijken 
levens  doet  gelden.  Wordt  Hem  in  de  ceremoniën  vanden 
godsdienst  eene  reine  hnlde  gewijd,  zegenrijk  is  de  invloed, 
dien  de  religie  het  leven  in  huis  en  maatschappij  doet  on- 
dergaan. In  beide  gevallen  ontmoet  men  hier  eene  macht, 
waarmede  gerekend  moet  worden  en  loopt  de  empirische 
philosophie  hier  en  daar  gevaar  op  den  w^  van  het  posi- 
tivisme het  geloof  in  God  te  verliezen,  het  is  wèl  te  be- 
twijfelen of  de  dezerzijds  in  naam  der  wetenschap  aanbevolen 
atheïstische  sympathiën  zich  op  den  duur  voor  de  rechtbank 
der  godsdienstwetenschap  zullen  kannen  rechtvaardigen. 

Is  de  Godsleer  voor  den  christelijken  theoloog  van  het 
allerhoogste  belang  te  achten  ^^)  ook  op  eene  gezonde 
anthropologie  mag  wel  krachtig  worden  aangedrongen  — 
en  dat  niet  alleen  in  physiologisohen  of  psychologischen, 
maar  ook  in  historischen  zin.  Het  is  opmerkelijk,  dat  de 
mensch  beurtelings  te  hoog  en  te  laag  wordt  gesteld  tot 
groote  schade  voor  de  rechte  waardeering  zijner  religieuse 
beteekenis.  Tegenover  hen,  die  meenen,  dat  de  kerkelijke 
anthropologie  eene  juiste  beschouwing  levert  van  den  eersten 
mensch,  als  zij  hem  de  ware  kennis,  gerechtigheid  en  hei- 
ligheid toekent,  staan  zij,  die  niet  weten,  tot  welke  laagte 
in  het  dierlijke  leven  zij  den  mensch  zullen  doen  afdalen, 
om  het  juiste  beeld  van  den  Urmensch  zich  zuiver  voor  te 
stellen.  Hoogst  belangrijk  schijnt  mij  de  vrucht,  welke  de 
geschiedenis  van  de  godsdiensten  hier  voortbrengen  kan. 
Dat  de  reb'gieuse  aanleg  niet  weinig  gewicht  in  de  schaal 
legt  bij  het  beoordeelen  van  het  wezen  des  menschen,  moet 
wèl  te  liever  worden  toegestemd,  naarmate  men  het  reli- 
gieuse leven  der  menschheid  te  grondiger  heeft  onderzocht. 
Dat  den  mensch  eene  hooge  mate  van  zelfstandigheid  moet 
worden  toegekend  mag  met  evenveel  recht  uit  haoma-offer 
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of  Naglfar-mythe  ^*)  of  ook  uit  de  magie  en  uit  de  prak- 
tijken van  het  fetiehisme  in  het  algemeen  worden  afgeleid, 
als  de  afhankelijkheid^  waarin  hij  zich  gevoelt  van  de  zijde 
van  Ood  met  een  beroep  op  offer,  gebed  of  orakel  mag 
worden  vastgesteld.  Heeft  men  terecht  opgemerkt^  dat  de 
mensch  in  den  godsdienst  tracht  ,^God  te  kennen^  van  God 
te  genieten  en  met  God  te  werken"  men  mag  dan  wel 
aannemen^  dat  het  leven  der  menschen  met  God  ten  nauwste 
verbonden  is.  De  stelling,  dat  de  oorspronkelijke  mensch 
op  den  allerlaagsten  trap  van  ontwikkeling  stond  wordt 
mijns  inziens  niet  weinig  bedreigd  door  een  nauwkeurig 
onderzoek  der  oudste  stammen,  waarbij  de  hoogst  gewichtige 
vraag  ter  sprake  moet  komen,  welke  stammen  zich  het  eerst 
uit  het  gemeenschappelijke  stamland  verwijderden  en  de 
oudste  traditie  het  zuiverst  bewaarden.  Zeker  is  het  niet  aan 
te  bevelen  hypothesen  op  te  nemen,  veel  minder  ze  tot  den 
rang  van  theoriën  te  verheffen  op  het  gebied  der  godsdienst- 
wetenschap, waarbij  niet  aan  Basken  of  Finnen  of  Indianen 
de  aandacht  gewijd  wordt  even  goed  als  aan  Grieken  of 
Chineezen  of  Egyptenaren.  De  meening,  dat  de  volmaakt- 
heid bij  den  aanvang  van  het  menschdom  zoude  aanwezig 
geweest  zijn  vindt  zeker  in  de  geschiedenis  der  godsdiensten 
geenen  steun,  maar  van  betrekkelijke  zuiverheid  van  voor- 
stellingen en  begrippen  schijnt  toch  wèl  met  het  oog  op  de 
vroegste  tijden  gesproken  te  mogen  worden.  Blijft  het  voor  ons 
altijd  moeielijk  —  wat  toch  volstrekt  noodzakelijk  is  voor  eeue 
juiste  beschouwing  —  ons  Godsbegrip  of  het  geloof  in  God, 
zooals  het  in  ons  woont,  buiten  rekening  te  laten  bij  de 
beoordeeling  en  waardeering  der  oude  theologiën,  men  zal 
ten  minste  zich  moeten  wachten  voor  de  dwaling,  alsof  in 
den  met  Juno  kijvenden  echtgenoot  de  oorspronkelijke  idee 
aangaande  Jupiter  verwezenlijkt  is  *^).  Bij  het  licht  der 
historie   wordt  aan  menigen  mythe  en  menig  symbool^  zoo 
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goed  als  aan  menig  dogmatisch  stelsel  gunstiger  beoordeeling 
gewaarborgd^  dan  daaraan  op  zich  zelf  beschouwd  ten  deel 
zoude  gevallen  zijn.  Er  is  vooral  op  één  punt  groote  na- 
druk te  leggen.  Ik  bedoel  de  macht  der  genialiteit  in 
verband  met  de  waarde  der  persoonlijkheid.  Zelfs  de  ijverigste 
verdediger  der  ontwikkelings-hjpothese  zal  moeten  erkennen  ^ 
dat  aan  de  macht  der  heroën  op  godsdienstig  gebied  niet 
getwijfeld  mag  worden^  en  zal  het  eenmaal  gelukken  het 
wetboek  van  de  ontwikkeling  van  den  godsdienst  te  schrijven, 
zeker  zal  de  souvereine  macht  van  het  genie  hier  tot  haar 
recht  moeten  komen.  Het  is  niet  noodig  op  te  merken,  van 
welke  beteekenis  dit  feit  is  voor  den  christen-theoloog.  Zijn 
door  do  helden  op  het  terrein  der  religie  beschouwingen  gele- 
verd of  inrichtingen  in  het  leven  geroepen,  waarin  de  hoogere 
en  lagere  godsdienstvormen  het  meest  elkander  naderen,  deze 
materieele  overeenkomst  is  in  verband  met  de  formeele  gelijk- 
heid der  godsdiensten  in  het  algemeen  een  merkwaardig  blijk^ 
dat  men  hier  met  een  specifiek  menschelijk  verschijnsel  te 
doen  heeft^  dat  in  zijnen  hoogsten  vorm  de  minste  verschei- 
denheid toelaat.  Wordt  het  geheim  der  genialiteit  niet  an- 
ders verklaard  dan  uit  het  centrum  van  het  zieleleven^  waar 
aan  de  gewone  onderscheiding  van  zijne  krachten  of  ver- 
mogens niet  meer  gedacht  wordt,  de  religie  zal  dan  te  eer 
als  levensrichting  van  den  geheelen  mensch  beschouwd 
moeten  worden^  naar  mate  zich  het  genie  hier  te  krachti- 
ger deed  gelden.  Elke  eenzijdig  intellectualistische  of  mys- 
tische  of  moralistische  opvatting  van  den  godsdienstigen 
mensch  wordt  aldus  tegengegaan  —  zeker  niet  in  het  nadeel 
van  het  zuivere  Christendom.  Voor  het  merkwaardige  ver- 
schijusel  van  de  profetie  in  Israël  is  de  verheffing  van  het  genie 
in  de  geschiedenis  der  godsdiensten  geenszins  onverschillig. 
De  idee  der  Oods-opeubaring  in  den  mensch  wordt  eerst 
dan    op    ethische   wijze   verklaard^   als   het  religieuse  leven 
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geacht  wordt  voor  de  hoogste  verheffing  vatbaar  te  zijn. 
Menige  bloesem  van  echt  religieus  leven  is  afgevallen  on- 
der den  adem  van  rationalistisch  of  supranaturalistisch 
intellectnalisme.  Men  mag  veilig  aannemen^  dat  het  Chris- 
tendom veel  te  verwachten  heeft  van  de  wetenschap  van 
den  godsdienst,  als  zij  het  recht  der  geniale  persoonlijkheid 
tot  eer  brengt  in  de  ontwikkeling  van  den  godsdienst. 
Beeds  zijn  gunstige  teekenen  te  aanschouwen.  De  wijsbe- 
geerte van  den  godsdienst  kan  het  altaar  niet  bedienen, 
waarop  de  individualiteit  van  den  mensch  aan  de  algemeene 
orde  der  dingen  ten  offer  gebracht  wordt,  en  zoude  al 
ergens  het  bijzondere  achter  het  algemeene  verdwijnen,  de 
historische  methode,  die  geene  „sympathiën  of  antipathiën 
kent"  ^^,  zal  op  dit  gebied  de  eereplaats  moeten  toeken- 
nen aan  de  personen,  die  als  hervormers  van  den  godsdienst 
huns  volks  of  wel  als  scheppers  van  eene  bepaalde  Godsver- 
eering  in  de  wereld  zijn  opgetreden. 

Komt  het  in  de  christelijke  theologie  op  het  geloof  in 
Gk>d  en  op  eene  juiste  beschouwing  aangaande  het  wezen 
des  menschen  aan,  hoofdzaak  is  zeker  in  het  Christelijke 
leven  de  betrekking  tusschen  God  en  den  ïnensch.  Elke 
theologie  is  met  onvruchtbaarheid  geslagen,  die  op  eene 
onjuiste  voorstelling  dezer  betrekking  gebouwd  is,  en  de 
vraag,  hoe  men  te  oordeelen  heeft  over  de  onderscheiding 
van  ioaren  en  vdUchen  godsdienst  ware  zeker  praktisch  be- 
langrijker geweest,  als  men  haar  meer  in  verband  had  be- 
schouwd met  de  feitelijke  verhouding  tusschen  God  en  den 
mensch.  Welk  conflict  men  ook  meent  te  moeten  wachten,  als 
de  historische  naast  de  dogmatische  beschouwing  in  de  gods- 
dienstwetenschap gehuldigd  wordt,  ongetwijfeld  zullen  beide 
een  gelijk  resultaat  opleveren,  waar  het  geldt  de  conclusie, 
dat  in  de  godsdiensten  de  betrekking  tusschen  God  en  den 
mensch  in  het  licht  treedt.    £r   is   een   ontzaglijk  ouder- 
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scheid  tosschen  den  Indogermaan,  die  den  regenboog  als 
middelaar  tosschen  God  en  menschen  beschouwt  en  Paulus 
die  den  ^^mensch  Christus  Jezus"  als  ,^middelaar  Gods  en  der 
menschen**  belijdt.  Intusschen^  het  is  dezelfde  behoefte^  die  hier 
op  verschillende  wijze  vervulling  zoekt^  het  is  dezelfde  idee, 
die  hier  in  verschillenden  vorm  zich  openbaart.  Dat  deze  band 
tusschen  God  en  den  mensch  bestaat,  roept  ons  de  geschiedenis 
der  godsdiensten  even  luide  toe,  als  zij  ons  duidelijk  leert, 
dat  de  mensch  zich  maar  al  te  zeer  bewust  is  zijnerzijds  deze 
betrekking  niet  normaal  onderhouden  te  hebben.  Dat  de 
religieuse  verhouding  des  menschen  op  al  zijne  verhoudingen 
beslisten  invloed  oefent,  wordt  door  de  godsdienstweteU"- 
schap  even  zeer  toegestemd,  als  zij  erkent,  dat  de  religie 
in  niets  ter  wereld  haar  surrogaat  kan  vinden.  In  welke 
opzichten  ook  kunst  of  wetenschap  met  de  religie  samen- 
hangen, wat  den  godsdienst,  wel  te  onderscheiden  van  gods- 
vereering,  tot  religie  maakt  is  evenmin  schepping  der 
kunst  als  resultaat  der  wetenschap.  Daar  gaat  een  klacht 
door  de  menschen-wereld,  die  van  verbroken  gemeenschap 
met  God  getuigt  en  van  vruohtelooze  worsteling,  om  dien 
band  te  herstellen.  Ter  eene  zijde  meent  men  in  volledige 
passiviteit  den  invloed  der  Godheid  zóó  te  kunnen  ondergaan, 
dat  die  gemeenschap  hersteld  is,  ter  andere  zijde  tracht  men 
in  krachtvolle  activiteit  deel  te  nemen  aan  het  leven  Gods, 
alsof  men  werkelijk  één  met  Hem  is.  Maar  in  het  quie- 
tisme  wordt  de  laatste  vonk  der  zelfstandigheid  gedoofd 
en  in  magische  of  nomistische  bedrijvigheid  bedriegt  men 
zich  zelven  of  elkander.  De  krankheden  des  godsdienstig^u 
levens  zijn  vele  en  schrikkelijk  kan  de  vloek  zijn  dien 
de  godsdienst,  anderszins  de  vertroostende  engel  der  mensch- 
heid,  over  de  aarde  brengt.  Bij  een  zóó  ernstig  feit  wordt 
de  wetenschappelijke  onderzoeker  tot  dieper  en  dieper  gra-* 
ven  gedrongen,  opdat  hij  den  bodem  ontdekke,  waarin  een 
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zoo  belangwekkende  boom  zijne  wortelen  sloeg.  Het  valt 
licht  dogmen  te  verachten,  waarin  van  Qod  als  zich  zei  ven 
openbarende  of  van  den  mensch  als  naar  Gods  beeld  gescha- 
pen gesproken  wordt^  maar  het  is  minder  licht  een  verkla- 
ring van  het»  feit  van  den  godsdienst  te  geven,  waarbij  men 
waarlijk  t^en  alle  naturalisme  gedekt  is  en  tevens  alle 
supranatnralisme  prijs  geven  kan. 

Het  zal  de  vraag  zijn  of  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst, 
nu  in  ons  hooger  onderwijs  opgenomen,  aan  dien  door  sommi- 
gen gestelden  dubbelen  eisch  zal  voldoen.  Het  zal  mij  niet 
verwonderen,  M.  H !  als  zij  krachtig  medewerkt  om  hoe  langs 
hoe  meer  de  theologen  te  doen  staan  v6<$r  dit  ontzaglijke 
dilemna :  of  allen  godsdienst  vaarwel  gezegd  of  met  verhoog- 
den ijver  en  moed,  met  nieuwe  liefde  u  geschaard  rondom  de 
banier  van  het  Christendom,  dat  van  zonde  en  verzoening 
spreekt,  van  verbroken  maar  herstelde  gemeenschap  met  God. 
De  weeklacht  der  stervende  godsdiensten  lost  zich  in  het  KvQi 
iXeitfoVj  de  cultus  der  volkeren  in  het  Te  Deum  des  Chris- 
tendoms op,  en  op  welk  voetstuk  ook  nu  en  dan  deze  of 
die  virtuoos  op  het  gebied  der  religie  worde  geplaatst,  men 
behoeft  niet  te  vreezen,  dat  Christus  zijnen  roem  zal  ver- 
liezen **).  Overwinnaar  in  de  religieuse  wereld  zal  Hij  zijn, 
die  één  was  met  den  Yader  en  geene  religie  of  theologie 
heeft  eene  toekomst,  waarin  Hem  zijne  eer  wordt  onthouden. 

Het  is  mijn  plan  niet  M.  H!  de  theologische  vakken,  die 
mij  onder  de  nieuwe  wet  zijn  toegewezen,  de  geèchiedenis 
der  leer  aangaande  God,  de  geschiedenis  der  godsdiensten  eu 
de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst  in  mijn  oog  een  schoon 
afgerond  geheel  —  niet  anders  te  beschouwen  dan  als  apologie 
of  tuighuis  der  apologetiek  ten  dienste  der  Christelijke  theo- 
logie. Schept  iemand  er  behagen  in,  de  godsdienstwetenschap 
als  polemiek  tegen  het  Christendom  te  laten  optreden, 
ik    acht   daar   tegenover   geene  taak  schoener,  dan  die  van 
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nauwkeurig  onderzoek  der  feiten  volgens  de  echte  methode 
der  wetenschap  en  nauwgezette  ontwikkeling  der  beginse- 
len,  die  naar  de  lessen  der  historie  bij  dé  behandeling 
van  de  Oodsleer  en  de  wijsbegeerte  van  den  godsdienst 
moeten  vastgesteld  worden  —  in  het  vast  vertrouwen^  dat 
het  Christendom  zijne  eer  ook  in  dit  worstelperk  handhaven 
zal.  Verheft  zich  straks  het  theologisch  onderwijs  der  kerk 
naast  dat  van  den  staat  en  wordt  dan  uwe  verdere  kerke- 
lijke ontwikkeling  aan  anderen  toevertrouwd^  ik  zal  mij 
verheugen,  als  de  onderzoekingen^  waaraan  wij  ons  wijden 
zullen  in  de  godsdienstwetenschap,  wel  verre  van  u  van 
de  Christelijke  theologie  te  vervreemden  uwe  liefde  zul- 
len verhoogen  voor  de  taak,  die  gij  eenmaal  wenscht  te 
vervullen.  Zoekt  het  Christendom  van  onzen  tijd  mannen 
vol  des  geloofs  en  der  kracht,  ook  op  u  M.  H!  is  ons 
oog  in  goede  hope  gevestigd.  Niet  in  de  gehoorzaal  der 
wetenschap  intusschen  maar  in  het  leven  zelf  worden  zulke 
getuigen  van  Christus  gekweekt.  Het  zij  uw  lust  M.  H!  u 
mot  heiligen  ernst  te  bereiden  voor  de  schoone  roeping,  die 
u  wacht.  Dat  zij  gemakkelijker  worden  zal  in  de  naaste  toe- 
komst zal  wel  niemand  beweren,  die  de  teekenen  der  tij- 
den verstaat.  Maar  wat  nood!  verheffing  van  het  ideaal 
pleegt  bezielend  te  werken  en  ook  op  het  gebied  van  den 
godsdienst  werden  wel  eens  helden  geboren  in  tijden  van  nood. 
Bovendien,  het  besef  van  den  ernst  der  levenstaak,  welke 
men  vrijwillig  zich  koos,  grijpt  geheel  het  leven  des  geestes 
in  het  hart  aan  en  —  het  kan  den  theoloog  niet  genoeg 
worden  herinnerd  ~  deze  wijding  van  het  innerlijke  leven  is 
het  allereerste  vereischte  voor  wie  het  rijk  der  waarheid 
wil  dienen.  Slaan  wij  de  handen  ineen  M.  H!  om  onder 
den  zegen  van  Ood  te  doen,  wat  vaderland  en  kerk  van 
ons  eischen.  Vergeten  wij  het  niet,  ook  van  ons  zal  het  af- 
hangen of  en  in  hoe  verre  de  nieuwe  regeling  van  ons  hoo- 
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ger  onderwijs  een  z^n  voor  Nederland  wezen  zal.  Met 
moed  treden  wij  de  nieuwe  loopbaan  in,  met  de  oude  liefde 
in  het  hart  voor  elkander,  met  verhoogden  ^ijver  voor  onze 
roeping,  met  vernieuwde  toewijding  aan  Ood  •«—  in  Wien 
wij  gelooven. 
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^)  biz.  1.  De  wetenschap  wrn  den  Godsdienst  en  de  Christélgke 
Theologie,  Groningen  P.  Noordhoff  1874.  blz.  48. 

^  blz.  1.  Omtrent  de  wgze*  waarop  de  natuurlgke  Godgeleerdheid 
door  mg  behandeld  werd^  gaf  ik  eenige  wenken  in  het  eerste  deel 
dezer  Nieutoe  Bffdrcigen,  blz.  130  en  181. 

*)blz.  1.  Zie  onze  Nieutoe  Bijdragen  I  blz.  126. 

*)  blz.  2.  Beduit  van  2  Augustus  1816,  art.  66. 

')  blz.  2.  Bedrieg  ik  mg  niet,  dan  wordt  het  onderwas  in  de 
Encyclopedie  der  Godgdeerdheid  aan  onze  Universiteiten  voortaan  te 
geven  naar  de  bedoeling  der  Wet  van  2S  April  1876  niet  weinig 
gedrukt  door  het  bezwaar,  dat  de  vakken,  die  in  de  faculteit  der 
Godgeleerdheid  moeten  onderwezen  worden,  niet  gerekend  kunnen 
worden  het  geheel  van  den  theologischen  cyclus  te  omvatten.  Mocht 
iemand  meenen,  dat  hier  geen  bezwaar  overblijft,  als  aan  encydo- 
pedie  der  godsdiensttoetensehap  gedacht  wordt,  de  vraag  blgfb,  of 
men  het  er  voor  houden  mag,  dat  de  godsdienstwetenschap  in 
haren  vollen  omvang  en  in  de  juiste  verhouding  van  al  hare  deelen 
behandeld  wordt  in  het  onderwas,  dat  volgens  art,  42,  V  h — k  van 
genoemde  Wet  moet  gegeven  worden. 

^)  blz.  2.  Het  zoude  van  geen  gering  belang  zgn  volledig  bekend 
te  wezen  met  de  motieven^  welke  geleid  hebben  tot  de  plaatsing  der 
theologische  leervakken  in  die  orde,  waarin  de  Wet  ze  rangschikt. 
Het  verdient  de  aandacht  dat  terwijl  in  de  Wet  eerst  de  geschiedenis 
der  leer  aangaande  God  en  daarna  de  geschiedenis  der  godsdiensten 
in  het  aigemeen  wordt  genoemd,  daarentegen  deze  vakken  in  omge- 
keerde orde  voorkomen  in  de  bepaling  van  de  eischen  van  het 
candidaats-examen  in  het  Besluit  van  27  Aprü  1877,  houdende 
vaststelling  van  de  in  artt,  84,  88  en  92  der  Wet  van  28  April  1876 
tot  regeling  van  het  Hooger  Onderwas  bedoelde  examens  en  promotiën^ 
Staatsblad  n\  87. 
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^  biz.  3.  Hoe  men  ook  moge  oordeelen  over  de  veraaderln^, 
welke  de  faculteit  der  Godgeleerdheid  ten  onzent  onderging,  het 
komt  mij  voor,  dat  de  Nederlandsche  Hervormde  kerk  reden  heeft 
zich  te  verheugen,  dat  zy  niet  geplaatst  ia  vóór  het  dilemma,  door 
Prof.  Heinrich  Holtzmahn,  {Die  theologische  insonderheü  réligiOTU- 
phüosophische  Forschung  der  Oegenwart,  in:  Jdhrbücher  für  Prot 
Theol.  1875,  S.  4.)  aangeduid  als:  »di6  grausame  Wahl  zwischen 
einer  convictartig  abgeschlossenen  und  isolirten  Heranbildang  onseres 
theologischen  Nachwuchses  und  einer  völligen  Absorption  der  iheolo* 
gischen  Facultat  durch  die  philosophische." 

^)  blz.  3.  Nieuwe  Bgdragen  I.  t.  a.  p, 

')  blz.  4.  Zie  aant.  6  betreffende  de  plaatsing  van  de  gesdiiedenis 
der  leer  aangaande  God  en  de  geschiedenis  der  godsdiensten  in  het 
algemeen.  Mijns  inziens  moet  de  laatste  vooropgaan.  Gaarne  aanvaard 
ik  echter  de  plaatsing  van  de  geschiedenis  der  GodsHeer  vóór  de 
wysbegeerte  win  den  godsdienst  Het  theologische  gehalte  van  de 
Keligions-philosophie  wint  by  deze  opvatting  der  zaak  ook  zonder 
dat  zij  den  empirischen  bodem  verlaat. 

*ö)  bl.  4.  Door  Prof.  Tielb,  die  in  den  Gids  (Mei  1866)  getracht 
heeft  de  stelling  te  verdedigen,  vdat  de  theologie  geene  zelfstandige 
wetenschap  is  en  dit  niet  kan  worden,  tenzg  dat  zg  zich  tot  gods- 
dienstwetenschap uitbreidt"  werd  in  den  eersten  jaargang  van  het 
Theologisch  Tijdschrift,  ter  aanvulling  en  nadere  verklaring  van  het 
door  hem  in  den  Grids  t.  a.p.  geschrevene,  aan  het  eerste  hoofddeel 
der  godsdienstwetenschap  het  »vergeiykend  onderzoek  van  de 
vormen  der  godsdienst"  toegewezen.  In  het  tweede  hoofddeel  wenschte 
hij  >het  vergelijkend  onderzoek  van  de  godsdienst  zelve'*  ter  hand 
te  nemen.  Dit  hoofddeel  splitste  hij  in  twee  afdeelingen.  Indeeer^ 
afdeeling  werd  gehandeld:  1^.  over  de  zucht,  om  (rod  te  kennen. 
(Voorstellingen  en  begrippen  van  de  Godheid);  ^ ,  oyer  de  zucht,  om 
met  God  te  z^n.  (Gemeenschaps-oefening  met  de  Godheid);  3*.  over 
de  zucht,  om  als  God  te  worden.  (Godsdienstige  moraal);  4^  over 
het  verlangen  om  eens  voor  eeuwig  met  God  en  ais  God  te  zffn  en 
hem  volkomen  te  kennen,  (Eschatologie.  Geloof  in  onsterfelijkheid. 
Triomf  der  godsdienst).  In  de  tweede  afdeeling  zoude  de  godsdienstige 
grondkracht  in  den  mensch  behandeld  worden,  namelyk  het  geloof. 
Achtereenvolgens  was  jhier  aan  de  orde  een  onderzoek  naar  V.  de 
algemeenheid  dezer  kracht;  2\  hare  werkingen;  3^.  hare  onafhanke- 
ïykheid  van  vormen  en  verschijnselen;  49.  hare  zelfstandigheid  tegen- 
over de  andere  krachten  in  den  mensch;  5°.  Het  wezen  dezer  kracht. 
Het  verdient  opmerking,  dat  de  geëerde  schrijver  deze  schets  der 
godsdienstwetenschap  vergelijkt  met  de  Dogmatices  Christianae 
initia  van  den  hoogleeraar  Scholtbn  eu  verklaart,  dat  de  dogmatiek 
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(volgens  deze  Initia)  op  een 'paar  uitzonderingen  na  geheel  is 
opgesloten  in  hetgeen  in  het  tweede  deel  der  aldas  ontworpen 
godsdienstwetenschap  wordt  behandeld. 

£en  andere  weg  werd  met  het  oog  op  de  yraag  naar  het  wezen 
van  den  godsdienst  betreden  door  mijnen  ambtgenoot  tan  Bell, 
(Theologisch  Tijdachrift  1869,  blz.  413.)  die  eerst  wilde  gevraagd 
hebben:  > welke  is  de  psychologische  verklaring  en  rechtvaardiging 
van  de  godsdienst"  en  daarna  >wat  is  in  de  vormen,  die  voor 
uitingen  van  godsdienst  willen  gelden  het  conatitutievey  het  wezeth 
lijke,  datgene,  wat  niet  ontbreken  mag,  om  aan  eenigen  vorm  den 
rang  van  eene  werkelyke  gestalte  van  godsdienst  te  kannen  ver- 
leenen?"  Dat  het  niet  gemakkelijk  is  een  schema  der  godsdienst- 
wetenschap te  ontwerpen,  valt  vooral  in  het  oog  als  men  let  op 
de  moeiel{jkheden,  welke  aan  het  bepalen  van  den  oorsprong  en 
de  bron  van  den  godsdienst  verbonden  zgn.  Het  is  niet  vreemd, 
dat  men  hier  met  een  bevredigend  antwoord  niet  zoo  spoedig 
gereed  is.  Men  vergeljke  b.v.  Tiblb,  Theologisch  Tijdschrift.  1867. 
bl.  51  met  hetgeen  dezelfde  geleerde  schreef  Theologisch  Tijd- 
schrift 1870.  bl  21  en  dit  wederom  met  hetgeen  door  hem  ge- 
schreven werd  in  den  volgenden  jaargang  van  dat  Tijdschrift  blz. 
383  en  408. 

^0  blz.  5.  Men  zie  o.  a.  wat  Prof.  Dobdbs  in  zgne  Encyclopedie 
betreffende  de  ^geschiedenis  der  niet-christeiyke  godsdiensten*'  schreef 
(t.  a.  p.  bl.  89  vv.)  en  wat  door  Dr.  P.  D.  Chabtbpib  db  la  Saüssatb 
werd  opgemerkt  in  de  Studièn.  1877.  bl.  133  vv. 

'')  bl.  6.  Zie  het  onder  aanU  6  genoemde  Koninklijke  Besluit 

'*)  bL  8.  Yan  deze  historische  by zonderheid  werd  door  O.  Fdnckb 
op  zgner  waardige  wyze  onlangs  gebruik  gemaakt  in  zgn  voortreffelyk 
geschrift:  8t.  Paülus  zu  Wasser  und  gu  Land.  Bremen.  Ik  neem 
deze  gelegenheid  waar,  om  de  aandacht  ook  van  onze  jeugdige 
theologen  en  aanstaande  evangeliedienaren  voor  zooveel  noodig  op 
dit  werk  van  den  beroemden  >Pastor  an  der  Friedenskirche  zu 
Bremen"  te  vestigen. 

>^}  bl.  11.  Zie  het  thans  vigeerend  Reglement  op  het  examen  ter 
toelating  tot  de  Bhangélie-bedienvng  in  de  Nederlandsche  Hervormde 
Kerk,  waar  onder  art.  6.  c  van  de  ^wijsbegeerte  en  geschiedenis  der 
godsdienst**  gesproken  wordt,  als  vervangende  de  natuurlijke  God' 
geHeerdheid. 

")  bl.  11.  Wie  de  wgze  wil  leeren  kennen,  waarop  de  leer  van 
God  in  de  Christelgke  kerk  is  behandeld  en  den  gang  der  {heohgia 
naturcdis  wil  nagaan,  mag  niet  ongelezen  laten  wat  door  Dobdbs 
geschreven  werd  in  §  4  zyner  Inkiding  tot  de  leer  van  God* 
Utrecht  1870. 
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*•)  bl.  11. K  )  nzijdig  en  slechts  g^edeelteljjk  juist  is  de  uitspraak  van 
H.  HoLTZMAKH  {Jahrbüeher  für  Prot.  Theól.  1876  S.  9)  »inder  That 
wird  die  neae  Theologie  in  ihrem  philosophisohen  Theile  in  eben 
dem  Sinne  eine  Lehre  vom  Wesen  der  Kelig^on  sein  müBsen,  wie 
unsere  Naturwissenschaft  nicht  mehr  die  Sonne  selbst,  sondern 
zunachtst  nar  ein  Ange,  das  die  Sonne  sieht,  nicht  mehr  die  Erde, 
sondern  nar  eine  Hand  kennt,  welche  die  Erde  betastet  and  be- 
fahlt".  Al  is  -—  om  met  Prof.  Hobkbtra,  (Theólogiaeh  Tüdaehriji 
1872.  blz.  8)  te  spreken  —  van  onze  eigene  geestelgke  betrekking 
tot  het  hoogste  Wezen,  onze  geest  zelf  de  ivolstrekt  eenige  indicatie, 
die  binnen  het  bereik  van  onze  waarneming  valt,"  daarom  behoeft 
dat  hoogste  Wezen  niet  op  te  houden  voorwerp  van  ons  onderzoek 
te  zijn.  Juister  beschouwing  werd  geleverd  door  tah  Bell,  {TheoL 
Tijdachrift  1876,  tbl.  620).  Terecht  zegt  Albbbcht  Ritbohi.,  (JDie 
chrisUiche  Lehre  von  der  Bechtfertigung  und  Versöhnung,  3«r  Band. 
1874.  S.  16)  >Religion  ist  in  allen  ihren  Arten  and  Stofen  gemein- 
same  Anerkennang  der  Abhangigkeit  des  Menschen  von  Gott'*  en 
DoBDBB  {Encydapedie,  bl.  14)  ^godsdienstwetenschap  ia  de  weten- 
schap, die  zich  bezig  houdt  met  den  godsdienst,  waarby  dan  ook 
God  ter  spraak  moet  komen." 

")  blz.  11.  De  beüo  Gaüico,  (Ck)mment  VI.  cap.  XIII). 

'B)  blz.  12.  YiJT  Bell,  {Theologisch  Tijdschrift  1869.  blz.  412). 

»•)  blz.  12.  TAH  Bell,  (t.  a.  p.  blz.  419). 

^)  blz.  14.  Jddus  in  de  wetgeving  der  Nederlandsche  Hervormde 
kerk.  (zie  aant,  14). 

")  blz.  15.  Ph.  R.  Hcobnholtz  {Theologisch  Tijdschrift  1874.  bl.417). 

•*)  bl.  16.  Op  voortreffeiyke  wyze  werd  door  Prof.  Chantbfie  de 
LA  Saüssate  dit  denkbeeld  by  verschillende  gelegenheden  ontwik- 
keld. Zie  o.  a.  Protestantsche  Bijdragen,  i^^  Jaargang,  bl.  329. 

*')  blz.  16.  Men  lette  op  plaatsen  als  Eom.  1:  23,  1  Kor.  8:  4 
en  10;  18,  20,  in  verband  met  elkander  beschouwd.  Na  de  vele 
belangrijke  onderzoekingen  der  Paulinische  schriften,  waarvan  onze 
tyd  de  vrachten  mocht  plukken,  is  er  wel  reden  om  te  wenschen, 
dat  de  beteekenis  der  Paalinische  theologie  voor  de  wgsbegeerte 
van  den  godsdienst  eens  opzettelyk  worde  in  het  lieht  gesteld. 

^)  bl.  16.  Schromel^k  is  de  misvatting,  alsof  men  van  natiftcriv^  in 
onderscheiding  van  geopenbaarde  religie  moet  bleven  spreken,  om 
recht  te  hebben  eene  bijzondere  naast  eene  aigemeene  >openbaring'' 
te  laten  gelden.  Deze  opvatting  hangt  samen  met  de  miskenning 
van  het  ethisch  karakter,  dat  aan  de  «openbaring"  moet  worden 
toegekend. 

'*)  bl*  16.  Heeft  de  metaphysica  wel  eens  de  plaats  der  christelijke 
theologie  willen  innemen,  het  is  opmerkelijk,  dat  zjj  door  sommigen 


Digitized  by 


Google 


—  81  — 

tegenwoordig  geheel  buiten  den  godsdienst  gehonden  wordt.  Het 
komt  mg  voor,  dat  het  yerschil  over  de  vraag,  welke  beteekenis  de 
metaphysica  Yoor  den  godsdienst  heeft,  tusschen  hen,  die  werkelgk 
niet  po8iti?isti8ch  denken,  lioht  op  een  woordenstrgd  uitloopt. 

**)  blz.  16.  Hoe  meer  het  gevaar  ons  bedreigt  om  ook  in  de  ireli- 
gions-philosophie''  het  idealisme  te  zien  optreden,  te  meer  sohgnt 
het  mg  noodzakelgk  het  dogma  der  schepping  in  eere  te  honden. 
De  erkenning  van  's  menschen  af  hankelykheid  van  God  eenerzgds 
en  van  zgne  verwantschap  met  God  anderzgds  rust  op  een  scheppings- 
begrip,  dat  wederom  samenhangt  met  een  bepaald  Gods-begrip  of 
liever  met  een  bepaald  geloof  in  (jod..  Niet  zonder  recht  zegt 
RiTscm.,  (t  a.  p.  S.  173) :  »alle  Beligion  entsphngt  aus  dem  Con- 
trast, in  welchem  sich  die  Menschen  ursprünglich  hineingestellt 
sehen,  dass  sie  gemasz  ihrer  natürlichen  Ausstattong  unselbstfindige 
Theile  der  Welt  sind,  abhangig  und  gehemmt  von  anderen  Wesen, 
welche  anoh  nur  Theile  der  Welt  sind  und  dass  sie  gemasz  ihrer 
geistigen  Eraftausstattung  sich  von  aller  Natur  unterscheiden  und 
sich  zu  einer  übemattlrliohen  Bestimmung  angelegt  fuhlen." 

'O  blz.  16.  Het  is  hier  de  plaats  niet,  om  over  het  woord  réügie 
te  handelen*  Wat  het  woord  godsdienst  aangaat  is  het  opmerkelgk 
dat  in  de  voorrede  vóór  de  Staten-vertaling  gesproken  wordt  van 
de  ,/>prechte,  ware  christelgke  Gereformeerde  religie  en  den  zuive- 
ren Godsdienst"  cf  Hoekstra.    (Theol.  Tiidsdur.  1872  bl.  1.) 

»)  blz.  16.  Door  RitschL  (t  a.  p.  S  21)  wordt  terecht  in  het  be- 
lang der  erkenning  van  de  realiteit  der  religie  als  gemeenschap  tus- 
schen God  en  mensoh  opgemerkt:  >wenn  die  Heligion  überhaupt 
subiecUve  Jnerkenmêng  unserer  Abhangigkeit  von  Gott  ist,  so  wird 
auch  die  religiöse  Weltanschaunng  und  Selbstbeurtheilung  niemals 
in  dem  objectiven  Schema  der  Abhangigkeit  von  Gott  aufgehen 
können.  Denn  mag  die  Anerkennung  der  Abhingigkeit  von  Qoti 
noch  so  sehr  den  Ëindruck  der  Passivitat,  oder  der  Einschrankung 
unserer  Selbstandigkeit  in  sich  sohlieszen,  so  ist  der  Act  der  Aner* 
kennung  dieses  Yerhaltnisses  eben  doch  eine  Probe  davon,  dasz  die 
Selbststandigkeit,  deren  sich  der  Mensch  bewüszt  ist,  auch  in  der 
Religion  durchans  nicht  au^hoben  wird." 

*>)  bhs.  16.  Men  zie  O.  Pfluduuu  Zur  Frage  na^  An/ang  und 
EntwiekUmg  der  BOigum.  (Jahrb.  fOr  Prot.  Theol.  1676  S  66— 
116  vooral  S  66,  78). 

*o)  bk.  16.  Die  Anlage  des  Mmséhen  mtr  Bdigion  vomgegemoSf' 
Ugen  Standpunkte  der  VöIkerJcunde  ams  betradiM  unduntersuaM  von 
Jduvs  Happbl  (von  der  Teylersohen  Gesellschaft  gekrönte  Preissohrift 
Haarlem  1877.  S  96). 

*i)  blz.  17.  Prof:  Hoekstra  t.  a.  p.  blz.  19,  20. 
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»«)  blz.  17.  A.  G.  VAN  Hambl.1  {Theol.  Tijdschrift  1874  bL  481.; 

'3)  blz.  17.  JuLiüs  Happbl  t.  a.  p.  meent  te  kunnen  verzekeren 
S  69  >zwar  scheint  in  allen  religionen  ein  ehebund  zwischen  himmel 
und  erde  vorausgesetzt"  en  S  167  >yon  dem  geschlechtlichen  Gegen- 
satz  flcheint  ursprünglich  alle  gottesverehrung  ausgegangen.*'  Be- 
vreemding mag  het  wekken^  dat  hij  S  14  dezelfde  gedachte  verwe- 
zenlijkt acht  in  den  „Ehebund  zwischen  Jahve  und  Israël." 

**)  blz.  18.  Terecht  beweert  Christian  Ëduard  Baumstark.  (Christ' 
liche  Apölogetik  auf  anihropólogischer  Grundlage  I  S  245)  met  het 
oog  op  de  negers  in  Afrika :  ^um  in  allen  möglichen  sinnlichen  £r- 
scheinungen  Göttliches  sehen  zu  können  musz  der  Glaube  an  ein 
Göttliches  schon  vorhanden  sein,  es  mussen  innere  Motive  sein,  die 
diesen  Glauben  fordern." 

'*)  blz.  18.  Omtrent  het  noodlot  vindt  men  belangrijke  opmerkin- 
gen b^  Haffel  t.  a.  p.  blz,  61,  62. 

^)  blz.  18.  Onder  verschillende  namen  komt  by  de  natuurvolken 
eene  Godheid  of  daemon  als  hoofd  der  goden  of  geesten  voor, 
doorgaans  met  een  vriendelgker  karakter  als  Mahatara  onder  de 
Dajaks,  Rupi,  Dtixo  en  Unkulukulu  in  Afrika,  Tamussi  Cabi  in 
Amerika.  Al  meent  men  daarin  geen  monotheïsme  te  mogen  zien, 
het  is  toch  duideljjk,  dat  het  godsdienstige  leven  onder  deze  volken 
nog  onder  den  invloed  van  iets  anders  staat,  dan  de  vrees. 

'?)  blz.  18.  Hoogst  belangryk  is  de  eschatologie  der  Germaansche 
mythologie  in  het  algemeen  doch  bijzonder  de  leer  omtrent  Gimil, 
dat  het  vroegere  Walhalla  vervangen  zaL  Men  wachte  zich  echter 
voor  de  dwaling  Fimbnltyr  die  alsdan  als  AUvatur  optreedt,  te  be- 
schouwen als  eenige  Godheid.  Naast  hem  zullen  heerschen  Widr, 
Baldr,  Hödr,  en  anderen. 

^)  blz.  18.  De  kosmogonie  der  Parzen,  de  jongere,  zoowel  als  de 
oudere,  biedt  over  het  algemeen  hoogst  belangr^ke  bedragen  voor 
de  Godsleer,  die  niet  weinig  in  beteekenis  winnen,  als  het  blyken 
mocht,  dat  een  oudere  godsdienst-voim  ook  wat  dit  punt  betreft 
in  het  Mazdeisme  zynen  invloed  heeft  behouden. 

»•)  blz.  18.  Odtssea  3:  48  door  Haffel  t.a.p.  S  1  vertaald  ;,alle 
menschen  sperren  den  mund  nach  den  göttern  auf  wie  junge  vogel." 
Minder  juist  schijnt  Prof.  Hobkstsa  (Theologisch  lijdschri/t  1872 
blz.  13)  in  deze  schoone  uitspraak  des  dichters  de  aanwyzing  te 
vinden,  „dat  onze  godsdienstige  bewustheid,  naar  haren  aard,  de 
strekking  moet  hebben,  om  eenheid  en  harmonie  in  onze  wereld- 
en levensbeschouwing  te  brengen.*' 

*^  blz.  19.  Niemand  zal  dit  betwijfelen,  die  met  de  Leer  Win  Qod 
van  Prof.  Dobdes  en  de  daarby  behoorende  Inleiding  heeft  kennis 
gemaakt. 
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^*)  blz.  20.  In  het  algemeen  onderscheidt  zich  de  Germaansche 
mythologie  vooral  in  haar  eschatologisch  gedeelte  door  den  nadruk 
die  op  het  aandeel  gelegd  wordt,  dat  de  mensch  nemen  kan  aan 
den  str^d  der  goden.  Vooral  ook  is  het  in  de  macht  des  menschen 
om  Ragnarok  en  alzoo  de  eindkatastrophe  der  wereld  te  verdagen. 
Op  merkwaardige  wjjze  worden  plichten  van  humaniteit  met  deze 
dienstbetooning  aan  de  goden  in  verband  gebracht. 

*')  blz.  20.  F.  Max  Müllbb  Einleitung  in  die  vergleiehende  Eeli- 
ffions-wissenschaft  1ste  Halfte  1874  S  156. 

*')  blz.  22.  cf.  TiELB  {Theologisch  Tijdschrift  1876  blz.  597.) 

**)  blz.  24.  Wy  lezen  bij  Hafpel  aan  het  einde  van  zijn  meerge- 
meld werk :  ;;Wenn  wir  auf  irgend  ein  geistiges  gut  der  menschheit 
unser  vertrauen  setzen  dürfen,  dass  es  ihr  bestandig  bleibe,  so  wird 
der  glaube  es  sein,  der  seit  1800  jahren  immer  wieder  aufs  neue  die 
welt  überwunden  hat,  und  der  scbeint  doch  recht  gesehen  zu  ha- 
ben,  welcher  dieses  prophetische  wort  gesprochen:  ^himmel  und 
erde  werden  vergehen,  aber  meine  worte  werden  nicht  vergehen." 
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GESCHIEDENIS   EN   KRITIEK.") 


J.   CBAMEB. 


M  Ut 

Ik  heet  u  welkom  in  dit  nieuwe  academiejaar.  Lang  was 
de  rusttijd,  ons  geschonken.  Moge  hij  ons  do  kracht  hebbeu 
vernieuwd^  om  met  moed  ons  te  zetten  tot  do  nieuwe  taak 
die  ons  wacht  Lichter  is  die  taak  er  niet  op  geworden, 
sinds  de  wet  op  het  Hooger  Onderwijs  in  werking  is  ge- 
treden. De  theologische  studiën  zijn  in  omvang  toegenomen. 
Wel  zijn  enkele  vakken  weggevallen  van  de  lijst,  waaraan 
de  Hooglecrareu  aan  de  Rijks-Universiteiteu  zich  hebben  te 
houden.  Maar  de  kerkelijke  Hoogleeraren  zullen  weldra 
gereed  staan  om  het  onderwijs  in  die  vakken  op  zich  te 
nemen.  Eu  in  plaats  van  hetgeen  weggevallen  is  komt  iets 
anders,  dat  den  beoefenaar  der  theologische  wetenschap  wel 
nooit  geheel  vreemd  is  geweest,  maar  toch  nu,  door  den 
bijzonderen  nadruk  dien  het  heeft  ontvangen,  meer  dan 
gewone  beteekenis  verkrijgt.  Gij  begrijpt,  dat  ik  hier  vooral 
het  oog  heb  op  de  splitsing  van  de  oude  zoogenaamde 
ffNaturaai*'    in   ^^de  wljëöegeeHe  van  den  godêdienst,  de  ge* 

*}  Toespraak,  gehouden  ter  opening  mijner  lessen,  4  Oct.  jl. 

j.  a 
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sehiedenis  vcm  de  leer  van  God,  en  de  geschiedeniit  der  godn' 
dienêten  in  het  algemeen.*^ 

Wat  mijne  vakkeu  betreft,  daarin  is  niet  veeJ  verandering 
gekomen.  Op  den  eenmaal  ingeslagen  weg  kan  ik  gerustelijk 
voortgaan.  De  geschiedenis  van  de  Christelijke  Kerk  is  ge- 
worden de  geschiedenis  van  het  Christendom.  Misschien 
omdat  men,  door  het  woord  Kerk  te  vermijden,  zelfs  den 
schijn  wilde  ontgaan  van  de  neutraliteit  te  schenden.  Mis- 
schien ook,  omdat  men  zich  nog  andere  openbariigen  dacht 
van  den  Christelijken  geest,  dan  die  besloten  zijn  binnen 
den  kring  van  de  ééne  of  andere  Kerk.  In  het  laatste  geval 
heeft  men  allerminst  van  Frotestantsche  godgeleerden  tegen- 
spraak te  ducliten,  al  zonden  zij  er  geen  bezwaar  in  vinden,  om 
van  eene  geschiedenis  der  Christelijke  Kerk  te  blijven  spreken. 
De  kerkgeschiedschrijver  moet  al  een  wonderlijk  begrip  hebben 
van  zijne  taak,  vooral  wanneer  hij  den  na-reformatorischen  tijd 
behandelt,  om  slechts  aan  datgene  zijne  aandacht  te  wijden, 
wat  de  Kerk  als  Christelijk  heeft  gestempeld. 

Dat  de  Dogmengeschiedenis  onder  den  naam  van  de  ge'- 
schiedenis  der  leerstellingen  van  de  Christelijke  Godsdienst 
voorkomt,  zal  niemand  eene  bedenkelijke  nieuwigheid  noemen, 
die  ook  wat  buiten  den  kring  der  officieele  Kerken  tot  de 
vorming  en  de  ontwikkeling  van  het  leerbegrip  heeft  bijge- 
dragen tot  het  gebied  der  Dogmengeschiedenis  wenscht  te 
brengen,  en  daarom  niet  met  Schmid,  Thomasiüs  en  anderen 
die  geschiedenis  wenscht  te  eindigen  bij  de  beschouwing 
van  de  symbolische  schriften  der  Frotestantsche  Kerken. 
Ja  zelfs  geeft  het  gewagen,  niet  van  de  Christelijke  Kerk, 
maar  van  den  Christelijken  godsdienst,  eene  welkome  aanlei- 
ding aan  den  waren,  d.  i.  den  Bijbelschen  Theoloog,  om  ook 
de  Bijbelsche  Theologie  in  zijne  beschouwing  op  te  nemen ; 
al  juicht  hij  om  den  rijkdom  der  stof  van  harte  toe,  dat 
de  Hervormde  Kerk  zich  dat  vak  bijzonder  heeft  aangetrokken. 
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Van  meer  belang  is  de  naamsverandering,  die  het  derde 
van  de  door  mij  te  onderwijzen  vakken  heeft  ondergaan. 
Hierbij  moet  ik  wat  langer  stilstaan.  Yan  zelf  zal  het  mij 
leiden  tot  het  eigenlijke  onderwerp  mijner  rede. 

Wat  vroeger  heette  Inleiding  op  de  boeken  van  het 
N.  Testament,  of  Geschiedenis  van  de  Heilige  Schriften  des 
N.  Verbonds,  of  Geschiedenis  van  den  Nieuw-Testamenti- 
schen  Kanon,  wordt  nu  genoemd  Oud'ChriêieUjke  letter' 
hunde.  Wat  hebben  wij  daaronder  te  verstaan?  Do  Chris- 
telijke letterkunde  der  eerste  eeuw,  of  der  twee  eerste,  of  der 
drie  eerste  eeuwen  ?  Dat  de  boeken  des  Nieuwen  Testaments 
er  toe  behooren,  lijdt  wel  geen  twijfel.  Maar  ook  geschriften 
van  lateren  tijd?  Moet  men  ook  de  werken  der  apostolische 
vaders  tot  de  oud-christelijke  letterkunde  brengen  ?  ^)  Zoo  ja, 
waarom  dan  ook  niet  de  Pseudo-Clementinische  schriften, 
de  Apologiën  van  Justinüs,  de  werken  van  Tertüllianüs 
en  andere  Apologeten?  Ër  wordt  geen  grens  gesteld.  De 
uitdrukking  oud-christeiijk  is  vaag  en  onbestemd.  Men  had 
liever  moeten  spreken  van  de  Christelijke  letterkunde  uit 
het  Nieuw-Testamentische  tijdperk.  Op  die  letterkunde  zal 
de  Wetgever  toch  wel  uitsluitend  het  oog  gehad  hebben. 
Immers  is  het  niet  in  de  faculteit  der  letteren,  maar  in  de 
faculteit  der  godgeleerdheid,  dat  onderwijs  in  de  oud-chris- 
telijke letterkunde  moet  gegeven  worden.  Het  is  dus  niet 
uit  een  letterkundig  maar  uit  een  theologisch  oogpunt  dat  die 
letterkunde  moet  beschouwd  worden;  en  wel  als  kenbron 
van  het  Christendom.  Om  het  even  nu^  of  men  al  de  boeken 
des  N.  Testaments  tot  de  eerste  eeuw  brengt  of  verscheidene 
in  de  tweede  eeuw  plaatst^  het  is  toch  altijd  het  nieuw* 
testamentisch  tijdperk^  binnen  hetwelk  de  kenbron  van  het 

*]  Zooals  o.  a.  Dr.  A.  C.  Düxeb  en  Dr.  W.  C.  van  Manen  doen  in 
hnn  werk:  » Oud^ChrUttlyke  htUrkmdt,  De  QtMchrifttn  dtr  Ajp09tolUch% 
Fat/er«/'  lê71. 
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Christendom  te  zoeken  is.  Men  had  ook  eenvoudig  van  het 
Nieuwe  Testament  kunnen  spreken^  omdat  al  wat  daarbij 
in  aanmerking  zou  kunnen  komen^  voor  zoover  het  ons 
bewaard  is  gebleven  (en  dat  is  maar  zeer  weinig)  of  zoo 
goed  als  niets  beteekent  voor  de  kennis  van  het  oorspron- 
kelijke Christendom,  of  zeer  gevoegelijk,  op  de  wijze  van 
Kkuss  b.  V.,  als  een  aanhangsel  kan  behandeld  worden.  ^) 
Ik  zie  waarlijk  geen  reden,  waarom  de  weidsche  naam  van 
ond'christelijke  letterkunde  den  ouden,  gebruikelijken  naam 
moest  vervangen.  Men  zou  haast  gaan  vragen,  of  ons  ook 
soms  in  den  laatsten  tijd  de  toegang  is  ontsloten  tot  eene 
uitgebreide  literatuur  uit  de  eerste  eeuw  des  Christendoms, 
waardoor  een  gansch  nieuw  licht  over  de  boeken  des  Nieu- 
wen Testements  is  opgegaan!  De  eenige  verklaring,  die  ik 
van  den  nieuwen  naam  onzer  Inleidiugs-wetenschap  geven 
kan,  is  deze,  dat  men  zoo  objectief  mogelijk  heeft  willen 
blijven  tegenover  het  Christendom,  en  den  indruk  niet  heeft 
willen  geven,  alsof  het  reeds  eene  uitgemaakte  zaak  ware, 
dat  alleen  de  kanon ische  schriften  des  N.  Testaments  de 
kenbron  des  Christen  doms  zijn.  Men  heeft  geen  partij  willen 
kiezen,  en  daarom  van  eene  oud-christelijke  letterkunde  ge- 
sproken, gelijk  men  spreekt  van  eene  parsistiache  of  van 
eene  bramaansche  of  eene  buddhistische  letterkunde. 

Meenen  wij  echter  niet,  M.  H!  dat  onze  wetenschap 
daarom  van  karakter  veranderd  is.  Allerminst  dat  wij  er 
voor  de  Christelijke  Theologie  eenig  gevaar  van  te  wachten 
hebben.  O  zeker,  wanneer  wij  den  nieuw-testamentischen 
kanon  van  de  Kerk  aannemen  zooals  zij  hem  ons  geeft, 
alleen  omdat  zij  ons  hem  geeft,  zonder  te  onderzoeken 
waarop  zij  haar  schriftgeloof  grondt;  wanneer  wij  ons  door 
een  verkeerd  Inspiratie  begrip  laten  weerhouden  om  aan  de 

*)  E.  Bedsb  „Die  Geschichte  der  Heiligen  Schriften  des  Neuen  Tes- 
taments," 1874. 
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boeken  des  N.  T.  dezelfde  eischen  te  doen,  die  wij  aan 
andere  boeken  nit  dien  tijd  doen  — >  dan  klinkt  ons  dat 
woord  oud-chrisielyhe  UUerhwmde  als  heiligschennis  in  de 
ooren ;  dan  is  het  ons,  alsof  het  geheel  eenig,  het  goddelijk 
karakter  des  Christendoms  daarmede  wordt  aangetast,  en  de 
Christelijke  godsdienst  met  de  Heidensche,  Mohammedaansche 
en  Joodsche  godsdiensten  geheel  en  al  op  ééne  lijn  wordt 
gesteld.  Maar  het  was  toch  immers  reeds  lang  v6<5rdat  de 
Wet  op  het  Hooger  Onderwijs  in  discnssie  kwam,  dat  znlk 
een  e,  de  kritiek  nit  sluiten  de,  schriftbeschonwing  voor  de 
rechtbank  der  Protestantsche  Theologie  veroordeeld  was. 
"Welk  eeue  Inspiratie-theorie  men  ook  zij  toegedaan,  men  kan 
niet  ontkennen  dat  van  een  Aislarisck  standpunt  —  en  dat 
is  het  standpunt  waarop  de  wet  zich  plaatst  —  de  Schriften 
des  N.  Testaments  tot  die  oud -christelijke  letterkunde  be- 
hooren,  waaruit  wij  het  oorspronkelijke  Christendom  leeren 
kennen,  en  dus  hetzelfde  onderzoek  vereischen,  dat  aan  an- 
dere bronnen,  waaruit  de  geschiedschrijver  zijne  kennis  van  het 
verleden  put,  wordt  besteed.  Geen  geschiedenis  zonder  nauw- 
gezette, ijverige  bronnen -studie!  Geen  kennis  alzoo  van  het 
wezen  des  Christendoms,  gelijk  dat  uit  zijn  oorsprong  wordt 
gekend,  wanneer  niet  de  nieuw-testamentische  schriften  aan 
eene  scherpe  kritiek  worden  onderworpen.  In  zooverre  zelfs 
kan  men  zeggen,  dat  die  kritiek  een  deel  der  historische 
wetenschap  uitmaakt,  althans  onder  hare  hulp- wetenschappen 
moet  worden  gerangschikt.  Geschiedenis  en  Kritiek  behooren 
bij  elkander.  De  historicus  moet  een  criticus  wezen,  zal  het 
beeld,  dat  hij  schetst,  aan  de  werkelijkheid  beantwoorden. 
Maar  ook  moet  de  criticus  een  historicus  zijn,  zal  hij  bij 
de  uitoefening  zijner  kritiek  den  rechten  weg  inslaan.  Slechts 
hij  die  met  historischen  zin  is  begaafd,  en  door  de  lessen  der 
geschiedenis  zich  laat  onderrichten,  ontgaat  menige  klip, 
waarop  de  kritiek  zoo  licht  verzeilt.  Daarom  verblijd  ik  mij, 
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dat  ook  in  de  nieuwe  orde  van  zaken  naast  een  zuiver- 
kritisch  vak  twee  historische  vakken  mij  zijn  toegewezen^ 
en  hoop  ik  ook  u,  M.  H !  van  het  nauwe  verband  tusschen 
de  kritische  en  de  historische  studiën  steeds  te  doordringen. 

Kom  ik  hiermede  de  eer  van  andere  theologische  weten- 
schappen te  na?  Zullen  de  dogmatische,  of,  wilt  gij  liever, 
de  systematische  wetenschappen  over  onrecht,  haar  aangedaan, 
klagen,  wanneer  ik  aldus  den  lof  der  Geschiedenis  verhef?  Maar, 
sluit  dan  de  ééue  wetenschap  de  andere  uit?  Kan  men  de 
beoefening  der  één  e  wetenschap  niet  noodzakelijk  achten, 
zonder  de  beoefening  der  andere  overtollig  te  noemen? 
Spreekt  men  kwaad  van  de  Dogmatiek,  als  men  de  Geschie- 
denis prijst?  Het  zou  er  wel  treurig  uitzien,  als  wij  voor  het 
dilemma  geplaatst  werden :  dogmatiek  of  geschiedenis.  Ik 
zou  waarlijk  niet  weten  wat  te  kiezen.  Want  evenmin  als  ik 
mij  de  theologische  wetenschap  kan  denken  zonder  geschie- 
denis kan  ik  mij  haar  denken,  als  het  dogmatische  ele- 
ment er  aan  ontbreekt.  Van  het  gevoelen,  dat  de  Dogma- 
tiek ons  denken  vervalscht,  ben  ik  nog  niet.  Daarvoor 
zijn  er  nog  te  veel  helder-denkendo  en  waarheidlieven  de 
dogmatici.  Hoe  verre  ik  ook  ben  om  den  nadeeligen  invloed 
te  ontkennen,  dien  het  dogme  vaak  op  de  kritiek  heeft  uitge- 
oefend, zoo  ben  ik  toch  niet  blind  voor  het  vele  goede,  dat  de 
kritiek  aan  het  dogme  te  danken  heeft.  Ook  de  kritiek  van  de 
boeken  des  N.  Verbonds.  Het  geloof  aan  de  Inspiratie  (in  dien 
zin,  waarin  de  Schrift  zelve  er  van  spreekt)  behoeft  der  kritiek 
niet  in  den  weg  te  staan,  maar  kan  integendeel  uitnemend 
dienen  om  haar  voor  schromelijke  afdwalingen  te  behoeden. 

Ik  weid  hier  niet  verder  over  uit.  Met  een  enkel  woord 
slechts  spreek  ik  er  van,  om  de  beschuldiging  van  eenzij- 
digheid van  mij  af  te  werpen,  en  u  te  doen  gevoelen,  dat  niet 
zonder  reden  tot  het  theologisch  onderwijs  ook  het  onderwijs 
in    de    encyclopaedie    is  gebracht,  dat  ons  den  innigeu  sa- 
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meuhang  van  al  de  theologische  wetenschappen  ontvouwt, 
zoodat  de  ééne  niet  bloeien  kan  als  de  andere  kwijnt. 

Dit  geldt  bijzonder  van  de  geschiedenis  en  de  kritiek.  Over 
de  betrekking,  die  er  tusschen  die  beide  wetenschappen  be- 
staat, wensch ,  ik  heden  iets  in  het  midden  te  brengen ; 
en  wel  bepaald  over  het  hooge  belang,  dat  de  criticus  heeft 
bij  de  beoefening  der  geschiedenis.  Verwacht  niet  dat  ik 
mijn  onderwerp  2al  uitputten.  Het  zijn  slechts  enkele  wen- 
keu,  die  ik  wensch  te  geven.  Ieder  die  de  geschiedenis 
beoefent  zal  ze  gemakkelijk  kunnen  vermeerderen. 

Allereerst  wijs  ik  hierop,  dat  er  weinig  is,  dat  ons  dieper 
van  het  rechl  der  hriiieh  overtuigt,  dan  de  geschiedenis. 
.Dat  er  zonder  erkenning  van  dat  recht  zelfs  geen  kritiek 
denkbaar  is,  spreekt  van  zelf.  Wie  zal  de  Bijbelboeken  aan 
eene  ernstige  kritiek  onderwerpen,  die  gedurig  de  vraag  bij 
zich  voelt  opkomen,  of  hij  dat  wel  mag  doen,  of  hij  niet 
verplicht  is  om  zich  neder  te  leggen  bij  hetgeen  de  Kerk 
eenmaal  dienaangaande  heeft  uitgesproken.  Wie  aan  eene 
Kerk  in  kritische  vraagstukken  onfeilbaar  gezag  toekent, 
iet  zijne  handen  telkens  gebonden  bij  het  beoordeelen  van 
de  Schriften  des  N.  Yerbonds.  Menigmaal  zal  hij  ja  het 
wapen  der  kritiek  met  talent  kunnen  hanteeren ;  menig  on- 
derzoek zal  hij  in  het  werk  kunnen  stellen  dat  getuigt  van 
kritischen  takt;  tot  menig  resultaat  zal  hij  kunnen  komen, 
dat  de  wetenschap  verder  brengt  —  dit  zal  toch  alleen  het 
geval  kunnen  zijn,  wanneer  het  iets  geldt,  waaromtrent  de 
Kerk  niets  heeft  beslist.  In  andere  gevallen  is  zijn  oor- 
deel niet  vrij.  Vindt  hij  b.  v.  in  de  Geloofsbelijdenis  zij- 
ner Kerk  de  lijst  der  Bijbelboeken  aangegeven,  die  hij  voor 
kanonisch  heeft  te  erkennen,  en  meent  hij,  op  welke  gronden 
dan  ook,  daarvan  niet  te  mogen  afwijken,  dan  zal  hij  ja  vele 
belangrijke  opmerkingen  kunnen  doen  aangaande  de  schr^'- 
vers,   de  plaats  en  den  tijd  van  hunne  werkzaamheid,  het 
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eigenaardige  van  hunne  geschrifteu  enz.,  maar  in  dequaes- 
tie,  of  hunne  werken  terecht  of  ten  onrechte  in  den  Kanon 
zijn  opgenomen,  en  als  zoodanig  nog  gezag  voor  ons  geloof 
en  ons  leven  hebben^  zal  hij  niet  mogen  treden.  Dit  staat 
reeds  a  priori  vast. 

Toch  eischt  de  kritische  wetenschap^  dat  ook  die  quaestie 
ernstig  onder  de  oogen  wordt  gezien.  Van  het  gebied  der 
kritiek  mag  niets  worden  uitgesloten.  Uie  overtuiging  moet 
levendig  bij  ons  zijn.  En  dat  zal  zij  ook  meer  en  meer 
worden,  hoe  meer  wij  ons  op  het  uitgestrekte  veld  der  ge- 
schiedenis bewegen.  Als  wij  zien,  hoe  veel  verschil  van  ge- 
voelen er  bij  de  onderocheidene  Kerken  bestaat  omtrent  de 
vraagt  welke  boeken  al  of  niet  voor  kanonisch  te  houden 
zijn;  als  mj  de  mannen^  die  de  grondleggers  der  Protes- 
tantsche  Kerken  mogen  heeten^  de  echtheid  van  sommige 
Bijbelboeken  in  twijfel  hooren  trekken;  als  wij  vernemen  dat 
de  ons  overgeleverde  Kanon  eerst  in  de  vierde  eeuw  is 
vastgesteld ;  als  wij  de  leerslars  der  Kerk  in  de  eerste  eeuwen 
verscheidene  schriften  als  heilig  en  kanonisch  zien  erkennen, 
die  later  uit  den  Kanon  zijn  verwijderd,  en  andere  schrif- 
ten met  argwaan  zien  beschouwen,  ja  soms  met  beslistheid 
rien  verwerpen,  die  later  door  de  Kerk  onder  de  apostolische 
en  geïnspireerde  schriften  zijn  opgenomen,  dan  vragen  wij 
niet  meer,  hoeveel  eerbied  wij  ook  (en  terecht)  mogen  hebben 
▼oor  de  uitspraken  der  Kerk:  is  het  geoorloofd  om  alles 
wat  den  nieuw-testamentischen  Kanon  betreft  te  onderzoe- 
ken? De  geschiedenis  spreekt  luide  genoeg,  om  ons  van 
het  onbeperkte  recht  der  kritiek  te  verzekeren,  en  ons  vrij 
te  pleiten  van  vermetelheid,  wanneer  wij  op  zuiver-weten- 
schappelijke gronden  de  echtheid  of  het  kanonisch  gezag 
van  het  ééne  of  andere  boek  meenen  te  moeten  ontkennen. 
Voelen  wij  dus  twijfel  aangaande  het  recht  der  kritiek  in 
ons  opkomen  (en  bij  wien  kan  dit  uitblijven,  wien  geloof  en 
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levenservaring  steeds  dieper  leeren  buigen  voor  de  Schrift?) 
laat  dan  de  geschiedenis  ons  van  dien  twijfel  genezen. 


Een  ander  vereischte  in  den  beoefenaar  der  kritische  we- 
tenschap is  de  waarheidsliefde.  Het  moet  hem  om  de  waar- 
heid, en  niets  dan  de  waarheid  te  doen  zijn.  Of  de  uit* 
komsten  van  zijn  onderzoek  aangenomen  of  verworpen  zul- 
len worden,  of  veel  van  hetgeen  hem  en  anderen  dierbaar 
is  er  door  in  de  waagschaal  zal  worden  gesteld,  daarnaar 
heeft  bij  niet  te  vragen.  De  waarheid  is  het  eenige  doel 
waaniaar  hij  streeft,  het  eenige  wit  dat  hij  in  het  oog  houdt. 

Er  zal  wel  niemand  zijn,  die  dat  tegenspreekt.  Misschien 
verwondert  gij  u  zelfs,  dat  ik  er  nog  van  gewaag.  "Wie  kan 
er  aan  denken  om  het  gebied  der  kritiek,  ja  in  het  algemeen 
het  gebied  der  wetenschap  te  betreden,  die  de  waarheid  niet 
lief  heeft!  Ts  het  niet  beleedigend  zelfs,  een  oogenblik  te 
durven  veronderstellen,  dat  het  een  wetenschappelijk,  dat  is 
dus  een  ernstig  man,  aan  waarheidsliefde  zou  ontbreken? 

In  zeker  opzicht,  ja.  Maar  er  is  onderscheid  tusscheu 
waarheidsliefde  en  waarheidsliefde.  Er  is  eene  waarheids- 
liefde, die  wij  bij  iederen  vriend  der  wetenschap  mogen  en 
moeten  veronderstellen,  en  die  slechts  bij  den  onzedelijke 
wordt  gemist.  Maar  hebt  gij  ze  nooit  ontmoet,  wien  die 
waarheidsliefde  niet  kan  worden  ontzegd,  en  die  tf^ch  geen 
oog  schijnen  te  hebben  voor  hetgeen  u  zei  ven  zoo  klaar  is  als 
het  zonlicht?  Zij  hebben  de  waarheid  lief,  ook  als  zij  tot  een 
kritisch  onderzoek  zich  zetten;  maar  hoeveel  quaesties,  waar- 
van zij  de  beteekenis  niet  gevoelen !  hoeveel  moeielijkheden, 
waarover  zij  heenglijden,  omdat  zij  voor  hen  niet  bestaan! 
hoeveel  oplossingen,  waarmede  zij  zich  tevreden  stellen, 
ofschoon  het  geen  oplossingen  zijn!  hoeveel  gewichtige 
bedenkingen    die   zij   zelfs   niet    pogen    te  weerleggen,  om- 
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dat  zij  voor  hen  te  nietig  zijn!  hoeveel  bewijzen,  die  zij 
zich  niet  nit  de  handen  laten  slaan^  ofschoon  zij  van  alle 
gewicht  zijn  ontbloot!  Toch  hebben  zij  de  waarheid  lief, 
en  meenen  zij  in  gemoede  niets  dan  de  waarheid  te  zoeken. 
Van  waar  dit  verschijnsel?  Is  het  niet  omdat  hnn  die  hoo- 
gere waarheidsliefde,  of  wilt  gij  liever,  die  hoogere  waar- 
heidszin ontbreekt,  die  tot  in  de  diepste  diepte  tracht  door 
te  dringen,  en  niet  rust  voordat  de  laatste  moeilijkheid  uit 
den  weg  is  geruimd?  Dit  is  hun  niet  als  een  zedelijk  ge- 
brek toe  te  rekenen.  Evenmin  getuigt  het  van  mindere 
geestesgaven.  Die  gaven  kunnen  veel  meer,  veel  rijker  zijn 
dan  die  van  anderen,  door  wie  zij  in  waarheidszin  worden 
overtroffen.  Hei  is  alleen  de  bijzondere  aanleg  van  hunnen 
geest,  die  hen  doet  missen,  wat  den  echten  criticus  is  aangeboren. 

Meenen  wij  echter  niet,  dat  de  kritische  gaven,  omdat 
zij  aangeboren  zijn,  geene  ontwikkeling  noodig  hebben.  Heeft 
ook  de  kunstzin  geene  ontwikkeling  noodig?  Blijft  de  his- 
torische zin  dezelfde,  hoe  hij  ook  verwaarloosd  worde? 

En  wat  zal  nu  de  kritische  gaven  meer  tot  ontwikkeling 
brengen  dan  de  beoefening  der  geschiedenis  ?  Ik  weet  wel, 
dat  men  kritischen  takt  kan  hebben,  zonder  te  hebben 
wat  men  doorgaans  noemt  historischen  zin,  en  ook  omge- 
keerd een  talentvol  geschiedschrijver  kan  wezen,  zouder  be- 
kend te  staan  als  een  scherp  criticus.  Het  ééue  wordt  door 
het   andere   niet  uitgesloten,  maar  ook  evenmin  ingesloten. 

Niettemin,  gelijk  de  geschiedschrijver  te  beter  ons  het  ver- 
leden zal  weergeven,  naar  mate  hij  ijveriger  en  nauwgezet- 
ter studie  heeft  gemaakt  van  de  bronnen :  alzoo  zal  ook  de 
criticns  den  waarheidszin,  die  hem  eigen  is,  te  beter  ont- 
wikkelen, en  dus  tot  te  vaster  resultaten  komen,  naarmate 
hij  zich  moer  door  de  geschiedenis  laat  onderrichten. 

De  beoefening  der  geschiedenis  versterkt  den  waarheidszin. 
Door   ons   met    allerlei   personen,   met   allerlei  toestanden. 
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met  allerlei  omstandigheden  iu  aanraking  te  brengen,  ver- 
ruimt zij  onzen  blik;  en  hoe  ruimer  onze  blik  is,  des  te 
minder  ontgaat  ons  van  hetgeen  aan  de  ééne  en  aan  de 
andere  rijde  in  aanmerking  moet  komen  om  in  een  kritisch 
vraagstuk  ons  oordeel  te  bepalen.  Door  den  eisch  ons  te 
stellen  dat  wij  niet  bij  het  uitwendige  blijven  staan,  maar 
een  onderzoek  instellen  naar  de  drijfveeren  en  beginselen 
der  handelende  personen,  noodzaakt  ons  de  gejschiedenis  om 
door  de  oppervlakte  heen  te  dringen;  en  hoe  meer  wij  daar- 
aan gewoon  zijn,  des  te  minder  zullen  wij  ook  op  kritisch  ge- 
bied ons  met  den  schijn  tevreden  stellen,  en  liever  eerst  de 
quaestie  van  alle  kanten  bezien,  voordat  wij  ons  oordeel  op- 
maken. Door  ons  bekend  te  maken  met  de  halsstarrigheid 
waarmede  dwalingen  kunnen  worden  vastgehouden,  jaren, 
eeuwen  lang,  en  met  den  zwaren  strijd,  die  vaak  door  het 
menschdom  gestreden  is  om  tot  het  bezit  der  waarheid  te 
komen,  geneest  de  geschiedenis  ons  van  den  waan,  dat  de 
waarheid  ons  zoo  maar  in  den  schoot  valt  als  wij  dat  wen- 
schen,  en  doet  zij  ons  de  noodzakelijkheid  van  een  ernstig 
en  volhardend  onderzoek  inzien;  en  hoe  meer  wij  dat  in- 
zien, des  te  minder  zullen  wij  ons  door  de  teleurstellingen  la- 
ten ontmoedigen,  die  ook  de  kritische  arbeid  met  zich  brengt, 
en  des  te  meer  ons  inspannen  om  de  bevredigende  oplos- 
sinrr  te  vinden. 


Onafscheidelijk  met  de  waarheidsliefde  verbonden  is  de 
onpartijdigheid.  Niets  dan  de  waarheid  te  willen  weten, 
en  toch  partijdig  te  zijn,  zijn  onderzoek  aan  de  belangen 
van  eene  partij  dienstbaar  te  maken,  door  vooroordeelen  zich 
te  laten  leiden  bij  zijn  onderzoek,  geen  recht  te  laten  we- 
dervaren aan  de  getuigenissen  die  men  op  zijn  weg  ontmoet, 
onbillijk   over  den   tegenstander  te  oordeelen,  te  verzwijgen 
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Wat  in  het  eenmaal  opgevatte  stelsel  niet  past,  en  te  over- 
schatten wat  men  tot  verdediging  kan  aanwenden  —  dat 
kan  niet  samengaan. 

De  criticns  moet  onpartijdig  wezen.  Wil  dat  zej^en  dat 
hij  wit  papier  moet  zijn  tegenover  het  voorwerp  van  zijn 
onderzoek?  Dat  het  hem  volmaakt  onverschillig  moetzijn, 
tot  welk  resultaat  hij  komt,  volmaakt  onverschillig  b.  v.  of 
hij  al  of  niet  de  Schriften  des  H.  Yerbonds  als  eene  be- 
trouwbare bron  voor  de  kennis  van  het  oorspronkelijke 
Christendom  kan  beschouwen?  Dat  zou  zeker  >een  onzin- 
nige eisch  zijn.  Men  kan  zijne  sympathiën  en  antipathiën 
niet  verloochenen.  Men  kan  zich  niet  losmaken  van  het-> 
geen  men  eenmaal  als  waarheid  heeft  leeren  kennen,  aller- 
minst wanneer  het  hart  er  mede  gemoeid  is. 

Ook  van  den  geschiedschrijver  kan  dit  niet  geëischt  wor- 
den. Objectief  moet  hij  zijn,  zonder  twijfel.  Hij  heeft  al- 
leen te  vragen  naar  hetgeen  er  geschied  is,  niet  naar  het- 
geen hij  wenschen  zou  dat  er  geschied  ware.  Maar  moet 
hij  daarom  zijne  objectiviteit  geheel  tot  zwijgen  brengen? 
Mogen  wij  —  om  met  den  Hoogleeraar  ïruin  te  spreken  — 
dit  ideaal  den  geschiedschrijver  ter  navolging  voorhouden, 
dat  hij  van  het  verledene  een  spiegelbeeld  geeft?  Vanwaar 
zal  hij  den  spiegel  bekomen,  waarop  zich  het  verledene  in 
zijne  juiste  gedaante  terugkaatst?  Het  is  onredelijk,  het 
onmogelijke  te  wenschen.  Het  verledene  kan  zich  zelf  niet 
afspiegelen,  kan  zich  niet  als  de  voorwerpen  door  middel 
der  photographie,  zelf  afbeelden.  Een  geschiedenis  onder- 
stelt een  geschiedschrijver,  die  het  gebeurde  niet  voorstelt 
zooals  het  gebeurd  is,  maar  zooals  het  zich  aan  zijne  ver- 
beelding voordoet.  Zij  kan  in  getrouwheid  het  spiegelbeeld 
niet  evenaren,  zij  kan  geen  andere  verdienste  bezitten  dan 
die  van  een  welgelijkend  portret.  £en  portret  geeft  ook  den 
persoon,  dien  het  voorstelt,  niet  terug  gelijk  hij  is,  maar 
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wel  zooals  de  kunstenaar  hem  zich  verbeeldt.  En  twee 
goed  getroffen  portretten  van  denzelfden  persoon  door  yer- 
schilleude  meesters  geschilderd^  zallen  eveneens  van  elkan- 
der afwijken  als  twee  geschiedverhalen  vau  hetzelfde  tijd- 
vak door  verschillende  schrijvers  gesteld.  Want  de  oor- 
spronkelijkheid van  den  kunstenaar  konteekent  zijn  werk/'  {^) 

Zoo  is  het.  Niemand  geeft  de  objectieve  waarheid  zuiver 
terug.  Wie  dat  van  den  geschiedschrijver  eischt,  eischt  het 
onmogelijke^  zelfs  al  wilde  hij  hem  tot  een  kroniekschrijver 
verlagen.  Maar  niet  onmogelijk  is  het  om  onpartijdig  te 
zijn.  Niet  onmogelijk  om,  bij  vasthouden  aan  eigen  over- 
tuiging, eene  andere  overtuiging  te  waardeeren.  Niet  oa- 
mogelijk  om  zich  in  eens  anders  toestand  te  verplaatsen, 
zijn  drijfveoren  en  bedoelingen  na  te  gaan,  en  alzoo  zijne 
handelingen  met  billijkheid  te  beoordeelen.  Dii  mag  van 
den  geschiedschrijver  geëischt  worden.  Van  wien  mag  het 
eerder  geëischt  worden  dan  van  hem?  Geen  beter  school 
voor  het  afleeren  van  bekrompenheid  en  onverdraagzaam- 
heid, en  voor  het  aaukweeken  van  veelzijdigheid  en  oupar* 
tijdigheid,  dan  de  wetenschap  der  geschiedenis.  Telkens 
ontmoet  men  zooveel  dwaling  bij  de  waarheid  en  zooveel 
waarheid  bij  de  dwaling,  zooveel  kwaads  bij  het  goede  en 
zooveel  goeds  bij  het  kwade,  dat  m^u  wel  ophouden  moet 
met  de  waarheid  alleen  bij  zich  zei  ven  en  zijne  geestver- 
wanten, en  de  dwaling  alleen  bij  zijne  tegenpartij  te  zoeken. 

Welnu,  naarmate  men  zich  door  de  geschiedenis  hiervan 
dieper  laat  doordringen,  zal  men  dan  niet  des  te  beter  in 
staat  zijn  om  kritiek  te  oefenen  op  de  kenbronnen  der  ge- 
schiedenis, vooral  wanneer  het  de  Schriften  des  N.  Testament^ 
betreft?  Nog  altijd  zijn  de  gevoelens  omtrent  den  oorsprong 
en  de  beteekenis  dier  schriften  verdeeld.    Nog  altijd  is  de 
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strijd  in  vollen  gang^  en  staan  de  partijen  scherp  tegenover 
elkander.  Of  dit  wel  zóó  lang  duren  zou,  als  er  geen 
hoogst  gewichtige  belangen  in  betrokken  waren?  Ik  geloof 
het  niet.  Er  is  dogmatiek  in  het  spel.  De  snbjectiviteit  van 
den  criticus  oefent  een  groeten  iavloed  uit.  Laten  wij  daar 
niet  over  klagen.  Het  is  niet  anders.  En  het  zal  nooit 
anders  worden.  *t  Is  maar  de  vraag,  of  wij  eerlijk  genoeg 
ziju  om  te  erkennen,  dat  de  dogmatiek  niet  aan  ééne  zijde^ 
en  wel  aan  de  zijde  der  tegenpartij,  zich  doet  geldeu^  maar 
ook  aan  onze  zqde.  Maar  dan  ook  in  de  tweede  plaats  (en 
hierop  leg  ik  thans  vooral  den  nadruk),  of  wij  van  de  ge- 
schiedenis geleerd  hebben,  billijk  te  zijn  tegenover  de  tegen- 
partij, en  onpartijdig  te  toetsen  alwat  door  haar  tegen  ons 
gevoelen  in  het  midden  wordt  gebracht.  Wanneer  wij  ter- 
nauwernood het  oor  leenen  aan  hare  bedenkingen  en  tegen- 
werpingen, omdat  wij  haar  voor  bevooroordeeld  houden,  of 
misschien  wel  haar  van  kwade  trouw  beschuldigen,  vergeten 
wij  de  les  der  geschiedenis,  waarop  ik  zoo  even  u  wees,  en 
berooven  wij  ons  misschien  van  eene  schoone  gelegeuheid 
om  der  waarheid  nader  te  komen.  Zooveel  mogelijk  moeten 
wij  ons  in  den  toestand,  in  de  denkbeelden,  in  de  gemoeds- 
stemming van  onzea  tegenstander  verplaatsen,  en  ons  ernstig 
rekenschap  trachten  te  geven  van  de  redenen,  die  hem  tot 
het  tegenovergesteld  gevoelen  hebben  gebracht,  zoo  hij  al- 
thans den  indruk  van  lichtvaardigheid  niet  op  ons  gemaakt 
heeft.  Dat  is  moeielijk,  ik  erken  het  gaarne.  Maar  het  is 
mogelijk,  mede  door  de  hulp  der  historische  wetenschap, 
die  ons  bedachtzaamheid  en  voorzichtigheid  leert,  en  ons 
de  gevaren  van  het  apriorisme  doet  kennen. 


Nog  een  tweetal  lessen  der  geschiedenid  wil  ik  onder  uwe 
aandacht   brengen,   die  u  te  stade  kunnen  komen  bij  uwe 
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kritische  studiëu.  In  scliijii  sluiten  zij  elkander  uit.  Maar  ia 
werkelijkheid  niet.  Integendeel,  wie  ze  niet  beide  in  acht 
neemt,  Tervalt  op  een  dwaalweg. 

De  eerste  les  is  deze:  vergeet  om  iet  groote  het  kleine, 
om  het  algemeene  het  byzondere^  om  het  geheel  de  deelen  niet. 

De  tweede  luidt:  vergeet  door  liet  kleine  het  groote^  door 
het   bijzondere   het   algemeene,  door  de  deelen  het  geheel  niet. 

Beginnen  wij  met  de  eerste.  De  geschiedenis  leert,  dat 
het  kleinste  den  grootsten  invloed  kan  hebben  op  den  loop 
der  gebeurtenissen,  dat  zonder  te  letten  op  de  kleinste 
bijzonderheden  het  algemeene  niet  kan  worden  gekend,  en 
dat  een  blik  op  het  geheel  lichtelijk  ons  misleidt,  wanneer 
de  deelen  niet  afzonderlijk  worden  waargenomen.  Hoé  dik- 
wijls heeft  eene  schijnbaar  nietige  omstandigheid  een  nieuw 
licht  over  eene  gebeurtenis  doen  opgaan!  Hoe  dikwijls  1^ 
een  enkel  woord  een  karakter  voor  ons  bloot,  dat  ons  anders 
verborgen  zou  gebleven  zijn!  Hoe  dikwijls  heeft  de  eerste 
indruk,  dien  wij  van  eene  zaak  ontvingen,  eene  belangrijke 
wijziging  ondergaan,  nadat  wij  met  alle  bijzonderheden  be- 
kend worden!  Wel  mag  dan  de  geschiedschrijver  toezien, 
dat  hij  de  kleinste  bijzonderheden  niet  voorbijgaat;  en, 
alvorens  te  beslissen,  zich  zelven  afvraagt,  of  hij  wel  be- 
hoorlijk met  alles  rekening  heeft  gehouden,  wat  hij  als 
werkelijk  gebeurd  heeft  leeren  kennen.  Ter  wille  van  eene 
idé,  om  het  even  welke  zij  ook  zij,  dogmatisch  of  wijsgeerig, 
hem  door  eene  reeks  van  gebeurtenissen  aan  de  hand  gedaan, 
mag  hij  eene  andere  reeks  van  gebeurtenissen  geen  geweld 
aandoen.  Hij  moet  niet  willen,  dat  eene  theorie,  die  veel  ver- 
klaart, ook  alles  verklaart.  Hij  moet  niet  anders  willen  werken 
dan  met  de  bouwstoffen,  die  de  geschiedenis  hem  geeft. 

Niet  anders  is  het  op  het  gebied  der  kritiek.  Zoowel 
wanneer  het  de  uitwendige,  als  wanneer  het  de  inwendige 
getuigenissen   betreft,    mag   niets   ons   ontsnappen.   Liever 
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moeten  wij  beschuldigd  willen  worden  van  kleingeestigheid, 
dan  van  lichtvaardigheid.  Soms  zijn  het  eigenaardigheden 
van  taal  en  stijl^  die  over  de  echtheid  of  od  echtheid  van 
een  geschrift  beslissen.  Soms  hangt  de  waarde  van  eene 
getuigenis  van  de  constructie  der  woorden  af.  Soms  is  het 
een  verschil  van  lezing,  dat  ons  de  oplossiog  der  quaestie 
nader  brengt.  Scherpzinnigheid  blijft  altijd  in  de  kritiek 
eene  benijdenswaardige  eigenschap. 

Maar  vooral  zie  men  toe,  dat  men  zich  door  den  indruk, 
dien  het  geheel  der  nieuw-testamentische  Schriften  op  ons 
maakt,  niet  late  verleiden  om  zich  van  een  nauwkeurig 
onderzoek  der  verschillende  deelen  ontslagen  te  achten. 
Het  zou  toch  kunnen  zijn,  dat  door  dit  onderzoek  de 
eerste  indruk  in  menig  opzicht  gewijzigd  werd.  Men 
spreekt  wel  eens  van  het  organUme  der  Heilige  Schrift,  om 
daarmede  den  innigen  samenhang  aan  te  geven,  die  er 
tusschen  hare  deelen  bestaat.  En  dat  er  waarheid  in  deze 
beschouwing  ligt,  zou  ik  niet  gaarne  ontkennen.  De  een- 
heid der  Schrift  moet  lederen  onbevooroordeelde  treffen. 
£r  zijn  grondgedachten,  die  haar  beheerschen.  Ontwikkeliug 
is  overal  te  bespeuren.  Maar  wanneer  nu  op  grond  daarvan 
stoutweg  wordt  beweerd,  dat  er  ook  niets  in  den  Kanon 
kan  zijn  opgenomen  wat  er  niet  in  behoort,  en  ook  niets 
er  uit  kan  weggevallen  zijn  wat  er  wel  toe  behoorde, 
wanneer  men  zelfs  de  kerkelijke  rangschikking  der  boeken 
uit  dat  organisme  wil  verklaren,  en  met  het  o(^  op  het. 
leidend  beginsel  der  Schrift  het  volgen  van  dit  boek  op  dat 
boek  noodzakelijk  acht  —  dan  gaat  men  m.  i.  te  ver,  dan 
loopt  men  groot  gevaar  om  de  kritiek  aan  banden  te  leg- 
gen, en  voor  uitgemaakt  te  houden,  wat  nog  moet  worden 
onderzocht.  Men  kan  dan  wel,  als  men  met  vernuft  en 
scherpzinnigheid  is  begaafd,  een  gebouw  optrekken,  waarvan 
de  steenen  zeer  kunstig  in  elkander  zijn  gevoegd;  maar 
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onwillekeurig  komt  de  gedachte  bij  ons  op,  dat,  als  er  iu 
het  getal  en  de  rangschikking  der  boeken  eens  eeue  ver- 
andering kwam,  men  weder  eveu  vernuftig  en  even  scherp- 
zinnig zou  kunnen  aantooneu,  dat  bet  alzoo  moesl  zija. 

Toch  —  ik  herhaal  het  —  heeft  die  organische  beschouwing 
der  Schrift  hare  waaide.  Immers  is  het  niet  minder  eene  les 
der  geschiedenis,  dat  meu  door  het  kleine  het  groote,  door 
het  bijzondere  het  algemeene,  door  de  deelen  het  geheel 
niet  vergete.  Het  is  den  geschiedschrijver  niet  te  doen  om 
aan  zijne  tijdgenooten  alles  te  doen  kennen,  wat  iu  vorige 
eeuwen  geschied  is,  en  alzoo  zelfs  de  kleinste,  nietigste 
bijzonderheid  in  zijn  verhaal  op  te  nemen;  maar  om  hem 
van  het  leven  en  streven  der  voorgeslachten  een  juisteu 
indruk  te  geven,  hem  een  weJgelijkend  beeld  van  het  ver- 
ledene  op  te  hangen,  zóodat  zij  de  vorige  eeuwen  verstaan, 
en  daaruit  wijsheid  putten  voor  het  tegenwoordige.  Nu 
moge  het  kleinste  voor  dat  doel  zijne  beteekeuis  kunnen 
hebben,  het  heeft  toch  alleen  beteekeuis  als  middel,  en 
niet  als  doel.  De  kleinste  trek  kan  licht  over  het  karakter 
verspreiden;  maar  het  is  om  het  karakler  te  doen.  De  ge- 
ringste bijzonderheid  kan  onmisbaar  zijn,  om  den  volksgeest 
te  doen  kennen;  maar  op  het  kennen  van  den  volksgeest 
komt  het  aan.  Om  de  geschiedenis  van  de  Christelijke  Kerk 
na  te  gaan,  kan  het  noodig  zijn,  dat  afzonderlijk  worde 
stilgestaan  bij  de  verschillende  deelen,  waarin  zich  die 
geschiedenis  laat  splitsen;  maar  de  samenhang  tusschen 
die  deelen  mag  nooit  uit  het  oog  worden  verloren;  niet 
mechaniach,  maar  organisch  moeten  zij  met  elkander  worden 
verbonden ;  uit  één  beginsel  zoo  mogelijk  moeten  zij  worden 
afgeleid;  ieder  voor  zich  moet  dienen  om  een  bevredigend 
overzicht  over  het  geheel  te  verkrijgen.  Op  deze  wijze  alleen 
zal  het  gevaar  van  eene  atomistische  beschouwing  der  ge* 
schiedenis   worden   vermeden.    Ja  ook  op  die   wijze  alleen 
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zal  het  bijzondere  eerst  goed  worden  gekend  en  gewaar- 
deerd, daar  het  menigmaal  eerst  dan  beteekenis  erlangt, 
als  het  door  het  licht  wordt  gekleurd,  dat  van  de  algemeene 
idé  er  op  afstraalt. 

Geldt  dit  van  de  geschiedenis  in  het  algemeen,  niet 
minder  geldt  dit  van  de  kritiek  van  de  ken  bronnen  der 
geschiedenis.  Ook  hier  mogen  wij  met  geen  atomistische 
beschouwing  vrede  hebben.  Het  is  goed  dat  wij  ieder  deel 
van  het  geschriffc,  dat  het  voorwerp  is  van  ons  onderzoek, 
afzonderlijk  beschouwen;  maar  wij  moeten  het  geschrift  ook 
als  geheel  leeren  begrijpen,  indien  het  namelijk  op  goede 
gronden  vast  staat  dat  het  werkelijk  een  geheel  is.  Psycho- 
logisch moeten  wij  zijne  samenstelling  kunnen  verklaren. 
En  niet  alleen  dat.  Ook  van  het  verband,  waarin  het  staat 
met  andere  schriften  van  denzelfden  schrijver,  of  van  an- 
dere schrijvers  uit  denzelfden  tijd,  van  de  plaats  die  het 
inneemt  in  de  geschiedenis  van  dien  tijd,  moeten  wij  ons 
rekenschap  geven.  Hoe  kunstig  wij  een  geschrift  ook  ge- 
analyseerd hebben;  indien  door  die  analyse  zijne  samen- 
stelling een  psychologisch  wonder  wordt,  of  indien  ons  resul- 
taat in  strijd  komt  met  andere  gegevens  der  geschiedenis, 
hebben  wij  bij  onze  kritiek  een  verkeerden  weg  bewandeld. 

Laat  mij  het  u  met  een  voorbeeld  ophelderen.  Gij  kent 
de  tendenz-hypothese,  waaruit,  volgens  de  Tubingsche  school, 
het  ontstaan  van  bijna  al  de  Schriften  des  N.  Testaments 
moet  worden  verklaard.  Panlinisten  en  Petrinisten  zullen 
elkander  in  geschrifte  heftig  bekampt  hebben.  Daarop  zullen 
van  weerszijden  pogingen  tot  verzoening  in  het  werk  zijn 
gesteld.  Eindelijk  zal,  vooral  door  het  vierde  Evangelie,  de 
vrede  in  de  Kerk  zijn  hersteld.  In  den  laatsten  tijd  is  deze 
theorie  merkbaar  gewijzigd.  Yerscheidene  aanhangers  der 
Tubingsche  school  wijken  in  menig  belangrijk  punt  van  hunnen 
Meester  af.  Men  laat  zich  niet  meer  door  den  indruk,  dien 
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men van  enkele  plaatsen  of  van  een  enkel  boek  ontvangt^ 
verleiden  om  een  oordeel  te  vellen  over  het  ontstaan  van 
den  nienw-testamentischen  kanon,  dat  zoo  geheel  in  strijd  is 
met  den  totaal-indruk,  dien  de  gezamenlijke  schriften  bg  eene 
onpartijdige  lezing  op  ons  maken,  en  zoo  geheel  indmischt 
tegen  alle  begrip  van  geschiedenis.  Men  begint  beter  te  b^rij- 
pen,  dat  het  meer  met  de  eischen  der  geschiedenis  overeen- 
komt om  een  beeld  van  het  oorspronkelijke  Christendom  te 
ontwerpen  naar  het  geheel  der  nieuw-testamentische  schriften, 
dan  naar  een  klein  gedeelte^  dat  ja  op  zich  zelf  beschoawd  de 
Tubingsche  opvatting  schijnt  te  begunstigen^  maar,  met  het 
geheel  in  verband  gebracht,  een  gansch  anderen  indruk  maakt. 
Toch  zijn  er  altijd  nog  verscheidene  critici,  die  aan  de 
bekoring  van  het  Tubingsche  stelsel  niet  schijnen  te  kun- 
nen ontkomen,  en  liever  de  vervaardiging  van  de  boeken 
des  N.  Testameuts  tot  een  zielkundig  raadsel  maken,  dan 
de  tendenz-hypothese  op  te  geven.  Nemen  wij  b.  v.  het 
Evangelie  van  Lakas.  Dat  het  een  Paulinisch  Evangelie  mag 
heeten,  vooral  in  onderscheiding  van  de  andere  Evangeliën, 
zal  ieder  toestemme  d.  Het  ademt  het  meest  den  geest  van 
Paulus,  vooral  in  die  bijzonderheden,  die  bij  de  anderen 
worden  gemist.  De  stelling,  dat  hij  juist  daarom  die  bijzon- 
derheden uit  de  hem  alleen  ten  dienste  staande  bronnen  in 
zijn  Evangelie  heeft  overgenomen,  omdat  zij  met  zijne  Pauli- 
nische gezindheid  het  meest  overeenkwamen,  kan  dus  geen 
bezwaar  vinden.  Maar  dat  hij  b.  v.  met  het  Evangelie  van 
Mattheus,  den  Ur-Marcus  en  vele  andere  bronnen  vddr  zich, 
nu  eens  hieraan,  dan  weder  daaraan  heeft  ontleend  wat  hij 
meende  het  best  te  kunnen  gebruiken  tot  aanprijzing  van 
het  Paulinisme;  dat  hij  met  dat  doel,  op  de  kunstigste 
wijze/  dit  heeft  verplaatst,  en  ditt  gescheiden,  en  Aki  weg- 
gelaten, en  dikt  omgewerkt,  en  d&t  verdicht;  dat  hij  o.  a. 
bij   het  naschrijven    van    Mattheus    telkens  de  oogen  heeft 
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laten  dwalen  over  zijne  andere  bronnen^  om  te  zien^  of  hij 
ook  hier  een  zin  minder  Jodaïstisch  kon  maken^  en  daar 
een  woord  meer  Paalinisch  kon  kleuren  —  dat  kan  ik  geen 
historische  verklaring  van  de  samenstelling  van  het  Lakas- 
Evangelie  noemen.  Slaat  men  elke  van  die  kritische  operatiën, 
waardoor  men  dat  Evangelie  verklaren  wil,  afzonderlijk  gade, 
dan  staat  men  over  de  scherpzinnigheid  van  den  criticus 
verbaasd.  Maar  neemt  men  ten  slotte  het  Evangelie  zelf  ter 
hand,  om  te  zien,  welken  indmk  de  lezing  van  het  geheel 
op  ons  maakt,  en  laat  men  daarop  de  lezing  volgen  van 
die  geschriften,  die  het  [in  Panlinischen  geest  zal  hebben 
omgewerkt,  dan  ziet  men  eerst  goed,  hoe  gevaarlijk  het 
staroogen  is  ook  op  kritisch  gebied. 

Hetzelfde  kan  gezegd  worden  van  het  Evangelie  van 
Johannes.  Ik  kan  begrijpen  dat  men,  bij  het  lezen  van 
sommige  tafereelen,  wel  eens  het  vermoeden  van  verdichting 
bij  zich  voelt  opkomen.  Maar  ik  kan  niet  begrijpen,  dat  een 
historicus,  die  niet  door  het  dogmatisme  wordt  beheerscht, 
dat  vermoeden  niet  al  zwakker  en  zwakker  voelt  worden, 
als  hij  het  gansche  Evangelie  met  aandacht  doorleest.  Moet 
hij  dan  niet  gedurig  zeggen :  zóó  verdicht  men  niet !  Wordt 
hij  niet  telkens  getroffen  door  z($<$veel  wat  den  stempel  der 
geschiedenis  draagt?  Moet  hij  het  niet  een  zielkundig  raad- 
sel noemen,  dat  een  Christen  het  beeld  van  den  Zone  Gods, 
aan  wiens  historische  verschijning  hij  het  behoud  van  zijne 
ziel  dank  weet,  zal  hebben  verdicht?  Kan  hij  de  verklaring 
van  het  verschijnsel,  dat  een  historisch  drama  van  een  onbeken- 
den wijsgeer  als  een  apostolisch  Leven  van  Jezus  is  ontvangen 
door  eene  gemeente,  die  slechts  den  synoptischen  Christus 
kende,  historisch  heeten  ?  Maar  genoeg,  om  u  te  doen  gevoe- 
len, hoe  ook  in  deze  quaestie  de  geschiedenis  meer  tot  haar 
recht  moet  komen,  dan  wel  eens  door  hare  vrienden  geschiedt 
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Met  een  enkel  woord,  M.  H!  heb  ik  n  op  het  nanwe 
verband  gewezen,  dat  er  tnsschen  de  Geschiedenis  en  de 
Kritiek  bestaat»  en  n  het  hoogst  wenschelijke  aangetoond, 
dat  de  criticns  ook  aan  historische  stadiën  zich  wijdt.  Ik 
had  ook  knnnen  spreken  over  het  hooge  belang,  dat  de 
historicus  heeft  bij  de  kritiek.  Maar  zon  dit  nog  wel  aan- 
wijzing noodig  hebben  P  Geschiedenis  is  immers  niet  denkbaar 
zonder  bronnen-kritiek?  Hoog  mag  dan  wel  door  ieder  die 
het  verledene  wil  leeren  kennen,  de  lof  der  kritiek  worden 
verheven.  Te  hooger,  naar  mate  het  resaltaat  van  ons  onder- 
zoek van  meerder  invloed  is  op  onze  levensbeschouwing. 
Het  allerhoogst  door  den  godgeleerde,  wien  het  te  doen  is 
om  eene  heldere  voorstelling  van  den  oorsprong  van  het 
Christendom.  En  welken  godgeleerde  zon  het  daarom  niet  te 
doen  zijn,  die  eens  als  Evangeliedienaar  wenscht  op  te  treden, 
en  dns  vóór  alle  dingen  moet  weten,  waarin  het  oorspron- 
kelijke Evangelie  bestaat,  dat  eens  door  de  Apostelen  van 
onzen  Heer  in  de  wereld  verkondigd  is?  Hij  vooral  moet 
zich  tot  de  historische  kritiek  der  oud-christelijke  letter- 
kunde voelen  aangetrokken. 

't  Is  waar,  gemakkelijk  zijn  die  kritische  stadiën  niet. 
Veel  inspanning,  veel  gedald  en  volharding  wordt  er  toe 
vereischt  Daarenboven  schijnt  er  bijna  geen  vak  der  theolo- 
gische wetenschap  te  zijn,  welks  beoefening  de  moeite  min- 
der loont  dan  dit.  Men  schijnt  maar  niet  tot  een  resaltaat 
te  knnnen  komen.  De  kandigste  godgeleerden  zijn  het  onder 
elkander  oneens  omtrent  de  belangrijkste  vraagstukken,  en 
bestrijden  elkander  soms  op  de  heftigste  wijze.  Hoeveel 
tientallen  van  jaren  zijn  er  verloopen,  sedert  de  Inleidiugs- 
wetenschap  zelfstandig  werd  beoefend!  En  nog  altijd  is  er 
geen  zekerheid!  Bijna  alles  schijnt  nog  eene  quaestie  te  zijn. 
Eene  quaestie,  of  van  den  kanonieken  Marcus  al  of  niet  een 
Ur-Marcus  te  onderscheiden  is.  Eene  quaestie,  of  onze  Mar* 
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cus  de  epitomator  is  vau  Mattheus  eu  Lukas,  dan  of  hij 
vóór  die  beiden  zijn  Evangelie  heeft  geschreven.  £ene  quaestie 
of  Johannes^  één  der  twaalven,  de  schrijver  is  van  het  vierde 
Evangelie,  of  een  onbekend  genie  uit  de  tweede  eeuw.  £ene 
quaestie,  of  de  Handelingen  der  Apostelen  door  een  volbloed 
Paulinist  zijn  geschreven,  of  door  iemand  die  Petrinisme 
eu  Pauliuisme  met  elkander  trachtte  te  verzoenen.  £ene 
quaestie,  of  Paulus  slechts  de  vier  bekende  leerbrieven  heeft 
geschreven,  of  ook  de  andere,  die  door  de  oude  Kerk  als 
de  zijne  zijn  erkend.  £ene  quaestie....  maar  genoeg!  Ieder 
die  geen  vreemdeling  is  op  dit  gebied,  weet,  hoezeer  de 
gevoelens  der  critici  uit  elkander  loopen.  Qeeu  wonder  dan, 
dat  menigeen  met  zekeren  weerzin  tot  de  beoefening  der 
kritische  wetenschap  zich  zet.  Och!  —  zegt  men  —  cuibono? 
Al  dat  onderzoeken  brengt  ous  geen  stap  verder.  Of  het  is 
een  parti  pris  aan  beide  zijden,  zoodat  het  slechts  de  vraag 
is,  welke  godsdienstige  overtuiging  men  is  toegedaan.  Of 
het  betreft  zaken  van  te  weinig  aanbelang,  om  er  onze  her- 
senen mede  te  vermoeien! 

Het  zou  mij  leed  doen,  M.  Hl  wanneer  ik  hiermede  ttie'^ 
meening  over  de  historische  kritiek  had  weergegeven.  Want 
ik  blijf  nog  altijd  gelooveu,  dat  er  aan  uwe  theologische 
vorming  veel  blijft  ontbreken,  zoolang  gij  geen  zelfstandig 
oudeizoek  hebt  ingesteld  naar  de  echtheid  of  onechtheid  van 
de  boeken  des  N.  Testaments.  't  Is  niet  de  vraag,  of  gij 
geen  geloovige,  gemoedelijke,  ja  zelfs  welsprekende  Evan- 
geliepredikers kunt  worden,  zonder  te  huis  te  zijn  op  het 
gebied  der  kritiek.  Dilt  te  beweren,  zou  dwaasheid  wezen. 
Maar  onze  Kerk  heeft  ook  dringend  behoefte  aan  weten- 
schappelijke mannen,  die  niet  alleen  weten  wat  zij  gelooven, 
maar  ook  waarom  zij  gelooveu. 

Ook  is  het  de  vraag  niet,  of  gij  op  al  de  vragen,  die  de 
kritische  wetenschap  doet,  een  voldoend  antwoord  kunt  geven; 
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of  gij  o.  a.  ingewijd  zijt  in  al  de  verborgenheden  der  synop- 
tische qaaestie,  of  gij  de  uitgebreide  literatuur  over  het 
Papias-fragment  hebt  doorlezen  en  bestudeerd,  of  gij  u  een 
eigen  oordeel  hebt  gevormd  over  den  ouderdom  der  Ignati- 
aansche  brieven,  enz.  Omtrent  tal  van  bijzonderheden  kunt 
gij  in  het  onzekere  zijn^  en  toch,  wat  het  geheel  der  nieuw- 
testamentische schriften  betreft,  eene  vaste,  welgegronde 
overtuiging  hebben.  Dat  de  verdeeldheid,  die  er  heerscht 
onder  de  mannen  van  het  vak,  u  niet  afschrikke!  Dat  zoo 
menige  teleurstelling,  als  het  deel  was  van  den  ijverigen 
onderzoeker,  u  niet  moedeloos  makel  Dat  het  telkens 
terugkeerend  non  liquet  u  niet  doe  wanhopen,  dat  eens  de 
waarheid  zal  worden  gevonden!  Ziet  gij,  hoeveel  het  ver- 
schil van  standpunt  in  isagogische  quaestiën  beteekent, 
welnu,  dat  het  u  dringe  om  het  rechte  standpunt  te  zoeken, 
een  standpunt,  waarover  gij  u  niet  hebt  te  schamen,  als  de 
wetenfchap  u  in  het  aangezicht  ziet.  Ziet  gij,  dat  hier  veel 
aaukomt  op  het  vertrouwen,  dat  deze  of  die  criticus  bij  ons 
heeft',  welnu,  dat  het  u  nauwlettend  doe  toezien,  wien  gij 
uw  vertrouwen  schenkt. 

In  geen  geval  zijt  gij  verantwoord,  als  gij  de  oud-chris- 
telijke  letterkunde  met  onverschilligheid  voorbijgaat.  In  den 
tegenwoordigen  tijd  is  er  bijna  geen  vak  van  wetenschap, 
dat  meer  de  opmerkzaamheid  van  den  theoloog  verdient. 
Men  gevoelt  meer  en  meer,  hoeveel  wetenschappelijke  vra- 
gen beslist  worden  door  het  oordeel,  dat  wij  over  de  boeken 
des  N.  Testaments  uitbrengen.  Indien  het  eens  uitge- 
maakt  was,  wat  wij  van  den  oorsprong  der  Bijbelboeken 
hebben  te  denken,  welk  een  vasten  grond  zouden  wij  dan 
voor  onze  historische  en  dogmatische  studiën  onder  de  voe- 
ten hebben,  hoeveel  theoriën,  waarmede  men  nu  hoogelijk  ia 
ingenomen,  zouden  dan  als  ijdel  worden  verworpen,  hoeveel 
beter  zou  men  dan  elkander  verstaan  in  hetgeen  nu  nog 
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de  hoofden  en  harten  verdeelt !  Z^  gij,  dat  de  dogmaticus 
en  de  historicus  dit  van  hunne  vakken  met  even  veel  aan- 
drang verzekeren?  Ik  weet  dat.  Zelf  heb  ik  er  u  in  deze 
toespraak  meer  dan  eens  op  gewezen.  Maar  maakt  dan 
het  ^ne  het  andere*  onmogelijk  P  Is  het  dan  niet  een  we- 
derkeerige  invloed,  dien  de  wetenschappen  op  elkander  uit- 
oefenen? 

Dat  ik  met  name  de  Geschiedenis  niet  met  geringschatting 
wil  bej^nd  zien,  daarvan  zult  gij,  naar  ik  hoop,  op  nieuw 
de  overtuiging  ontvangen  hebben.  Die  overtuiging  bij  u  te 
versterken,  was  juist  het  doel  van  mijne  rede.  Ik  meende 
hiermede  te  handelen  in  den  geest  der  wet,  onder  welke 
w^  thans  leven.  Is  het  niet  opmerkelijk,  dat  van  de  twaalf 
vakken,  waarin  onderwijs  moet  gegeven  worden,  zeven  tot 
de  historische  of  de  historisch-kritische  behooren  ?  Laat  u  dat 
niet  met  angst  voor  de  toekomst  der  Theologie  vervullen. 
Allerminst  u  doen  vreezen  voor  den  bloei  van  Christus 
Kerk,  en  de  vastheid  van  het  Christelijk  geloof.  Hoe !  Theo- 
logie en  Kerk,  geloof  en  wetenschap  zouden  van  de  Ge- 
schiedenis iets  te  vreezen  hebben!  Gelooft  het  niet.  Alles 
is  het  uwe!  zegt  de  Apostel  tot  den  Christen.  Dit  geldt 
ook  van  de  Geschiedenis,  en  niet  minder  van  de  Kritiek. 
Zij  moeten,  en  kunnen  ook  dienstbaar  zijn  aan  dat  leven 
des  geloofs,  dat  den  oprechten  Christen,  den  waren  Evan- 
geliedienaar, den  echten   Theoloog  boven  alles  dierbaar  is. 

M.  H!  Schenkt  mij  voor  het  eerst  of  op  nieuw  uw  ver- 
trouwen, als  ik  in  dezen  uw  leidsman  wil  wezen.  Laat 
ODS  met  kloeken  moed  voortgaan  op  den  ingeslagen  w^, 
in  de  verwachting  dat  Hij  ons  helpen  zal,  die  de  waarheid 
is,  en  al  de  zijnen  in  de  waarheid  leidt. 
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DE  DISCIPEL  DIEN  JEZUS  LIEPHAD. 


BOOR 


J.  OBAMEB. 


Bij  het  onderzoek  naar  den  oorsprong  van  het  vierde 
Evangelie,  is  de  vraag,  of  de  Evangelist  geschiedenis  heeft 
willen  schrijven^  van  het  hoogste  belang.  Blijkt  het  toch 
zonneklaar,  dat  wij  hier  niet  met  geschiedenis,  maar  met 
verdichting  te  doen  hebben,  dat  de  Schrijver  zich  bewust  is 
geweest  een  beeld  van  Jezus  te  schetsen,  waaraan  de  wer- 
kelijkheid niet  heeft  beantwoord,  laat  ons  dan  maar  niet 
langer  vragen,  of  hij  de  Apostel  Johannbs  is.  Die*  kan  hij 
alleen  zijn,  als  het  karakter  van  het  Evangelie  historisch  is. 
Wel  bestaat  dan  nog  de  mogelijkheid,  dat  hij  een  ander  is. 
Er  zijn  altijd  nog  godgeleerden,  die  met  WsiszacKER  en 
Hase  meenen,  dat  de  vierde  Evangelist  de  mededeelingen^ 
door  den  Apostel  Johankes  hem  verstrekt,  op  zijne  eigen- 
aardige wijze  heeft  verwerkt.  Een  ander  meent,  dat  de 
Schrijver  niet  Johannes  de  Apostel,  maar  Johaknes  de 
Presbyter  is  ^).  Een  ander  neemt  weer  aan,  dat  de  Evangelist, 


1)  Fb«  t.  Uacbtbi»  tf Studiën  «tne«  Laien  über  cUn  ürsprwng,    diê 
Bevuhaffenheit  und  Bedeutung  des  EvangHiume  noch  Johannes^  Gotha  1876« 
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al  heeft  hij  eerst  na  den  dood  van  den  presbyter  geschreveny 
toch  menige  bijzonderheid  uit  de  traditie  van  den  presby- 
ter, op  wiens  naam  hij  zijn  werk  uitgaf,  zal  hebben  be- 
waard ').  Opmerkelijk  is  vooral  dit  laatste.  £n  het  verwon- 
dert mij  niet,  dat  de  Hoogleeraar  Mabtjbns  er  onlangs  de 
aandacht  van  de  lezers  der  „Studim**  voor  heeft  gevraagd  ^. 
Dat  een  man,  die  om  de  stoutheid  zijner  kritiek  bekendis, 
en  dan  ook  niet  aarzelt  om  het  vierde  Evangelie  ais  onge- 
loofwaardig ter  zijde  te  leggen,  er  toch  nog  de  sporen  in 
vindt  van  eene,  ook  aan  Papias  bekende  traditie  aangaande 
één  der  eerste  discipelen  van  Jezus,  die  zoo  lang  met  zijnen 
Heer  had  omgegaan,  en  zoo  innig  met  hem  verbonden  was, 
dat  is  op  het  gebied  der  kritiek  belangrijk  genoeg  om  be- 
sproken te  worden.  Hen  vooral,  die  de  echtheid  van  het 
vierde  Evangelie  handhaven,  moet  het  versterken  in  het  ge- 
loof, dat  het  met  hunne  zaak  nog  zoo  slecht  niet  staat, 
wanneer  zelfs  van  de  zijde  der  moderne  kritiek  wordt  toe- 
gegeven, dat  er  eene  geloofwaardige  traditie,  nevens  de 
Synoptische,  in  het  vierde  Evangelie  niet  te  miskennen 
valt.  Men  staat',  gelijk  Hartens  terecht  heeft  aange- 
toond, op  zoo'n  glibberig  terrein,  wanneer  men  eenmaal 
dat  heeft  toegegeven.  Onmogelijk  kan  men  op  den  duur 
het  vierde  Evangelie  als  eene  bron  voor  de  kennis  van 
Jezus  leven  verwerpen,  wanneer  men  er  de  traditie  van  een 
ooggetuige  in  terugvindt.  Om  veilig  te  zijn,  althans  geen 
zwakke  punten  bloot  te  geven,  moeten  de  Modernen  met 
alle  kracht  in  het  spoor,  door  Baur  hun  aangewezen, 
trachten  te  blijveo,  en  het  romaatisch,  of,  gelijk  men  het 
onlaDgs  genoemd  heeft,  het  poëtisch  karakter  van  het  Evan- 
gelie  in  al  zqne  deelen  trachten  te  handhaven.  Het  heeft 


1)  J.  W.  SiaiUTiuir,  in  het  Thwlogiich  lydichrsft  1876, 
<;  DmI  89  St.  8. 
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mij  dan  ook  niet  verwonderd^  dat  meer  en  meer  de  methodoi 
door  VoLKMAR  op  Markus  to^epast,  gevolgd  wordt  bij  de 
ontleding  van  Johannbs.  Het  is  immers  uitgemaakt,  dat 
het  vierde  Evangelie  een  kunstwerk  is?  Welnu,  dan  moeten 
wij  ook  het  plan  leeren  kennen^  waarnaar  de  kunstenaar 
heeft  gewerkt.  Dan  moeten  wij  ook  tot  in  de  kleinste  bij- 
zonderheden toe,  zoo  mogelijk  vers  voor  vers,  kun  Den  aan- 
toonen,  waarom  het  daar,  en  niet  elders  staat,  waarom  het 
zoo,  en  niet  anders  geschreven  is. 

„Nu  wij  de  hoop  hebben  opgegeven,  zegt  de  Hoogleeraar 
LoHAN  '),  ooit  aan  dit  pneumatisch  Evangelie  nog  te  eeniger 
tijd  rechtstreeks  iets  te  ontleenen  voor  onze  kennis  van  het 
werkelijke  leven  van  den  stichter  des  christendoms;  nu 
hebben  wij  niet  alleen  aanleiding  om  ons  geheel  te  verdie- 
pen in  de  vraag,  waarom  de  auteur  zijn  Evangelie  zoo,  en 
niet  anders  inrichtte,  maar  ook  allen  grond  om  te  verwach- 
ten, dat  het  inzicht  in  het  plan  en  den  bouw  van  dat 
Ond-Christelijk  monument  groote  en  gewichtige  diensten 
zal  bewijzen  waar  wij  willen  doordringen  in  de  diepste 
diepte  der  daarin  neergelegde  gedachten/'  Op  dit  woord 
volgt  de  daad.  Eerst  wordt  het  gevoelen  van  den  Duitschen 
predikant  Honig  %  daarna  dat  van  den  Zwitserschen  ge- 
leerde Wild  ^)  beoordeeld.  In  beiden  vindt  de  Heer  Loman 
veel  te  prijzen.  Toch  is  hij  niet  7oldaan.  De  één  heeft  dit, 
de  ander  dat  voorbijgezien.  De  éen  beeft  dit,  de  ander  dat 
niet  voldoende  verklaard.  Er  moet  dus  naar  eene  andere 
hypothese  worden  omgezien,  naar  eene,  die  het  trichoto- 
mistische  zoowel  als  het  dichotomistische  karakter  van  het 
Evangelie  tot   zijn  recht  laat   komen.   En   nu  wordt  het 


»)  Theohgiêch  Tijdschrift  1877,  N®.  4,  gDe  houw  van  het  vierde  Evangelie:* 
9)  In  Hiloehfeld's  ZeiUchr.  f,  wiesenech.  TheoL  1871,  4*«  Heft.  ' 
*)  In  de  Jakrh.  d.  hietor.  GeeelUch,  Zvrichcr  theologen,  Ister  Bd.  1876. 
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Evangelie  ontleed,  op  znlk  eene  scherpzinnige,  fijne,  kunstige 
wijze,  dat  wij  den  Hoogleeraar  gaarne  de  hulde  der  bewon- 
dering brengen,  maar  ook  niet  aarzelen  van  eene  mishan- 
deling van  het  Evangelie  te  spreken.  Op  die  wijze  kan  men 
alles  van  het  Evangelie  maken,  als  men  maar  niet  van 
vernuft  ontbloot  is.  En  niet  alleen  van  dat  Evangelie, 
maar  van  elk  Evangelie,  ja  van  elk  geschrift,  dat  de  kri- 
tiek onder  handen  neemt.  Vooral  wanneer  men,  zoodra  er 
zich  gewichtige  bezwaren  tegen  de  hypothese  opdoen,  z^, 
dat  het  „de  manier  van  onzen  Evangelist  schijnt  te  zijn, 
die  immers  voor  ingewijden  schrijft,  om  niet  meer  dan  vol- 
strekt noodig  is  van  het  geheim  zijner  dispositie,  in  ver- 
band met  de  symbolische  beteekenis  van  zijn  boek,  in  ronde 
woorden  te  openbaren^*;  ja,  dat  het  is  „alsof  de  Evangelist 
schroomt  zijne  lezers  te  beleedigen  door  meer  dan  strikt 
noodzakelijk  was  te  geven  tot  opsporing  van  den  eigenlijken 
zin  van  zijn  geheimschrift'^  ^).  Zoo  heeft  men  vrij  spel.  Men 
zou  zoo  zeggen,  dat  de  Evangelist,  om  voldoening  van  zijn 
zwaren  arbeid^  te  hebben,  wel  iets  meer  dan  dat  strikt 
noodzakelijke  had  mogen  geven,  als  men  ziet  dat  achttien 
eeuwen  hem  ten  eenenmale  hebben  misverstaan  door  hem 
voor  een  geschiedschrijver  te  houden,  en  dat  nog  verschei« 
dene  geleerden  zich  aftobben  om  den  sleutel  van  het  raad- 
selachtige boek  te  vinden.  De  Heer  Stemleb  heeft  zich  kort 
geleden  de  moeite  gegeven  om  het  onhoudbare  der  nieuwe 
hypothese  in  een  paar  punten  aan  te  toonen  ^).  Moeielijk 
zou  het  niet  zijn  om  daaraan  iets  toe  te  voegen.  Ik  geloof 


1)  THmI  Tifdsehr.  1877,  N».  4,  bh  486. 

*)  Zwaur  moet  die  arbeid  wel  geweest  sgn,  als  men  bedenkt,  dat  de 
Schrijyer  o.  a.  in  hoofdst.  18  eZ/drietaUen  heeft  gebracht,  Thtol.  TijdBck^ 
bL428-~435. 

>)  Studi&t,  8de  Dl.,  4de  St.  bl  866  i  ,A  de  bouw  «an  hi  vUrdê 
fyangtlU  gevonden  f* 
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echter  dat  het  beter  is  om  hiermede  te  wachten,  totdat  een 
geestverwant  van  den  Heer  Lohan  verklaart,  het  geheel 
met  hem  eens  te  zijn,  want  anders  is  het  verloren  moeite. 
Nauwelijks  is  men  met  zijne  kritiek  gereed,  of  een  ander 
komt  weder  met  een  nieuw  bouwplan.  De  lauweren  van 
YoLKHAR  geven  onzen  critici  geen  rust.  Jammer  dat  men 
uit  het  ongunstig  onthaal,  dat  Yolkhab's  Marcus-beschou- 
wing  gevonden  heeft,  niets  heeft  willen  leeren.  Ik  weet  wel, 
Maskus  is  JoHANNES  uict.  Er  is  meer  plan  in  den  laatste 
dan  in  den  eerste.  Maar  toch,  als  men  bij  het  zoeken  naar 
een  plan  in  Johannes  dezelfde  methode  als  Yolkuar  in 
Masküs  gaat  Volgen,  denk  ik  aan  hetgeen  Dr.  H.  U.  Meyboom 
van  YoLKHAB  zegt'):  „Gevolg  van  die  methode  is,  dat  ieder 
die  eenige  dichterlijke  gaven  heeft,  of  een  mathematisch 
oog  en  eene  onverflauwde  wilskracht,  ook  regelmaat  zal 
brengen  in  de  draden  die  hij  spant,  het  moge  kosten  wat 
het;  wil.  Maar  gevolg  van  die  methode  is  ook,  dat  ontel- 
bare plannen  ontworpen  zullen  worden,  die  niet  de  minste 
overeenkomst  met  elkaar  vertoonen  —  en  deze  eenvoudige 
omstandigheid  is  het  tevens,  die  over  de  geheele  methode 
een  afdoend  vonnis  velt." 

Onder  de  vele  bezwaren,  die  zich  opdoen  tegen  elke  poging 
om  voor  het  historische  in  het  vierde  Evangelie  hetroman- 
tiscbe  of  dichterlijke  in  de  plaats  te  stellen,  blijf  ik  één  van 
de  grootste  noemen  de  wijze,  waarop  de  discipel  dien  Jezus 
liefhad  er  in  voorkomt.  M.  i.  is  er  niet  aan*  te  twijfelen,  of 
met  dien  discipel  wordt  een  historisch  persoon  bedoeld,  en 
wel  JoHANNES,  niet  de  ideaal- Johannes,  die  den  werkelijken 
JoHANNES  van  Klein-Azië  moest  verdringen,  maar  de  uit  de 
Synoptici  bekende  Johannes,  één  der  twaalve.  Dit  in  het 
licht  te  stellen,  is  het  doel  van  mijn  schrijven.  Niets  anders. 


^)  Thtd.  TijdMchr,  1867    tEen  plan  in  A6<  lfarcttt-i?Mfi^eZi«.**  bl.  689. 
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Men  verwachte  dus  geene  aanwijzing  van  bet  historisch  karak- 
ter^), allerminst  eene  verdediging  van  de  echtheid  van  het 
vierde  Evangelie.  Ik  wensch  slechts  eene  bijdrage  ie  leveren  ter 
beslechting  van  den  strijd.  Overtollige  moeite  zal  niemand  het 
noemen,  die  weet,  hoeveel  invloed  de  beantwoording  der  vraag : 
wie  wordt  met  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  bedoeld?  op  de 
kennis  van  de  samenstelling  en  den  oorsprong  van  het  Evan- 
gelie moet  uitoefenen.  Indien  het  eens  bleek,  dat  alle  pogingen, 
tot  dusverre  aangewend  om  den  raadselachtigen  disoipel  tot 
een  ander  te  maken  dan  den  historischen  Johannbs,  vruchte- 
loos waren,  zou  de  moderne  kritiek  hare  geliefkoosde  stel- 
ling :  het  vierde  Evangelie  is  een  historisch  drama,  moeilijk 
kunnen  volhouden.  Vooral  de  Hoogleeraar  Scholten  heeft 
dat  b^epen.  Aan  hem  komt  de  eer  toe  van  „den  discipel 
dien  Jezus  liefhad"  eene  plaats  te  hebben  gegeven  in  het 
geheel  zijner  JoHANKES-beschouwing.  Bijna  al  zijne  geest- 
verwanten vernoegen  zich  met  te  z^eu:  „de  groote 
Onbekende  heeft  zijn  werk  voor  het  werk  van  den  Apostel 
JoHANNXs,  als  van  den  discipel  dien  Jezus  liefhad,  willen  laten 
doorgaan,  om  daardoor  eene  nieuwe  Christusbeschouwing 
ingang  te  verschaffen/'  zonder  veel  te  gevoelen  van  de  be- 
zwaren, die  daartegen  oprijzen.  Een  woord  als  dat  van  Eedi  : 
„Sind  beide  Eine  Person  (nam.  de  Evangelist  en  de  discipel 
dien  Jezus  liefhad),  so  hat  man  ein  Stück  widerUchsten 
Selbstruhms,  die  moralische  Yerurtheilung  eines  eitlen 
Apostels"^)  —  schijnt  voor  velen  voldoende  om  de  zaak 
als   afgedaan   te   beschouwen.    Niet   alzoo   de  Hoogleeraar 


^)  Gelgk  vooral  door  Dr.  W.  Betsoblao  met  veel  talent  is  geschied  in 
zgn  opstel  gZur  Johanneischen  Frape"  Gotha  1876.  Men  vergelijke  ook, 
als  men  wil,  wat  ik  hierover  geschreven  heb  in  de  Bijdragen  op  het  gebied 
van  Godgeleerdheid  en  Wijsbegeertéy  Iste  DL  bl.  204-— 869. 

*)  Geschkhte  Jesu  von  Nazara.  1  Bd.  S.  158. 
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SoHOLTBN.  Vooral,  nadat  hij  van  meening  veranderd  is 
omtrent  het  verblijf  van  den  Apostel  Johannes  in  Klein- 
Azië.  Meende  hij  vroeger^  toen  hij  nog  aan  de  berichten  van 
ÜEUBNASüS  geloof  slo^^  ^,dat  de  Schrijver  in  Johannes  het 
ideaal  van  een  apostel  heeft  willen  schetsen,  en  zijn  onge- 
noemde als  den  echten,  geestelijken  Johannes  voor  den  in 
de  £lein«-Aziatische  traditie  gevierden  Joodsch-Christelijken 
Apocalypticus  van  dien  naam  in  de  plaats  heeft  willen 
stellen,**  thans,  nu  hij  van  geen  Apostel  Johannes  in  Klein- 
Azië  meer  weten  wil,  en  een  ander  voor  den  schrijver  van 
het  boek  der  Openbaring  houdt,  geeft  hij  eene  nitvoerige 
bestrijding  van  het  vroeger  i)  door  hem  omhelsde  gevoelen, 
en  verdedigt  hij  met  nadmk  de  stelling,  dat  de  Schrijver 
noch  aan  Johannes,  noch  aan  een  ander  discipel  van  Jezns 
heeffc  gedacht,  maar  aan  eene  „ideale  persoonlijkheid  ').'* 
Dat  hij  die  nieuwe  zienswijze  terstond  in  verband  bracht 
met  zijne  beschouwing  van  het  Johannes-Evangelie,  liet  zich 
van  zulk  een  systematischen  geest  verwachten.  Hij  gevoelde  te 
goed,  van  hoeveel  beteekenis  „de  discipel  dien  Jezus  lief  had'' 
in  het  plan  van  den  vierden  Evangelist  was,  om  er  niet 
een  afzonderlijk  hoofdstuk  aan  te  wijden.  Of  hij  in  zijne 
poging  is  geslaagd,  ga  ik  onderzoeken,  om  daarna  de  andere 
gevoelens  aangaande  den  discipel  dien  Jezus  liefhad,  voor- 
namelijk aan  het  Evangelie  zelf  te  toetsen. 

Door  zijn  betoog  in  eenige  stellingen  samen  te  trekken, 
heeft  ScHOLTBN  het  ons  gemakkelijk  gemaakt  om  te  weten 
te  komen,  hoe  hq  zich  den  oorsprong  van  het  vierde  Evan- 
gelie denkt :  Ofschoon  de  traditie,  dat  de  Apostel  Johannes 
aan  het  hoofd  der  Klein-Aziatische  gemeenten  heeft  gestaan, 
geen  geloof  verdient,  is  hei  best  te  verklaren,  hoe  zij  in  de 

*)  In  ^Bet  Evangelie  naar  Johanties^*  1864. 

^)  Be  Apostel  «7bAanne<tnJne<n-iLï3^,hi&tori8ch«criti8ch  onderzoek,  1871. 
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wereld  is  gekomen.  In  verband  met  het  geloof,  dat  Johahnbs 
de  schrijver  was  van  de  Apocalypse,  ontstond  spoedig  de 
meening  dat  hij,  uit  de  ballingschap  ontslagen,  zich  ter  woon 
had  begeven  naar  Klein- Azië,  waartoe  hij,  blijkens  de  Apoca- 
lypse,  reeds  vroeger  in  betrekking  stond.  Dit  gaf  aanleiding 
tot  allerlei  legenden  omtrent  de  werkzaamheid  van  Johannsb, 
die,  in  overeenstemming  met  het  Joodsch-Ghristelijk  karakter 
der  kringen,  waarin  zij  ontstonden,  hetzelfde  karakter  dragen. 
266  werd  Johannes  een  strenge  judaïst,  chiliast,  qnarto- 
decimaan,  bestrijder  der  gnostiek,  en  de  man,  die  als  het 
hoofd  der  Klein-Aziatische  gemeenten  Poltkarpds  tot  bisschop 
van  Smyrna  had  gewijd.  Tegenover  die  Joodsch-Ghristelijke 
richting  verhief  zich  van  het  midden  der  tweede  eeuw  af, 
in  Klein-Azië  eene  vrije  zienswijze,  die,  door  Paülüs  voor- 
bereid, tegen  het  standpunt  van  Johannes  in  verzet  kwam. 
Als  haar  woordvoerder  trad  op,  ofschoon  op  verzoenende 
wijze,  een  onbekend  schrijver,  die  zich  ten  doel  stelde,  de 
door  de  oud-kerkelijke  partij  miskende  vrijere  richtingen  des 
tijds  in  bescherming  te  nemen  en  ze,  binnen  de  juiste  perken 
gebracht,  voor  de  gemeente  bmikbaar  te  maken.  Hy  schreef 
een  Evangelie^  laaarmn  de  BtrehUng  m,  om  met  de  getwgemê 
van  een  ongenoemde^  die  als  de  toare  düeipel  en  geestvenoani 
van  Jezus  geteehend  wordt^  het  gezag  der  andere  apostelen^ 
bepaaldelyk  dat  van  Johannes,  in  JSJein-Azië  te  verdringen. 
In  het  begin  werd  de  Apostel  Johaknbs  dan  ook  niet  voor 
den  schrijver  gehouden.  Maar  later,  toen  de  fusie  tusschen 
de  oud"kerkelijke  en  de  vrijzinnige  partij  ontstond,  het 
ideale  standpunt  van  den  vierden  Evangelist  niet  meer  erkend 
werd,  en  zijne  afwijkingen  van  de  Synoptische  verhalen  door 
de  harmonistiek  gedekt  werden,  werd  ook  de  ongenoemde 
onder  de  andere  twaalve  gerangschikt,  en  met  Johannes,  den 
gevierden  Apostel  van  Elein-Azië,  geïdentificeerd.  Vit  de 
fusie   der   partijen   ontstond  tevens  de  latere  Johanneïsche 
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literatanr^  die  door  het  aanhangsel  op  het  Evangelie  en  de 
brieven  naar  Johaknbs  genoemd  vertegenwoordigd  wordt  ^). 
Volgens  deze  beschouwing  (meestal  met  de  eigen  woorden 
van  SoHOLTBN  weergaven)  is  dos  de  ongenoemde,  de 
discipel  dien  Jezus  liefhad^  niet  de  Johannss  der  traditie^  niet 
de  ideaal-JoHANNBS,  maar  de  ware  discipel  en  geestverwant 
van  Jezus,  ,,eene  ideale  persoonlijkheid,  die,  ofschoon  in  histori- 
schen  vorm  als  leerling  en  tijdgenoot  van  Jezus  optredende,  toch 
geen  bepaalden  historischen  persoon  voorstelt/'  Daarom  „staat 
hij  ook  gansch  alleen,  en  worden  zijne  afkomst  en  maagschap 
niet  genoemd/'  ^^Hij  staat  daar  voor  het.  oog  van  den  lezer  als 
een  andere  llelchizedek,  dn(k(óq^  diiijvrnQ^  aYsvsalóytjfog^^  ')• 
In  onderscheiding  van  de  twaalve,  die  den  Meester  niet 
hadden  begrepen^  vooral  van  Petrus,  die  in  het  Jodendom 
verstrikt  was  gebleven,  is  hij  de  echte  drager  van  den  para- 
kleet  %  Hij  is  de  schrijver  van  bet  Evangelie  zelf.  i>Niet  alsof 
de  Schrijver  aich  in  dwazen  waan  inbeeldde,  dat  hij  zelfde 
discipel  was  dien  Jezus  liefhad.  Maar  in  dien  zin  is  dit  te 
verstaan,  dat  hij  eenvoudig  aan  zijn  geschrift,  bij  wijze  van 
inkleeding,  den  concreten  vorm  gaf,  waarbij  een  ware  geest- 
verwant van  Jezus,  zelf  een  onmiddellijk  volger  van  Jezus, 
de  plaats  van  een  der  vroegere  twaalve,  misschien  wel  van 
JoHANNES  inneemt;  als  historisch  getuige  optreedt  der  heer- 
lijkheid van  den  Christus  als  het  vleesch  geworden  Woord, 
en  als  schrijver  van  het  Evangelie  wordt  voo^esteld.''  „Deze 
discipel  zou  dan  ook,  in  onderscheiding  van  al  de  overigen, 
voortleven  tot  aan  de  toekomst  des  Heeren  (Joh.  21  :  22,  2d), 
als  de  onsterfelijke  getuige,  die  boven  den  strijd  der  partijen 
verheven,  zijne  btem  zal  laten  hooren  tot  aan  den  afloop  der 
eeuwen  toe."  *) 


1)  De  Apo9tü  Johamiêê  in  Ktein-Axië,  bL  98--96.  Vg.  bL  S8 
*)  Bis.  S8.  >}  BLb.  89.  *)  Bis.  90. 
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Hiertegen  heb  ik  de  volgende  bedenkingen: 
l"*.  Theophilub  van  Antiochie  is  de  eerste,  voor  zoover 
ons  bekend  is,  die  den  Apostel  Johannbs  als  den  schrijver 
van  het  vierde  Evangelie  noemt  in  een  a"".  180  aan  Aüto- 
LTCus  geschreven  brief  ^).  ApoLLiNAnis  (170 — 180)  beriep 
zich  tegen  de  qnarto-decimauen  op  het  vierde  Evangelie, 
dat  hij  met  het  Evangelie  van  Matthens  op  ^ne  lijn  stelde  *). 
Is  het  nn  waarschijnlijk,  dat  een  Evangelie,  dat  volstrekt 
niet  voor  het  werk  van  Johannbs  wilde  doorgaan,  zoo  kort 
na  zijn  ontstaan  (want  het  zal  geschreven  z^n  mede  naar 
aanleiding  van  den  qnarto-dedmaanschen  strijd)  niet  alleen 
voor  een  gezag-hebbend  evangelie  zal  gebonden  zijn,  maar 
ook  aan  den  Apostel  Johaj^tkes,  wiens  gezag  het  juist  ver- 
dringen moest,  zal  zijn  toegeschreven  P  Hoe  kon  men,  in  een 
tijd  dat  men  aan  de  apostolücie  traditie  zooveel  waarde 
hechtte,  er  toe  komen  om  (wat  na  180  algemeen  geschiedde) 
het  Evangelie  van  een  ongenoemde,  dat  zoozeer  t^en  het 
kerkelijk  geloof  indruischte,  als  Johanneïsch  te  erkennen? 
Hoe  kon  een  schrijver  ooit  denken,  dat  zijn  Evangelie  iogang 
zou  vinden,  als  het  werd  uitg^even  op  den  naam  van  een 
ooggetuige  ja,  maar  van  een  ooggetuige,  dien  niemand  kende; 
en  dat  wel  in  Elein-Azie,  waar  Johannes  (al  was  het  dan 
ten  onrechte)  als  de  groote  Apostel  vereerd  werd? 

i*.  Dat  de  discipel  geen  „ideale  persoonlijkheid"  is,  blijkt 


1)  J.  H.  ScHOLTiSK  f  jDe  oudt(t6  getutgentMten  aangaande  de  Schriften  des 
Nievwen  I^tamenur  1866.  bl.  119. 

')  Blz.  lU.  Vg.  de  Apostel  Johannes  in  KUin^Azie  bl.  82,  waar  hQ  hot 
vroeger  uitgesproken  gevoelen,  dat  Afollinaris  het  vierde  Evangelie  aan 
JoHANKES  toekende,  terugneemt.  Nu  noemt  hij  het  i^waarschyniyker,  dat 
Apollivarib  en  de  srjnen  zich  tegen  de  quarto-decimanen  op  het  gesag 
van  een  anderen  diadpel-ooggetuige,  dan  op  dentèlfden  apoatel  beroepen 
hebben,  aan  wien  de  tegenpartg  aich  vasthield." 
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hieruit,  dat  hij  één  van  de  twaalve  is.  Hij  behoort  tot  de 
discipelen,  die  met  Jezus  den  laatsten  maaltijd  houden^  wien 
door  Jezus  de  voeten  gewasschen  worden^  die  door  Jezus 
zijn  uitverkoren  (H.  15  :  16  vg.  6  :  10),  en  voor  wie  Jezus 
bidt  (vg.  vooral  H.  17  :  U).  Uit  wordt  ook  door  Soholtbn 
erkend  ^).  Maar  daaruit  volgt  naar  zijne  meening  geenszins, 
dat  hij  een  uit  de  van  elders  bekende  twaalve  geweest  is. 
Stonden  —  zoo  vraagt  hij  —  de  namen  van  het  twaalftal 
wel  vast?  Vinden  wij  niet  hier  Judas  daar  Thabdeus- 
Lebbeüs,  hier  Levi  daar  Matthbus  vermeld?  Treedt  niet 
Nathanaël  voor  een  der  oudere  twaalve  in  de  plaats?  EJan 
nu  die  onbekende  niet  voor  Johannes  in  de  plaats  treden, 
wiens  persoon  en  maagschap  de  Evangelist,  naar  het  schijnt» 
opzettelijk  ignoreert?  Had  Jezus  niet  buiten  de  bekende 
Galilésche  twaalve,  andere  leerlingen,  bepaaldelijk  te  Jeru- 
zalem, waar  de  ongenoemde  te  huis  behoorde?  (vg.  7:8)^. 

Hierop  kan,  dunkt  mij,  het  antwoord  gemakkelijk  gegeven 
worden.  Yan  eene  onderscheiding  tusschen  de  oudere  oibekende, 
en  andere  twaalve  weet  de  geschiedenis  niets.  Of  de  vierde  Evan- 
gelist tot  de  twaalve  andereu  gebracht  beeft  dan  de  algemeen 
bekende,  doet  niets  ter  zake.  Hij  kent  geen  anderen  kring  van 
uitverkoren  discipelen  dan  het  twaalftal,  dat  hij  6  :  70  en 
20  :  24  vermeldt.  Wel  spreekt  hij  van  andere  discipelen 
(7  :  3  vg.  4  : 1 ;  6  :  66)  maar  tot  de  innig  aan  Jezus  ver- 
'bondenen,  tot  de  twaalve  brengt  hij  ze  niet. 

Hoe  kan  nu  de  Evangelist  zijn  discipel  onder  de  twaalve 
gerangschikt  hebben,  als  hij  „het  gezag  der  oudere  apostelen 
heeft  willen  verdringen''  ^,  als  hij  „strijd  voert  tegen  de 
heerschende  meening  omtrent  het  apostolaat,"  als  hij  zijn 
discipel  ¥nl  onderscheiden  hebben  van  het  twaalftal,  dat  Jezus 
niet  begrijpt   en  daarom  nog  zooveel  behoefte  heeft  aan  de 

>)  De  Ap.  Joh.  bl.  76  *)  Bk.  77. 

3)  De  Ap,  Joh.  bl.  95. 
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voorlichting  des  H.  Oeestes?  ^)  Eenvoudiger  en  doeltreffender 
zon  het  dan  geweest  zijn  om  hem  niet  onder  de  twaalve  te 
plaatsen.  Jezas  had  immers  ook  nog  andere  discipelen.  Hoe 
licht  zou  het  dus  zulk  een  geniaal  man  als  den  vierden  Evan- 
gelist gevallen  zijn^  om  één  uit  deze  in  de  nauwste  betrekking 
tot  Jezus  te  plaatsen,  en  hem,  bij  verschillende  gelegenhedeui 
b.  V.  zoo  dikwijls  Jezus'  Jeruzalem  bezocht,  te  laten  getuigen 
van  het  diepere  inzicht,  dat  hij  in  de  dingen  des  Geestes 
had !  Zegt  men,  dat  de  Schrijver  toch  altijd  zijn  discipel  onder 
de  twaalve  moest  plaatsen,  zou  hij  gehoor  bij  de  Kerk  kunnen 
vinden^  dan  moet  men  ook  aan  het  Evangelie  eene  andere  strek- 
king toekennen,  dan  om  het  geloof  aan  het  apostolisch  gezag  te 
ondermijnen.  Want  men  ondermijnt  het  apostolisch  gezag  niet, 
als  men  den  ideaal*discipel  tot  één  der  twaalf  apostelen  maakt. 
Deze  bedenking  behoudt  hare  kracht,  ook  al  moest  toege- 
geven worden,  dat  de  Evangelist  met  opzet  het  twaalftal  van 
eene  minder  gunstige  zijde  heeft  doen  kennen.  Maar  mag  dat  wel 
toegegeven  worden  ?  Sgholtbn  vindt  het  opmerkelijk,  dat  de 
Evangelist  „zoo  dikwerf  hij  van  de  twaalve  melding  maakt,  dit 
doet  op  plaatsen,  waar  Jksdas  de  verrader  of  de  ongeloovige 
Thomas  genoemd  worden."  ^  Indien  dit  al  zoo  bijzonder  opmer» 
keiijk  is  ^,  is  dit  meer  omdat  daaruit  blijkt,  hoe  hoog,  dan  hoe 
laag  hij  de  twaalve  stelt.  Juist  omdat  van  Judas  en  van  Thohas 
iets  anders  mocht  verwacht  worden,  daar  zij  tot  het  uitverkoren 
twaalftal  behoorden,  wordt  van  hunne  betrekking  tot  de  twaalve 
melding  gemaakt.  Het  is  dan  ook  na  ie  geloof sèelydenia  der  dis- 
cipelen bij  monde  van  Pbtrüs,  dat  de  verrader  Judas;  en  na  de 
gdaofAUjdiekaf  der  discipelen  bij  het  wederzien  van  Jezus, 
dat  de  ongeloovige  Thomas  een  der  twaalve  genoemd  wordt. 

1)  Bis.  68--71.  ')  Dt  Ap.  Joh.  bU  68. 

')  Heett  Mabkus  —  de  oadsta  Eyingelist  volgeiu  Scboltev  —  ia 
H.  8  :  U;  4  :  10;  6:  7;  O  :  86;  10  :  82;  11  :  11;  U  :  10,  17,  80,  48 
de  twulre  wiUen  rernederoD? 


Digitized  by 


Google 


—  71  — 

Even  weiiiig  waarde  kan  ik  aan  de  opmerking  hechteni 
dat  ^de  twaalve  in  een  ganach  ander  licht  verschijnen  dan  in 
de  Joodsch-Christelijke  kringen,  waarin  men  zich  op  hnn 
geaag  beriep/'  't  Is  waar,  Andrbas,  Philipfüb,  Thohas, 
Judas  niet  de  Iscarioth  en  Sixon  Fizaxm  komen  soms  voor 
als  „onvatbaar  om  den  Meester  te  begrijpen."  Maar  l"".  Oeen 
Evangelist  spreekt  meer  van  de  onvatbaarheid  en  ODgeloovig- 
heid.  van  Jezns  discipelen  dan  Markus  (4  :  18 ;  4 :  éO ;  6  :  52 ; 
7  :  18;  8:  17;  8  2  82;  9  :  10,  19,  29,  82,  88;  10  :  24,26, 
Sb;  11  :  22;  14  :  4.)  Ik  heb  altijd  gemeend,  dat  dit  voor 
den  hoogen  oaderdom  van  het  Markns-Evangelie  pleitte. 
2"*.  Andrbas  begrijpt  wel  niet,  hoe  zooveel  daizenden  met 
zoo  weinig  brood  en  visch  kannen  gevoed  worden  (6  :  9), 
maar  bij  MAiTfisus  en  Mabkus  worden  al  de  jongeren,  na 
het  wonder  der  broeden,  door  Jezus  bestraft,  omdat  zij 
zoo  ODgeloovig  waren.  Daarenboven  geeft  Andsjsas  van  Jezus 
Messiaswaardigheid  getuigenis,  terstond  nadat  hij  met  Jevus 
in  aanraking  was  gekomen  (1  :  42).  S!".  Phiuppus  wordt  ja 
berispt,  omdat  hij  Jezus  in  zijne  Goddelijke  heerlijkheid  niet 
kende,  ofschoon  hij  reeds  zoo  langen  tgd  met  Jezus  verkeerd 
had;  maar  hij  is  het  ook,  die  NathamaSl  tot  Jezus  brengt 
met  het  woord:  „'Wij  hebben  dien  gevonden,  van  wien 
MozBS  in  de  wet  geschreven  heeft  en  de  profeten"  (1 :  46). 
4''.  Thohas  is  ongeloovig;  maar  niet  ongelooviger  dan  a/ de 
discipelen  bij  Lukas  (H.  24 :  11,  87—48).  Yg.  ook  Mk. 
16  :  llj  18,  14.  Men  zou  bijkans  tot  het  vermoeden  komen, 
dat  de  Evangelist  den  ongunstigen  indruk,  dien  het  twaalftal 
bij  Maskus  en  Lukas  te  weeg  brengt,  heeft  willen  wegne- 
men, door  alleen  Thoha3  als  den  ongeloovige  te  schetsen. 
y^  Judas,  niet  de  Iscarioth,  weet  niet  wat  de  Heer  be- 
doelt als  hij  zegt,  zich  aan  hen,  en  niet  aan  de  wereld  te 
openbaren;  maar  ook  hij  behoort  tot  de  discipelen  die,  nog 
voordat  de  Parakleet  is  gekomen,  hun  geloof  uitspreken  in 
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het  woord:  „Zie,  nu  spreekt  gij  vrij  uit,  en  zegt  geene 
gelijkenis.  Nu  weten  wij,  dat  gij  alle  dingen  weet,  en  niet 
van  noode  hebt,  dat  iemand  u  vrage.  Hierom  gelooven  wij, 
dat  gij  yan  God  uitgegaan  zijt."  (16  :  29,  30).  6*.  De  Petrus 
van  het  vierde  Evangelie  staat  niet  bij  den  Petrus  der 
Synoptici  achter.  Hij  b^rijpt  Jezus  niet  altijd;  maar  bij  de 
Synoptici  evenmin.  Hoogst  opmerkelijk,  dat  het  bij  Mattheus 
en  Markus  voorkomende:  ga;  achter  mij.  Satan!  bij  den 
vierden  Evangelist,  die  het  toch  zoo  goed  gebruiken  kon  om 
het  dweepen  met  Petrus  tegen  te  gaan,  wordt  gemist.  — 
Hij  wordt  niet  als  bij  Mattheus  de  Petra  genoemd,  waarop 
de  Heer  zgne  gemeente  bouwen  zal,  de  discipel  wien  Jezus 
de  sleutels  van  het  koninkrijk  der  hemelen  geven  zal;  maar 
ook  Markus  en  Lukas  maken  van  dat  woord  geen  gewag, 
terwijl  de  vierde  Evangelist  Petrus  reeds  bij  zijne  eerste 
ontmoeting  met  Jezus  den  naam  van  Cefas  laat  ontvangen. 
(1 :  43).  —  De  opmerking,  dat  Petrus  niet  het  eerst  door 
Jezus  geroepen  wordt,  en  nog  wel  door  middel  van  Andreas, 
zou  alleen  beteekenis  hebben,  wanneer  de  Evangelist  op 
dezelfde  roeping  het  oog  had  als  Matthbus  en  Markus- 
Daarenboven,  wat  vemederends  ligt  er  in,  dat  een  discipel 
niet  door  Jezus  zelven  geroepen  wordt,  maar  op  uitnoodiging 
van  een  anderen  discipel  tot  Jezus  komtP  Wordt  niet  aan 
de  ontmoeting  van  NathanaSl  en  Jezus  door  den  Evangelist 
groot  gewicht  gehecht?  En  is  Nathanaël  niet  de  laatste  van 
de  vijf  uitverkorenen  P  En  is  het  niet  door  Philippus,  dat 
hij  tot  Jezus  gebracht  wordt?  Opmerkelijk  is  het  ook,  dat 
de  Evangelist  niet  Petrus,  maar  Nathanaël  de  bekrompen- 
Joodsche  bedenking  op  de  lippen  legt:  kan  uit  Nazareth 
iets  goeds  komen?  —  Wat  de  Evangelist  van  de  verloo- 
chening  van  Petrus  zegt,  komt  in  het  wezen  der  zaak  overeen 
met  hetgeen  de  Synoptici  berichten.  Hij  verloochent  zijnen 
Meester  terstond  „op  stelligen  toon,  en  niet,  zooals  Mattheus 
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en  Maakus  verhalen»  eerst  met  een  ontwijkend  antwoord"; 
maar  hierin  komt  hij  overeen  met  Lukas,  terwijl  hij  evenals 
deze  den  eed  en  de  zelfvervloeking  weglaat.  Hiemit  is  met 
vrij  wat  meer  recht  op  te  maken,  dat  hij  Pbtrus  zooveel 
mogelijk  sparen  wil,  dan  dat  nit  zijn  verzwijgen  van  Petrus 
berouw  is  af  te  leiden,  dat  hij  Pbtrüs  vernederen  wil.  Indien 
het  hem  te  doen  geweest  ware  om  Petrus  in  de  schatting 
der  gemeente  te  doen  dalen,  zon  hij  dat  niet  op  zoo  klein- 
geestige en  kinderachtige  wijze  gedaan  hebben,  met  iets  te 
verzwijgen,  wat  wel  door  niemand  die  gezond  verstand  had» 
in  twijfel  kon  worden  getrokken.  —  Evenmin  toont  het  eene 
vijandige  gezindheid  tegen  Petrus,  dat  de  Evangelist  hem 
noemt  als  den  discipel»  die  in  Grethsemané  met  het  zwaard 
sloeg.  Al  was  Petrus  niet  genoemd,  wie  zou  niet  terstond 
aan  hem  gedacht  hebben  ?  Niemand  eerder  dan  de  overmoedige 
en  toch  zoo  innig-liefhebbende  Petrus  was  op  zulk  een 
oogenblik  tot  zulk  een  daad  in  staat.  Dat  hij  door  die  daad 
toonde  »»niet  in  te  zien»  dat  Jezus  den  drinkbeker  moest 
drinken»  dien  de  Yader  hem  gegeven  had",  is  waar;  maar 
dit  zag  niemand  van  de  twaalve  in,  ook  niet  de  discipel 
dien  Jezus  liefhad.  (Yg.  2 :  22;  16  :  82).— Een  alles  afdoend 
bewijs  tegen  de  meening  van  Scholtbn,  en  van  allen  die  met 
hem  SiHON  Petrus  door  den  Evangelist  laten  op  zijde  zetten» 
is  de  krachtige  geloofêtaalf  die  Sikon  Petrus  op  de  vraag 
van  Jezus  aan  de  twaalve :  wilt  gij  ook  niet  w^gaan  ?  deed 
hooren:  »»Heerl  tot  wien  zullen  wi|j  heengaan?  Oq  hebt  de 
woorden  des  eeuwigen  levens.  En  wij  hebben  geloofd  en 
erkend»  dat  gij  zijt  de  Christus,  de  Heilige  Oods  T'  (6  :  68,  69) 
"Vergelijkt  men  daarmede»  wat  de  Evangelist  als  het  hoogste 
doel  van  zijn  schrijven  noemt  (20  :  81),  dan  ziet  men  dat 
hq  Petrus  het  hoogste  van  Jezus  laat  uitspreken  wat  het 
geloof  uitspreken  kon.  ^Waarom  laat  hij  juist  Petrus  die 
scboone  bel^denis  afleggen?  Omdat  hij  moeielijk  de  Synop« 
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tiflche  overlevering  in  dezen  (vg.  Mt.  16 :  16)  geheel  kon  voorbij- 
gaan ?  Alsof  hij  zich  zoo  bijzonder  aan  die  overlevering  gebonden 
achtte  1  Neen,  imiien  hij  H.  6  :  66—71  heeft  verdicht,  dan 
ia  het|  omdat  hij  Pstrüs  eenen  eerekrans  wilde  vlechten. 

Zoo  blijkt  het  dan,  dat  die  gansche  voorstelling  van  het 
anti-apostolisch  en  anti-petrinisch  karakter  van  het  vierde 
Evangelie  nit  de  Incht  gegrepen  is^).  De  zoc^naamde 
oudere  twaalve  worden  niet  ter  wille  van  een  jongeren  en 
meer  geloovigen  discipel  achtemit  gezet  ^.  Onmogelijk  konden 
de  lezers  van  het  Evangelie,  die  met  de  Sjnoptische  voor- 
stelling bekend  waren,  op  de  gedachte  komen,  dat  het 
beter  was  om  den  ideaal-discipel,  dan  de  welbekende  twaalve 
te  volgen. 

3^.  De  plaats,  die  de  Evangelist  den  discipel  dien  Jezus 
liefhad  onder  de  twaalve  laat  innemen,  moest  iederen 
nadenkenden  lezer  terstond  aan  den  apostel  Johannbs  doen 
denken. 

Ik  ga  van  de  voorstelling  nit,  die  Scholtsn  geeft  van 
het  ontstaan  van  het  vierde  Evangelie.  Te  midden  van  den 
heftigen  strijd,  die  tnsschen  de  Joodsch-Christelijke  kerkelijke 
richting  en  de  vrijere  richtingen  der  Gnostieken,  Maroionie- 
ten,  Montanisten  en  Anti-qaartodecimanen  in  Klein-Azië 
gevoerd  werd,  trad  op  verzoenende  wijze,  de  Schrijver  van 
het  vierde  Evangelie  op  om  „de  door  de  ond-kerkelijke 
party  miskende  vrijere  richtingen  des  tijds  in  bescherming 
liC  nemen  en  ze,  binnen  de  juiste  perken  gebracht,  voor 
de  gemeente  bruikbaar  te  maken."  Men  kan  begrijpen, 
welk  een  opzien  het  verschijnen  van  znlk  een  Evangelie, 


1)  Over  de  betrekking  toMchen  Petrus  en  den  discipel  dien  Jeini 
liefhad,  en  over  Joh.  21  spreek  ik  later. 

')  Ook  Dr.  RoYEBS  erkent  dit,  gEen  paar  hoqfdstukken  mt  de  Jokan-^ 
ntS'literaiuur  van  den  jongeien  tijd",  Theol  Tijdsckr,  187B,  bl.  70. 
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dat  zulk  eeue  gaosch  andere  voorstelling  van  Christua  en 
Christendom   gaf   dan    de    Synoptische    Evangeliën,    moest 
verwekken.    Groote   blijdschap    bij    de    Onosüeien,    die    er 
hanne  aeonen,  hun  lióyog,  dXrjdêCa^   J^torj,   jpcSg  en  zooveel 
anderen  in  terugvonden;  bij  de  3fafci(?AM^^^  die  den  Schrij- 
ver als  medestrijder  tegen   het   gehate  jodendom  mochten 
begroeten;  bij  de  Monlanislen,  die  aan  hun  geliefden  Para- 
kleet zoo  hooge  eereplaats  in  het  onderwijs  van  Jezns  zagen 
toegekend;    en   bij    de    AfUi-quariodeeimanefi,    die   op    zoo 
meesterlijke  wijze  Jezus  als  het  ware  Paaschlam  zagen  voorge- 
steld, dat  op  den  14deD  van  Nisan  was  geslacht  I  Wel  niet 
ongemengd  zal  hunne  blijdschap  geweest  zijn,  daar  nog  al 
het  een  en  ander  in  het  Evangelie  werd  gemist,  wat  zij  er 
gaarne  in   gevonden  hadden.  Maar  toch^  zij  konden  als  zij 
wilden  er  menig  wapen  aan  ontleenen  tegen  hunne  weder- 
partij. Maar  deze,  „de  JoodschChristelijke  richting  in  Klein- 
Azië,  die  op  Johannes  als  haar  woordvoerder  roem  droeg"^ 
hoe  teleurgesteld,  hoe  diep  geërgerd   en  gegriefd   zal   die 
geweest  zijn  I  Van  judaisme^  van  chiliasme,  van  episkopaat, 
van    alles    wat  den  Joodschen  Christenen  zoo  dierbaar  was 
geen  spoor!  Daarentegen  beschermd,  op  den  voorgrond  ge- 
steld, als   het   ware  Evangelie  aanbevolen,  wat  zij  haatten 
met   hunne   gansche   ziel.  Ergerlijk   moest    hun   vooral  de 
voorstelling  zijn  van  Jezus  sterven  op  den  lé^en  van  Nisan, 
en,  in  verband  daarmede,   de  verandering  van  den  Faasch- 
maaltijd  in  een  gewonen  maaltgd.  Zoo  had  dan  het  Westen 
tegenover   het   Oosten   gelijk!   Zoo  hadden  dan  al  die  be- 
roemde bisschoppen   van  Klein-Azië  gedwaald,  die  aan  het 
Avondmaal  op  den  lé^^n  van  Nisan  den  dood  des  Ueeren 
plechtig  herdachten!  Zoo  rustte  dan  het  beweren  van  den 
eerwaardigen  Foltkaepus,  dat  Johannes,  de  groote  apostel 
van  Klein-Azië,  dien  dag  met  de  geloovigen  mede  gevierd 
had,  op  een  zandgrond!  Onmogelijk!  Dat  moest  de  eerste 
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gedachte  zijn,  die  zich  van  de  Joodsohe  Christenen  mees- 
ter maakte  bij  het  lezen  van  het  nieuwe  Evangelie.  En 
terstond  moest  zich  de  vraag  daaraan  vastknoopen^  eene  vraag, 
bij  welke  de  tegenpartij  weinige  maar  zij  des  te  meer  belang 
hadden:  is  dat  Evangelie  een  waar^  of  een  valsch  Evangelie? 
Men  moge  de  Christenheid  uit  het  midden  der  tweede  eenw 
zoo  onkritisch  zich  voorstellen  als  men  wil,  toch  zal  men  de 
lichtgeloovigheid  zich  niet  zóó  groot  mogen  denken,  dat  een 
Evangelie,  waarin  het  gevoelen  der  tegenpartij  werd  om* 
helsd,  zoo  maar  voetstoots  aangenomen  werd  als  het  Evan- 
gelie van  een  discipel  en  ooggetnige.  Een  nader  onder- 
zoek kon  niet  uitblijven.  En  dan  moest  het  natuurlijk  ieder 
bevreemden,  dat  de  Apostel  Johannes  daarin  niet  voorkwam. 
Yan  Fbtrüs  wordt  dikwijls,  en  soms  met  grooten  lof  ge- 
sproken; ook  Andbeas,  Philippüs,  Nathanael,  Thomas, 
Judas  niet  de  Iscarioth  en  Judas  de  verrader  worden  spre- 
kende of  handelende  ingevoerd.  Maar  van  Johannes  wordt 
geheel  gezwegen,  evenals  van  Jakobus  zijnen  broeder.  Dat 
moest  ieder  die  nadacht  vreemd  voorkomen.  Stond  het  niet 
op  grond  der  Synoptische  traditie  vast,  dat  Johankbs  en 
Jakobus  met  Petrus  de  meest  vertrouwde  discipelen  van 
Jezus  waren?  Was  hij  niet  met  Petrus  en  Jakobus  den 
broeder  des  Heeren  één  van  de  zuilen  der  gemeente  te 
Jeruzalem?  Werd  hij  niet  als  de  groote  Apostel  vanElein- 
Azië  vereerd?  Yan  waar  dan,  dat  zijn  naam  in  het  Evan-* 
gelie  wordt  gemist?  Op  die  vraag  moest  het  antwoord  spoedig 
volgen.  Werd  er  niet  meer  dan  eens  gewag  gemaakt  van 
een  anderen  discipel,  van  een  discipel  dien  Jezus  liefhad? 
Wie  kan  deze  anders  zijn  dan  Johannes?  Deze  overtuiging 
moest  zich,  niet  na  eenigen  tijd,  maar  terstond  vestigen  bij 
ieder  die  het  Evangelie  las.  Ik  kan  niet  gelooven,  dat  iemand 
in  het  midden  der  tweede  eeuw,  in  Klein-Azië,  te  midden 
Tan  een  strijd,  waarin  de  Johanneïsche  traditie  rechtstreeks 
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gemoeid  was^  er  een  oogenblik  aan  kon  twijfelen,  of  de 
onbekende  schnjver  yan  het  vierde  Evangelie  wilde  voor 
een  ooggetuige»  voor  den  discipel  dien  Jezns  liefhad»  voor 
den  Apostel  Johannbs  doorgaan^).  Alles  moest  dat  ver- 
moeden wekken.  1*".  De  discipel  dien  Jezns  liefhad  is  één  der 
twaalve.  2°.  De  naam  Johannbs  beteekent:  die  den  Heer  wel- 
gevallig is  ^.  S**.  De  Apostel  JoHAimES  stond  bekend  als  één 
van  het  drietal,  dat  in  de  bijzondere  liefde  van  Jezns  deelde. 
a*.  De  bijeenvoeging  van  Petrus  en  den  discipel  dien  Jezus 
liefhad  moest  van  zelf  de  gedachte  aan  Johannes  doen 
opkomen.  (Verg.  Gal.  2:9;  Hand.  3:1;  4:18;  8:14; 
Luk.  5  :  10;  9  :  28;  82  :  8).  Waarlijk,  indien  de  Evangelist 
daarom  van  Johannbs  gezwegen»  en  in  zijne  plaats  een 
anderen,  een  ideaal-discipel  heeft  gesteld,  opdat  men  door 
het  contrast  van*  zijn  Evangelie  met  dat  van  den  Johannes 
der  traditie  niet  zou  worden  afgeschrikt»  om  van  zijn  werk 
kennis  te  nemen»  dan  is  hij  zeer  onhandig  te  werk  gegaan. 
Door  den  t)nbekende  zalk  eene  plaats  te  geven  onder  Jezus 
discipelen,  dat  ieder  hem  terstond  moest  herkennen,  heeft 
hij  zich  meer  blootgegeven»  dan  van  znlk  een  genialen 
kunstenaar  kan  worden  verwacht. 

Wij  mogen  dus  aannemen  dat,  welke  redenen  den  Evan- 
gelist ook  bewogen  mochten  hebben  om  den  naam  van 
Johannbs  niet  te  noemen,  hij  bepaaldelijk  dien  discipel  op 
het  oog  heeft  gehad,  en  ook  gewild  heeft  dat  zijne  lezers 
dien  in  den  ongenoemde  zouden  zien.  Maar  dan  gelden  ook  ten 
volle  de  bezwaren»  die  Scholten  tegen  zijn  vromer  gevoelen» 
dat  de  Schrijver  »»op  naam  van  Johannbs  eene  betere  Christtis- 
beschouwing  in  de  plaats  van  de  traditioneele  wilde  stellen," 


^)  Over  Joh.  19 :  85  spreok  ik  later. 

*}  Beden»  waarom  de   Heer  Straatman  in  den  diBcipel  Johannes  den 
preth^tf  zag,  Theoi.  Tifdêchr.  1876  n«.  8. 


Digitized  by 


Google 


—  78  — 

in  het  midden  heeft  gebracht  i)  Ik  kom  hierop  terogi  als 
ik  het  gevoelen  van  Kbih  bespreek. 

4^.  Ik  kom  tot  mijn  hoofdbezwaar.  Zoo  dikwijls  de  discipel 
dien  Jezus  liefheeft  in  het  Evangelie  optreedt,  is  er  niets 
dat  ons  aan  den  ideaal-discipel  doet  denken 

Zal  de  ongenoemde  de  ware  discipel  en  geestverwant  van 
Jezus  zijn,  die  den  geestelijken  aard  van  Jezus  koninkrijk 
het  best  begrijpt,  en  wiens  inzicht  in  de  verboigenheden 
der  godzaligheid  dat  van  al  de  anderen  verre  te  boven  gaat, 
dan  moet  daarvan  ook  zijn  optreden  in  het  Evangelie  de 
blijken  dragen.  Dan  moet  in  zijne  woorden  en  daden  zijne 
geestelijke  meerderheid  openbaar  worden.  Dan  moet,  als  er 
sprake  is  van  het  aanschouwen  van  Jezus  heerlijkheid,  de 
voornaamste  rol  door  hem  worden  vervuld.  Laat  ons  zien 
of  het  vierde  Evangelie  daaraan  beantwoordt. 

In  H.  1 :  41  wordt  van  de  twee,  die  van  Jouannes  den 
Dooper  naar  Jezus  gingen,  alleen  Andrbas  genoemd.  Wie  is 
de  andere?  Niemand  anders  dan  de  discipel  dien  Jezus  lief- 
had. Zoover  ik  weet  is  H.  SpaiH  de  eenige»  die  dit  in  twijfel 
heeft  getrokken  ').  Daar  hij  Nathanael  voor  den  discipel 
dien  Jezus  liefhad  houdt,  kan  hij  hem  in  den  metgezel 
van  Andrbas  niet  zien.  Deze  is  voor  hem  een  weinig  be- 
kende, weinig  beroemde  discipel,  van  wien  de  Evangelist 
niets  bijzonders  heeft,  te  zeggen.  Hiertegen  pleit  m.  i.  1^.  De 
Evangelist  laat  geen  discipelen  van  Jezus  noch  in  H.  1., 
noch  later  optreden,  van   wie  h\j  niets  bijzonders  heeft  te 


«)  De  Ap.  Joh.  bl.  67-80. 

')  In  het  ZeiUchr.  f,  wiss.  Theot,  1868.  Zgne  verhandeliiig  is  ééne 
Van  de  TernafUgsteo,  die  ik  op  dit  gebied  ken.  Het  verwondert  m^,  dat 
de  Toorstanders  ran  den  fideaal-JoHAHMSs''  of  den  f  ideaal-discipel"  er 
ni^t  meer  konnis  van  genomen  hebben. 
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vermelden.  Als  hij  de  roeping  der  eerste  jongeren  heeft  ver- 
dicht (wat  ook  het  gevoelen  van  Spsth  is)^  heeft  hij  dat 
natnnrlijk  met  een  doel  gedaan;,  maar  welk  doel  kan  er 
zijn  in  het  spreken  van  twee  leerlingen  des  Doopers,  als 
maar  op  één  de  aandacht  gevestigd  wordt?  2^.  Zoo  goed  als 
de  vermelding  der  tiende  ure  (vs.  40)  te  verklaren  is,  als  wij 
den  anderen  discipel  honden  voor  den  Evangelist  zelven, 
die  de  eerste  nre,  waarop  hij  met  Jezns  in  aanraking  kwam, 
nooit  vergeten  kon,  zoo  onverklaarbaar  is  zij,  als  wij  het 
gevoelen  van  SpsLth  omhelzen.  Zij  kon  dan  zeer  goed  gemist 
worden.  Meer  vernuftig  toch  dan  waar  is  de  opmerking,  dat 
het  begin  van  eene  nienwe  reeks  van  drie  dageu  door  die 
vermelding  van  de  tiende  nre  zou  zijn  aangeduid  ^).  Immers 
zou  dit  (door  de  woorden :  zij  bleven  dien  dag  bij  hem,  reeds 
genoegzaam  zijn  aangeduid.  Ook  is  de  tiende  ure  noch  het 
begin  noch  het  einde  van  den  dag  (Yg.  11 :  9). 

Wordt  nu  in  H.  1 :  40,  41  de  discipel  dien  Jezus  liefhad 
bedoeld,  hoe  kan  hij  dan  de  ideaal-discipel  wezen  P  Op  den 
ideaal-discipel  moet  natuurlijk  al  het  licht  vallen  —  en 
deze  schuilt  weg.  De  ideaal-discipel  moet  de  heerlijkste 
getuigenis  afleggen  van  Jezus  —  en  deze  spreekt  geen  enkel 
woord,  terwijl  er  van  de  vier  anderen  niet  één  is,  van  wien 
of  door  wien  tot  heerlijkheid  van  Jezus  niets  wordt  gezegd. 
Het  eenige  dat  den  discipel  nog  een  weinig  zou  kunnen  doen 
rijzen  in  de  schatting  der  lezers,  is,  dat  hij  onder  de  eerst 
geroepenen  behoort.  Maar  zie,  dat  voorrecht  moet  hij  weder 
met  Andreas  deel  en. 

Yan  een  Schrijver  als  den  vierden  Evangelist  is  het  niet 
te  verwachten,  dat  hij  eene  ideale  persoonlijkheid,  de  tjpe 
van  een  waren  discipel,  zoo  ver  bij  de  andere  discipelen 
laat  achterstaan. 


O  SrftTH,  bl.  810. 
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Maar  misschien  vond  hij  er  aardigheid  in,  om  zijne  lezen 
in  het  begin  van  zijn  Evangelie  eens  te  laten  raden!  Mis- 
schien meende  hij  zijne  lezers  te  ^^beleedigen/'  met  hun  al 
te  daidelijk  te  maken  dat  hij  eene  ideale  persoonlijkheid 
op  het  oog  had!  Laat  ons  dan  verder  lezen.  Yreemd,  dat 
er  eerst  weder  in  H.  13  van  den  discipel  dien  Jezus  liefhad 
sprake  is.  Waarom  wordt  er  vroeger  zelfs  in  de  verte  niet 
op  hem  gezinspeeld?  Waarom  ziet  hij  nietSj  en  getuigt  hq 
niets,  wat  hem  als  ingewijd  in  de  geheimen  van  Jezus  doet 
kennen  ?  Waarom  is  hy  het  nielj  maar  Pelrus^  die  6 :  68^  69 j 
de  schoonste  helydenis  aflegt^  welke  in  het  Evangelie  voorionU? 

Maar  nu  H.  18:  28—25:  De  discipel  dien  Jezus  lief  had 
ligt  in  den  schoot  van  Jezus  aan.  Pbtrüs  wenkt  hem,  en 
vraagt  hem  wie  de  verrader  is  ^).  Deze  weet  het  niet,  maar  valt 
op  de  borst  van  Jezus  en  zegt  tot  hem :  Heer!  wie  is  het?  — 
Wat  heeft  men  al  niet  uit  dat  eenvoudig  verhaal  opge- 
maakt?  ,,De  discipel  dien  Jezus  liefhad  —  zegt  Scholtsn')  — 
ligt  in  den  schoot  van  Jezus  aan,  wordt  geacht  de  geheimen 
des  Meesters  te  kennen  en  door  de  overigen»  ook  door 
Petküs,  als  hun  meerdere  erkend."  Eilieve  waarom  ?  Omdat 
hij  naast  Jezus  aanligt»  en»  om  de  nieuwsgierigheid  van 
Pbtrus  te  bevredigen,  Jezus  vraagt  naar  den  naam  des 
verraders?  Maar  dat  hij  dit  vragen  moet,  doet  immers  duide- 
lijk zien»  dat  hij  »»de  geheimen  des  Meesters"  niei  kent. 
Hij  kent  eerst  het  geheim,  als  Jezus  het  hem  gez^  heeft» 
waarvoor  hij  waarlijk  geen  ideaal-discipel  behoeft  te  wezen. 
Daarenboven  heeft  hij  nog  zóó  weinig  aan  hetgeen  Jezus 
hem  fluisterend  mededeelt»  dat  hij  evenmin  als  de  anderen 
begrijpt  (pvieig  Syvw  tSv  dvccxsiiiévtov  vs.  28)»  waartoe  de 


>)  I>e  leiing   xai    XéyBv  aütti,  ^  elni    xL;    latvv   'Ttaql    oi    Xéfst 

\b  te  Terkiesen  boven    de  gewone    nvdéadaif    tig   dv   eïtj    nsql   ov 

^leysp,  Vg.  TiscHENDOSF,  Ed.  8  a. 
•     ^  De  Ap.  Joh.  bL  71. 
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Heer  tot  Judas  zeide:  wat  gij  doet,  doe  het  haastig!  Hij 
wist  nu  wel  wie  de  verrader  was,  maar  dat  het  verraad  in 
dienzelfden  nacht  zou  geschieden,  dat  dacht  hij  niet.  Eene 
»,ideale  persoonlijkheid,  die  de  geheimen  des  Meesters  kent," 
moest  dat  toch  geweten  hebben! 

Als  de  lezers  van  het  Evangelie  uit  de  omstandigheid,  dat 
Pinniüs  niet  naast  Jezus  aanlag,  hebben  opgemaakt,  dat  de 
Petrus-kerk  voor  de  Johannes-kerk  moest  plaats  maken,  heb  ik 
eerbied  voor  hun  vernuft.  Voor  de  hand  ligt  het  zeker  niet. 

Het  eenige  wat  uit  ons  geschiedverhaal  afgeleid  mag  wor- 
den is,  dat  er  onder  de  twaalve  één  was,  met  wien  de  Heer 
nog  meer  vertrouwelijk  dan  met  de  anderen  omging,  zoodat 
hij  boven  anderen  de  discipel  dien  Jezus  liefhad  kon  heeten. 
Yan  een  dieper  inzicht  in  geestelijke  zaken  vinden  wij  geen 
spoor.  Toch  zou  dit  niet  mogen  gemist  worden,  als  de  Evan- 
gelist eene  ideale  persoonlijkheid  had  willen  teekenen. 

In  H.  18 :  15,  16  komt  de  discipel  wederom  voor.  Terwijl 
Jezus  naar  den  hoogepriester  wordt  weggeleid,  volgt  Sihon 
P£TRüs  en  een  ander  discipel  (xoi  ciXloQ  fjuxBrp^ijg).  Deze 
discipel  was  den  hoogepriester  bekend,  en  ging  met  Jezus 
in  des  hoogepriesters  zaal.  Toen  hij  echter  Petbus  buiten  zag 
staan,  sprak  hij  met  de  deurwaarster,  en  liet  Pbtrus  binnen. 

Weder  eene  verheffing  van  den  discipel  boven  Petrus  — 
zegt  ScHOLTEN  —  want  „op  zijue  voorspraak  verkrijgt  Petrus 
den  toegang  tot  het  binnenplein  van  het  hoogepriesterlijk 
paleis^)!"  't  Is  wel  iets  om  er  jaloersch  op  te  worden,  die 
bekendheid  met  den  hoogepriester!  Petrus  heeft  het  zoover 
niet  gebracht.  Om  binnengelaten  te  worden,  moet  de  discipel 
een  goed  woord  voor  hem  doen  bij  de  deurwaarster.  Der- 
halve   is  het  tijd,  dat  de  gemeente  ophoude  met  Petrus 

en   zijn  Evangelie  zoo  hoog  te  vereeren,  en  liever  tot  het 


^  De  ApoêU  Joh.  bl.  71. 
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Evangelie  van  den  waren  vriend  en  geestverwant  vanJezua 
zich  wende!  Ik  geloof  niet  dat  de  gemeenten  van  ÏLlein- Azië 
die  logica  zoo  dadelijk  znllen  gevat  hebben. 

SpaTH  heeft  de  moeilijkheid  gevoeld,  en  van  zijn  stand- 
pnnt  eene  oplossing  beproefd.  Volgens  hem  moet  men  zich 
de  zaak  zóó  voorstellen:  Beiden  volgen  Jezus,  Petrus  en 
de  discipel.  Maar  terwijl  Pbtrus  in  de  ore  der  verzoeking 
bezwijkt,  en  daardoor  toont  het  rechte  inzicht  nog  niet  te 
hebben  in  de  beteekenis  van  Jezus  sterven,  overtreft  hem 
de  discipel.  Deze  gaat  met  Jezus  in  des  hoogepriesters  zaal, 
omdat  hij  Jezus  „geen  oogenblik  alleen  wil  laten*'»  trots  de 
èierkere  verzoeking,  die  hem»  als  bekende  van  den  hooge- 
priester»  wacht.  Petrus  verloochent  zijnen  Heer;  maar  hij 
blijft  hem  standvastig  belijden.  Ja^  het  is  zelfs  waarschijnlijk, 
dat  Jezus  hem  en  Petrus  op  het  oog  heeft  gehad,  toen  hij 
den  hoogepriester  toevo^de  ïSs  aS%oi  oï3a<fêv  S  e&rov  êyai 
(18 :  21).  Terwijl  echter  Petrus  ontrouw  wordt,  is  de  disci* 
pel  de  getrouwe  getuige."') 

Dat  het  aardig  gevonden  is»  zal  wel  niemand  ontköunen. 
Maar  is  het  waar?  Beeds  terstond  moet  ik  opmerken»  dat 
het  des  Schrijvers  toeleg  niet  kan  geweest  zijn  om  het  licht 
op  den  discipel  te  laten  vallen;  want  anders  had  hij  hem 
niet  eenvoudig  aangeduid  als  aXXog  fiaOrivrjg  (zonder  lid- 
woord), en  hem  juist  nu,  nu  het  aankwam  op  een  getrouw 
blijven  aan  Jezus  ten  einde  toe,  den  eernaam  van  discipel 
dien  Jezus  liefhad  niet  onthouden.  Verder  vraag  ik,  waar 
van  dat  getrouw  belijden  van  Jezus  door  den  discipel  een 
enkel  woord  te  lezen  staat.  Eindelijk  kom  ik  op  t^n  het- 
geen gezegd  is  tot  verklaring  der  woorden  yvmüxd^  %^ 
dgxêe^t  Niet  alleen  het  woord  y^ioifTÓg,  maar  ook  het  ver- 
band verbiedt  hier  te  denken  aan  een  grooter  gevaar,  waar« 


')  S.  186. 
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in  de  difloipel  zoa  kannen  geraken.  Op  de  woorden:  „deze 
discipel  was  den  hoogepriester  bekend''  volgt  terstond :"  en 
hij  ging  met  Jezus  in  des  hoogepriesters  zaal,  en  Petrus 
stond  bniten  aan  de  deur*'  (natuurlijk  omdat  hij  niet 
met  den  hoogepriester  bekend  was).  De  Evangelist  maakt 
dus  van  de  bekendheid  van  den  discipel  met  den  hooge« 
priester  niet  gewag,  om  het  grootere  gevaar  aan  te  duiden, 
waarin  de  discipel  daardoor  geraakte,  maar  om  te  verklaren 
waarom  hif  binnen  ging,  en  Petrus  niet. 

Pleit  het  nu  voor  de  geestelijke  meerderheid  van  den 
discipel,  en  voor  de  hooge  voortreffelijkheid  van  zijn  Evangelie, 
dat  hij  met  den  hoogepriester  bekend  was? 

Op  Oolgotha  treffen  wij  den  discipel  dien  Jezus  liefhad 
wederom  aan,  19 :  26,  37.  „Hij  is  het,  zegt  Soholten,  die, 
terwijl  de  anderen  verstrooid  worden  en  Jezus  verlaten, 
alleen  den  moed  heeft,  bij  de  kruisiging  van  Jezas  tegen- 
woordig te  zijn  en  den  Meester  tot  het  laatst  toe  getrouw 
blijft."  Aan  hem  is  het  dan  ook,  aan  wien  Jezus,  als  aan 
zijn  geestelijken  broeder,  met  voorbijgaan  van  zijne  broeders 
naar  het  vleesch,  die  als  ongeloovigen  geteekend  worden, 
dus  ook  van  Jakobus,  later  den  grooten  apostel  van  Jeru-> 
zalem»  zijne  moeder  (d.  i.  de  gemeente)  aanbeveelt."  ^) 

T^en  deze  verklaring  blijft  altijd  een  onoverkomel^k  be- 
zwaar,  wat  ik  reeds  vroeger  opmerkte  ^,  dat  de  moeder  van 
Jezus  hier  onmogelijk  de  gemeente  kan  vertegenwoordigen, 
wanneer  zij  op  de  eenige  plaats  in  het  Evangelie,  waar  zij 
ook  nog  voorkomt  2:3,  de  Joodsche  Kerk  zal  aanduiden 
(en  iets  anders  kan  zij  daar  niet  aanduiden,  als  het  wonder 
symbolisch    moet   worden   opgevat).    Een  verdichter  als  de 


^)  Dt  Ap.  Joh,  bL  71.  Vg.  Eo.  naar  Joh.  bl.  386.  Van  hetielfde  ge- 
roeien  lyn  ook  Sp&tb  S.  187,  Ksix,  GuchichU  Jesu  von  Nazara  8. 486. 
>)  Bijdragen  DL  L  bl  884. 
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vierde Evangelist  kan  denzelfden  persoon  niet  eerst  als  een 
type  van  de  Joodsche,  en  daarna  als  een  type  van  de 
Christelijke  Eerk  voorstellen.  Wonderlijk  is  ook  de  beeld- 
spraak van  de  Christelijke  Kerk  als  de  moeder  van  Christus  \ 
Hierbij  komt,  dat  de  Evangelist,  ab  hij  had  willen  te  ken- 
nen geven,  dat  de  Eerk  niet  aan  Jakobus,  tTezus  vleesdi»» 
lijken  broeder,  maar  aan  den  waren  discipel,  Jezos  geeste- 
lijken  broeder,  door  den  stervenden  Heiland  was  vermaakt, 
alleen  had  moeten  schrijven:  „Vrouw!  zie  uw  zoon!  (d.  i. 
Eerk!  zie  den  discipel,  die  eerst  waarlijk  uw  zoon,  uw 
echte  zoon  kan  heeten,  en  naar  wiens  Evangelie  gij  te 
luisteren  hebt).  En  van  die  ure  ging  zij  in  het  huis  des 
discipels."  Door  er  tusschen  in  te  voegen:  „Daarna  aseide 
hij  tot  den  discipel:  zie,  uwe  moeder  1"  gaf  hij  de  vet' 
plieUingm  aan,  die  de  discipel  jegens  de  moeder  te  vervul- 
len  had,  wat  geene  allegorische  uitlegging  toelaat.  Hoofd- 
denkbeeld bij  den  Evangelist  is  de  zorg  van  den  discipel 
voor  Jezus  moeder.  Hoofddenkbeeld  daarent^n  in  de  door 
ScHOLTEN  en  anderen  gevondene  allegorie  is  het  reelU  van 
den  waren  discipel  om  de  Eerk  naar  zijne  beginselen  te 
leiden.  De  allegorie  is  dus  niet  door  den  Evangelist,  maar 
door  ScHOLXEK  c.  s.  in  19 :  26,  27  gelegd. 

Wat  de  opmerking  betreft,  dat  alleen  de  discipel  dien 
Jezus  liefhad  Jezus  getrouw  bleef  tot  het  einde,  hier- 
tegen breng  ik  in:  l.  dat  ook  die  discipel,  als  één  der 
twaalve,  behoorde  tot  hen,  tot  wie  Jezus  zeide:  De  ure 
komt,  en  is  nu  gekomen,  dat  gij  zult  verstrooid  worden, 
een  iegelijk  naar  het  zijne,  en  gij  mij  alleen  zult  laten, 
16  :  82.  De  discipel  is  dus  in  het  begin,  even  goed  als 
Petrus  en  de  anderen,  gevlucht.  2.  dat  de  Evangelist  ook 


*)  In  Openb.  12  :  1 — 6,  waarop  SFftTB  sioh  beroept,  is  de  vroaw  die  het 
kind  baarde  niet  de  Chriateigke  Kerk,  maar  IsraëL 
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van  de  zuster  van  Jezus  moeder,  van  Makia  de  vrouw 
van  Clopas  en  van  Maku  Maodalbna  gewag  maakt.  Dit 
had  hij  voor  zijne  allegorie  volstrekt  niet  noodig.  Hier  is  hij 
das  historieschrijver  (al  is  hij  in  strijd  met  Luc  28 :  4>9)« 
Plaatste  hij  twee  zwakke  vrouwen  kort  voor  Jezus  sterven 
aan  den  voet  van  het  kruis,  dan  kon  het  zijn  toeleg  niet 
zijn  om  den  disoipel  dien  Jezus  liefhad  alleen  als  den  tot 
in  den  dood  getrouwen  getuige  te  schetsen.  Dat  toch  ook 
de  vrouwen  moeten  dienen  om  het  twaalftal  (of  liever  het 
tiental)  in  zijne  ontrouw  aan  de  kaak  te  stellen,  zal  wel 
niemand  beweren. 

Nog  eenmaal  vinden  wij  in  het  Evangelie  den  discipel 
dien  Jezus  liefhad  ten  tooneele  gevoerd  ^),  en  wel  20 :  2—9. 
Op  het  hooren  van  Mabia  Magdalbna's  bericht  gaan  Petrus 
en  de  andere  discipel,  dien  Jezus  liefhad,  naar  het  graf. 
Zij  gaan  te  zamen  op  weg.  De  andere  discipel  echter  loopt 
sneller  dan  Petrus,  en  komt  eerst  tot  het  graf.  Nederbuk- 
kende  ziet  hij  de  graf  doeken  liggen,  maar  gaat  er  niet  in. 
Eerst  nadat  Petrus,  die  hem  achterna  kwam>  in  het  graf 
gegaan  is^  en  de  doeken  gezien  heeft,  benevens  den  zweetdoek 
die  op  eene  afzonderlijke  plaats  ligt  ineengerold,  gaat  ook 
hij  er  in,  en  ziet  het^  en  gelooft. 

Waar  vinden  wij  hier  die  ideale  persoonlijkheid,  die,  als 
de  ware  vriend  en  geestverwant  van  Jezus^  beter  dan  Petrus 
en  de  andere  apostelen  zijnen  Meester  begrijpt?  Dat  iemand 
sneller  loopt  dan  Petrus,  zal  toch  wel  geen  bewijs  zijn,  dat 
hij  dieper  inzicht  dan  Petrus  heeft  in  geestelijke  dingen.  Eu 
hieruit,  dat  de  discipel  niet  in  het  graf  gaat,  voordat  Petrus 
er  in  gegaan  is,  zal  toch  wel  niets  aangaande  de  Petrus-  en 
Johannes-£erk  zijn  af  te  leiden.  Zoo  ergens,  dan  hebben  wij 


1)  H.  21  hond  ik  Toor  een  aanhaogsel,  dat  later  aan  het  Eyangelie 
ia  toegeroegd. 
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hier  met  iemand  te  doen  die  historie  wil  schrijven.  Zoo 
nataurlijk  als  alles  wordt,  wanneer  wij  aan  geschiedenis 
denken,  zoo  onnataarlijk,  zoo  kleingeestig  en  kinderachtig 
wordt  alles,  wanneer  wij  aan  inkleeding,  aan  allegorie  moeten 
denken.  Het  eenige  wat  nog  in  aanmerking  zou  kannen 
komen,  is  hetgeen  SpaTH  opmerkt  '),  dat  „hij  die  de  laatste 
is  bij  het  kruis,  ook  de  eerste  is  bij  het  graf,  en  dat  hij 
daarom  sneller  loopt  dan  Pbtrus,  omdat  de  liefde  zijn  voet 
bevlengelt.**  Alsof  het  den  Schrijver  te  doen  ware  om  zijne 
lezers  aan  Petrus  liefde  voor  Jezus  te  doen  twijfelen !  Alsof 
hij  niet  de  vurige  liefde  van  Petrus  bij  de  voetwassching  zoo 
sterk  mogelijk  had  doen  uitkomen  (18  :  9;  vg.  6  :  68).  Ook  is 
niet  de  discipel,  maar  Magdalena  het  eerst  bij  het  graf. 
(20  :  1).  En  waarom  gaat  niet  de  discipel,  maar  Petrus  het 
eerst  m  het  graf?  De  i<2$tfa^^M(;iptf 2  mag  toch  geen  huivering 
hebben  bij  het  zien  in  een  graf,  waaruit  zijn  Heer  is  opgestaan  I 
Zegt  men,  dat  de  Schrijver  wil  doen  uitkomen,  dat,  ofschoon 
Petrus  de  eerste  is,  die  den  zweetdoek  afeonderlijk  ziet  ineen- 
gerold,  toch  de  discipel  de  eerste  is,  die  aan  Jezus  opstanding 
gelooft  (SpaTH),  dan  vraag  ik,  waarom  de  Schrijver  ook  voor 
den  discipel  het  zien  van  dien  zweetdoek  noodig  achtte  om 
tot  het  geloof  te  komen.  Dat  aan  den  discipel  een  sterker 
geloof  dan  aan  Petrus  wordt  toegekend,  is  duidelijk.  Maar 
ook  de  discipel  geloofde  nog  niet,  toen  hij  nederbukte  in 
het  graf  en  de  doeken  zag  liggen  (vs.  6).  Eerst  toen  Petrus 
den  zweetdoek  gezien  had,  ging  hij  zelf  in  het  graf,  en  zag 
het,  en  geloofde.  Hij  had  dus  ook  het  tien  noodig,  voordat 
hij  gelooven  kon.  Den  hoogsten  trap  van  geloof,  in  vs.  29 
geschetst,  had  hij  nog  niet  bereikt.  Daarom  laat  ook  de 
Evangelist  er  op  volgen:  „Want  zij  wisten  nog  de  Schrift 
niet,    dat  hij  van  de  dooden  moest  opstaan.**  (vs.  9.)  Den 


1)  S.  189. 
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dieper  inzicht  in  de  profefcisohe  Schrift  ontbrak  zoowel  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad,  als  Pmzrus.  Anders  had  hij 
reeds  geloofd  voordat  hij  gezien  had. 

floe  is  dit  na  te  rijmen  met  den  toeleg  van  den  Evan-* 
gelist  om  eene  ideale  persoonlijkheid  te  schetsen,  die  als 
Jezus  ware  geestverwant  de  geestelijke  dingen  aansdiouwt 
met  het  oog  des  geloofs?^)  De  ideaal-discipel  moet  ook  een 
ideaal  geloof  hebben.  Hoe  licht  zou  het  een  schrijver^  die 
letterlijk  speelt  met  de  traditie,  gevallen  zijn  om  een  disci- 
pel op  te  voeren,  die  gelooft  zonder  eenig  uiterlijk  teeken 
noodig  te  hebben  I  Door  dat  niet -te  doen,  toont  hij  ook  hier, 
evenals  op  de  andere  door  mij  behandelde  plaatsen,  aan 
zulk  eene  ideale  persoonlijkheid  niet  te  hebben  gedacht. 

Voor  de  rechtbank  der  exegese  kan  dus  de  hypothese  van 
ScuoLTJfiN  niet  bestaan. 

Tot  hetzelfde  resultaat  voert  ons  de  beschouwing  van 
H.  19:35.  ,,En  die  het  gezien  heeft,  die  heeft  het  getuigd, 
en  waarachtig  is  zijjoe  getuigeuis,  en  hij  is  het  die  weet 
{ix€ivog)  dat  hij  z^  hetgeen  waar  is,  opdat  ook  gij  geloo- 
ven  moogt." 

Onder  hen,  die  in  het  vierde  Evangelie  verdichting  zien, 
wordt  de  vraag,  wien  de  Evangelist  met  die  woorden  bedoelt, 
niet  op  dezelfde  wijze  beantwoord.  Dat  de  Schrijver  hier  voor 
een  ooggetuige  wil  doorgaan,  wordt  o.  a.  door  Spüth'), 
Scholten  ^  en  Hilgbnfbld  ^)  beweerd.  Keim  helt  tot  het 
gevoelen  over,  dat  de  Schrqver  zich  op  een  oof^etuige  be- 


*)  Zoo  xegt  SfEtb  S.  199,  dat  Johaxmes  ^tot  nna  steht  im  Logoi* 
Evaogeliam  als  der  rechte  Typos  der  VoUglaübigen." 

•)  S.  188. 

»)  De  Ap.  Joh.  bl  11',  Ev.  naar  Joh.  bl.  8,  170. 

^)  Eütorisch-kritiêche  EmUitung  in  da$  Neue  Testament^  Leipilg  1875. 
S»  715,  781. 
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roept»  om  zijne  nieuwe  beschouwing  door  een  groeien  naam 
aan  te  bedelen ')-  Volgens  Hoekstiia  ^  heeft  de  Evan- 
gelist zich  met  opzet  dubbelzinnig  uitgedrukt.  „Terwijl  toch 
de  Evangelist  wel  gaarne  zag,  dat  men  zijn  werk  hield  voor 
apostolisch,  voor  de  getuigenis  van  Johannes,  zoo  heeft  hij 
wel  eene  fraze  gebruikt,  die  den  niet  al  te  scherp  lettenden 
lezer  in  dien  waan  kon  brengen,  maar  bij  heeft  toch^  naar 
de  gestrengste  letter,  der  waarheid  niet  met  zoovele  woor- 
den te  kort  willen  doen;  want  hij  zegt  volstrekt  niet,  dat 
de  beminde  discipel  de  schrijver  van  het  Evangelie  zelf  is." 
Voordat  ik  die  verschillende  gevoelens  beoordeel,  moet 
ik  eene  opmerking  laten  voorafgaan.  Ik  kan  niet  begrijpen, 
dat  iemand,  voor  wien  het  vierde  Evangelie  een  godsdien- 
stig drama  of  dichtstuk  is,  een  oogenblik  aarzelen  kan  om 
den  discipel  dien  Jezus  liefhad  te  houden  voor  den  schrijver 
zelf,  en  dezen  dan  te  zien  in  den  ooggetuige  19 :  85.  Is  het 
reeds  onverklaarbaar,  gelijk  wij  gezien  hebben,  dat  de  Schrijver 
den  discipel  dien  Jezus  liefhad  zoo  weinig  van  beteekenis  laat 
zeggen  en  doen,  indien  hij  hem  voor  den  waren  geestver- 
want van  Jezus  wilde  doen  doorgaan  —  nog  veel  minder 
te  verklaren  wordt  dit,  wanneer  hij  zelf  niet  bij  zijne  lezers 
voor  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  wilde  gehouden  wor- 
den, 't  Is  toch  al  te  dwaas,  dat  een  discipel,  die  zich  ver- 
schuilt (1 :  41),  die  naast  Jezus  aan  den  laatsten  maaltijd 
aanligt  (18 :  28),  die  met  den  hoogepriester  bekend  is  en 
een  goed  woord  voor  Fbtrus  doet  bij  de  dienstmaagd 
(18 :  15,  16),  die  de  zorg  voor  de  moeder  van  Jezus  op 
zich  neemt  (19 :  26,  27),  die  harder  loopt  dan  PfiTRus,  na 
Petrus  in  het  graf  gaat,  en  op  het  zien  van  den  ineenge- 


^  Oe9eh.  Juu  ooft  NazarOf  Bd.  1,  8.  157. 

*)  /fBitt  laatêU  hoofdêtuk  van  het  tnerdê  Evangelie  vergeleken  mei  dit 
Evangelie  «e//"  Theol  Tifdechr.  1867,  bl.  414. 
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rolden  zweetdoek  aan  Jezns  opstanding  gelooft  (20  : 4 — 9)  — 
dat  die  discipel  zoozeer  de  harten  tot  zich  zon  trekken,  dat 
zij  Tan  hnnne  voorliefde  voor  het  Joodflche  Christendom 
werden  genezen.  Indien  de  Schrijver  dit  laatste  beoogd  heeft, 
dan  heeft  hij  ook  de  nieuwe  beschouwing,  die  hij  in  zijn 
Evangelie  aanprees,  op  naam  van  dien  discipel  moeten 
plaatsen»  En  het  eenige  middel»  dat  hem  daarvoor  ten  dienste 
stond,  was,  dat  hij  op  de  ééue  of  andere  wijze  zich  met 
dien  discipel  identifieerde,  en  zich  dus  als  een  ooggetuige 
deed  kennen.  De  eenige  plaatsen,  die  hiervoor  in  aanmer- 
king kunnen  komen,  zijn  H.  1 :  14  (idea^dfuda  n^  dó^av 
ctvtóv)  en  19 :  86  {xa\  ó  mQcauig  (le/ia^^rjxé),  Zegfi  men 
nu  met  Ebim,  dat  het  eerste  door  alle  geloovige  Christenen 
kan  gezegd  worden;  en  dat  het  tweede  ziet  op  een  ooggetuige» 
op  wien  de  Schrijver  zich  beroept»  dan  ontbreekt  elke  aan- 
wijzing, dat  de  Schrijver  voor  don  discipel  dien  Jezus  lief- 
had moet  gehouden  worden.  En  hiermede  is  dus  het  doel, 
dat  de   Evangelist  met  zijne  verdichting  beoogde,  mislukt. 

Ten  deele  geldt  dit  ook  tegen  Hoekstra.  Een  schrijver» 
die  weet  dat  zijn  invloed  op  de  Kerk  hiervan  afhangt,  dat 
men  zijn  Evangelie  houdt  voor  het  Evangelie  van  den  discipel 
dien  Jezus  liefheeft,  moet  zich  niet  dubbelzinnig  uitlaten  ten 
opzichte  van  de  identiteit  van  discipel  en  Evangelist.  Dat 
zijn  geweten  hem  tot  die  dubbelzinnigheid  zal  gedrongen 
hebben,  is  moeielijk.  aan  te  nemen  van  een  schrijver,  die 
op  het  punt  van  historie  zoo  bijzonder  nauw  van  geweten 
niet  is. 

SoHOLTKN  is  het  weder»  die  dat  bezwaar  het  levendigst 
heeft  gevoeld»  en  dan  ook  de  meeste  zorg  aan  de  verklaring 
van  H.  19 :  86  heeft  besteed.  Hij  erkent  dat  de  Evangelist 
zich  daar,  evenals  H.  1 :  14  als  een  oo^etuige  doet  kennen; 
maar  vat,  in  verband  met  zijne  verklaring  van  den  discipel 
dien  Jezus  liefhad,  het  aanschouwen  in  H«  1 :  14  als  een 


Digitized  by 


Google 


—  90  - 

geeêtelyk   aanschouwen,   en  de  getuigenis  in  H.  19 :  85  als 
eene  geestelyhe  getuigenis  op. 

Die  opvatting  moet  ik  bestrijden.  Omtrent  H.  1 :  lé  kan 
ik  kort  adjn.  Niet  alleen  verhindert  de  aoristns  id&xcd/juda 
om  aan  eene  voortdurende  aanschouwing  te  denken.  Maar 
ook  wordt  dsSadcu  in  het  vierde  Evangelie  nooit  van  eene 
geestelijke  aanschouwing  gebruikt  (1 :  82,  88;  4 :  85;  6:5; 
11 :  45).  Met  groote  lichtvaardigheid  schreef  dus  Ksim  :  ^Jm 
Yoraus  ist  die  ,,Augenzeugen8chaft"  im  Eingang  desEvan- 
geliums  (1 :  14)  wie  im  Brief  eine  solche,  welche  jeder 
Christ  übernehmen  kaun^)."  Kennelijk  toü  de  Evangelist 
voor  een  ooggetuige  gehouden  zijn. 

De  andere  plaats  H.  19 :  85  is  moeilijker  te  verklaren. 
Ik  kan  begrijpen,  dat  men  er  toe  gekomen  is  om  aan  een 
ander  dan  den  Evangelist  te  deuken.  Toch  wordt  dit  door 
het  tweede  gedeelte  van  vers  85  verboden.  In  ieder  geval 
bUjkt  uit  dds  (wat  alt^d  in  het  Evangelie  de  beteekenis 
van  het  praeeens  heeft)  dat  op  het  oogenblik,  dat  de  Evan- 
gelist schreef,  de  getuige  nog  in  leven  was.  Dat  echter  die 
getuige  de  Schrijver  van  het  Evangelie  is,  blijkt  uit  de 
woorden  Tva  xai  éfisig  ni>a%emjt€.  Had  de  Schrijver  een 
anderen  getuige  dan  zich  zelven  bedoeld,  dan  had  hij  ge« 
schroven :  ik  bericht  u  dit  van  hem,  opdat  gij  gelooven  moogt; 
maar  niet:  h^  weet  dat  hij  zegt  hetgeen  waar  is,  opdat  ook  gif 
gelooven  moogt.  Men  kan  niet  iets  zeggen,  met  het  doel  dat 
een  ander  het  te  weten  kome,  als  men  het  hem  niet  mededeeltj 
of  laat  mededeelen.  De  vermelding  van  den  tusschenpersoon 
door  wien  de  mededeeling  geschiedt,  mocht  hier  niet  uit- 
blijven. Denkt  'men  echter  aan  het  zelfbewustzijn  van  den^ 
Schrijver  zelf,  dan  wordt  alles  duidelijk.  Dan  kan  de  vraag 
overblijven,  waarom  de  Schrijver  zoo  ingewikkeld  spreekt;  maar 


')  Gtkk.  J.  V,  N.  S.  157< 
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de  constructie  der  woorden  heeft  dan  niets  duisters  meer. 
Het  xaxtSvog  is  zeker  vreemd^  als  de  Schrijver  zioh  zelven 
op  het  oog  heeft.  Maar  dat  de  Evangelist  van  dergelijke 
omschrqvingen  houdt,  doet  H.  9 :  37  zien.  Daar  antwoordt 
Jezus  op  de  vraag  van  den  blindgeborene:  ,,Wie  is  hij, 
Heer!  opdat  ik  in  hem  moge  gelooven?"  niet:  ^^übenhet 
die  met  u  spreek'*  (gelijk  H.  4  :  26)  maar :  ,,En  gij  hebt  hem 
gezien,  en  die  met  u  spreekt  (o  Xalóóv  /lerd  aov)  die  is  het" 
(ixstvóg  êauv).  Dat  de  Schrijver,  indien  hij  zelf  ooggetuige 
was  geweest,  had  moeten  schrijven:  „en  die  dit  getuigt 
(praesens),  die  heeft  het  gezien,"  gelijk  Hoekstra  meent  ^), 
gaat  niet  op.  De  Schrijver  wil  zeggen :  die  het  gezien  heeft, 
die  en  geen  ander  (dit  is  ook  de  kracht  van  het  volgende 
xaxsTvog)  heeft  er  van  getuigd  (vroeger  reeds  onder  zijne 
discipelen  en  vrienden)  en  getuigt  er  nu  wederom  van  in 
dit  Evangelie.  Dat  het  perfectum  (jLeiiaQt^Qrpcs  zoo  mag 
verklaard  worden,  blijkt  uit  H.  1 :  84»  waar  Johannbs  (de 
Dooper;  zegt:  xdym  éai^axa,  xai  fiefAaQrvQfpuz  on  ovtóg 
sativ  ó  vlog  Tov  &€ov^  terwijl  de  Evangelist  hem  vs.  82  spre- 
kende had  ingevoerd  met  het  woord  xa»  é/ia^t;^ij<r£r 'Ia>aVi^$ 
léycov.  De  getuigenis,  die  Johani^bs  vroeger  had  afgelegd, 
duurde  dus  nog  voort  ^. 

Is  nu  de  getuigenis  in  H.  19  :  86  die  van  een  ooggetuige, 
dan  rijst  de  vraag  op:  welie  getuigenis  wordt  hier  bedoeld? 
Men  zou  zoo  zeggen,  dat  die  vraag  niet  moeielijk  te  beant- 


')  Theol  Tijdschr,  1867,  bl.  414. 

*)  De  opmerking  van  Hobkbtsa  aangaande  het  ophouden  van  Jobakfes 
getuigenis,  toen  Jcatia  was  opgetreden  (bL  414,  noot.  Vg.  Winbb,  örain- 
micAik  S.  244)  verliest  hare  beteekenis  door  het  èfAa^tó^ifaa  Tan  vs.  83. 
eigenaardig  is  ook  het  éiïi^nag  in  H.  9  :  87 :  #6\)  hebt  hem  in  hot  oog 
gekregen,  en  gif  ziet  hm  nog.*'  Vg.  ook  H.  20  :  29  „ot*  éitqanéog  fie, 
neniajevxag**  (waar  het  geloof  nog  voortdnnrt). 
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woorden  was.  Wat  hij  gezien  heeft,  zegt  de  Evangelist  zelf 
V8.  81 — 34.  Hij  heeft  gezien  dat  de  beenen  van  Jezus  niet 
gebroken  werden^  dat  de  zijde  van  Jezus  met  eene  speer  werd 
doorstoken,  en  dat  uit  die  zijde  bloed  en  water  vloeide. 
Daarvan  geeft  hij  das  getuigenis,  en  van  niets  anders. 
ScHOLTEN  zoekt  er  echter  een  dieperen  zin  achter.  En  dit 
moet  hij  wel  doen,  als  hij  zijne  hypothese  aangaande  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad  niet  wil  prijsgeven.  Ontwijfelbaar 
toch  heeft  de  Evangelist  eenen  historischen  persoon  door  dien 
discipel  willen  voorstellen,  wanneer  hij  de  waarheid  van  zijn 
bericht  in  vs.  81 — 84  heeft  willen  staven,  door  meê  te  dealen 
dat  de  discipel  er  zelf  bij  geweest  is,  vs.  35.  Daarom  wil 
Scholten  gedacht  hebben  aan  zulk  eene  getuigenis,  als  „op 
grond  van  eene  geestelijke  aanschouwing  omtrent  eene  geeste- 
lijke zaak  wordt  afgelegd."  In  het  bloed  en  water,  dat  uit 
Jezus  doorstokene  zijde  vloeide,  zag  de  Evangelist,  volgens 
hem,  een  mysterie,  dat  voor  anderen  verborgen  bleef,  namelijk 
de  reinigende  en  verlossende  kracht,  die  van  Jezus  als  het 
ware  paaschlam  uitging.  Het  water  is  het  zinnebeeld  van 
den  H.  Geest.  Het  bloed  is  het  middel,  waardoor  de  ver- 
zoening der  zonden  tot  stand  komt.  Vloeien  nu  beiden  uit 
de  zijde  van  Jezus,  dan  wil  dit  zeggen,  dat  de  reiniging 
door  zijn  bloed  en  de  heiliging  door  den  Qeest  de  vruchten 
zijn  van  zijnen  dood.  Van  dit  geestelijk  feit  legt  de  Evan- 
gelist getuigenis  af.  Daarom  wordt  ook  zijne  getuigenis  eene 
waarachtige  getuigenis  (dXrjdwrj  fuz^Qlct)  genoemd|  eene 
getuigenis  van  den  echten  stempel,  niet  alleen  geloofwaardig, 
maar  ook  steunende  op  het  zien  van  het  onzichtbare  in  het 
zichtbare,  van  de  iAé  in  het  zichtbare  feit^). 

Dat  wij  hier  met  eene  allegorie  te  doen  hebben,  wordt 
natuurl^'k  ook  beweerd  door  SpaiH,  Keik,  Hilgenpeld,  en 


^}  Eü  Ev.  naar  Joh,,  bl  169;  De  ApotUl  Joh,  in  £/<iViU«é',  bL  71  • 
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andereiij  die  aan  het  vierde  Evangelie  alle  geschiedkundig 
karakter  ontzeggen.  In  de  verklaring  is  verschil.  Zoo  vindt 
HiLGENFELD  in  het  bloed  en  water  de  beide  sacramenten 
aangeduid  ^).  Ejüh  ^^das  Symbol  des  Geistes^  der  von  Jesus 
dem  Gestorbenen,  dem  Yerklaxten  ausströmt,  sofern  aus  der 
Doppelheit  seiner  Thaten,  der  Wassertaufe  und  der  Blut- 
taufe,  ein  neues  höheres,  dem  Judenthum  und  Tempelthum 
so  unbekanntes  Lebea  in  die  Menschheit  übergeht"  ^).  Anderen 
weder  anders.  Maar  hierin  komen  allen  overeen :  de  Schrijver 
allegoriseert. 

Hiermede  echter  heeft  men  nog  niet  bewezen  dat  de 
Evangelist  niet  met  een  historisch  doel  heeft  geschreven. 
Hij  kan  evengoed  geailegoriseerd  hebben  naar  aanleiding 
van  een  feit,  waarvan  hij  getuige  was,  als  dat  hij  het  feit 
heeft  verdicht,  om  te  kunnen  allegoriseeren.  Ja,  is  dat 
laatste  niet  hoc^  onwaarschijnlijk?  Aangenomen  voor  een 
oogenblik  (wat  mij  echter  niet  minder  onwaarschijnlijk  voor- 
komt), dat  de  Evangelist  de  beenen  der  twee  moordenaars 
heeft  laten  breken  om  eene  tegenstelling  te  hebben  met 
Jezus,  wiens  beenen  niet  gebroken  konden  worden,  omdat 
hij  het  ware  paaschlam  was ;  verder,  dat  de  lanssteek  is  ver- 
dicht om  de  profetie  (?)  in  vervulling  te  doen  treden;  zij 
zullen  zien,  in  welken  zij  gestoken  hebben  —  dan  vraag  ik : 
waarom  moest  nu  nog  daarenboven  verdicht  worden,  dat  er 
bloed  en  water  uit  Jezus  zijde  vloeide?  Zeker  niet  om  in 
Jezus  het  ware  paaschlam  te  doen  zien;  want  uit  het  paasch- 
lam vloeide  geen  water.  Ook  niet  om  Jezus  als  den  waren 
Verlosser  te  schetsen,  door  wiens  bloed  wij  gereinigd  en 
door  wiens  Geest  wij  geheiligd  worden;  want  waar  is  het 
bewijs,   dat  het   water  in   het  vierde  Evangelie  altijd  het 

*)  ffüt'Krit,  EinUitmg,  S.  715.  #Kem  natürliches,  sondern  ein  won- 
derbares,  die  beiden  Sacramente  des  Cbristeothums  andenteades  Ereigniw.'* 
>}  S.  448. 
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ainuebeeld  is  van  den  H.  GbestP  Volgens  Soholten  is  juist 
het  water»  dat* te  Eana  in  wijn  verandert^  het  asinnebeeld  van 
den  Joodschen  godsdienst,  die  door  Jezns  werkzaamheid 
voor  een  beter,  edeler  godsdienst  plaats  maakt;  en  wordt 
de  Dooper  daarom  voorgesteld  met  water  te  doopen»  omdat 
de  oude  bedeeling  als  de  bedeeling  des  waters  staat  tegen- 
over de  nieuwe  bedeeling  des  Geestes^  die  met  Jezus  aan- 
brak. De  plaats,  die  hier  het  meest  in  aanmerking  kan 
komen^  is  H.  7 :  38.  „Die  in  mij  gelooft,  gelijk  de  Schrift 
zegt,  stroomen  van  levend  water  zullen  uit  zijnen  buik  vloeien/' 
waarop  de  Evangelist  laat  volgen:  „En  dit  zeide  hij  yan 
den  H.  Geest,  welken  ontvangen  zouden  die  in  hem  gelooven ; 
want  de  H.  Geest  was  nog  niet,  overmits  Jezus  nog  niet 
verheerlijkt  was  *)."  Evenwel  bestaat  hier  de  overeenstemming 
meer  in  de  woorden  dan  in  de  zaak.  Want  1^.  is  hier  sprake 
niet  van  Jezus,  maar  van  de  geloovigen;  2^.  wordt  hier  de 
H.  Geest  voorgesteld  als  eerst  in  zijne  volle  kracht  werkzaam 
na  Jezus  verheerlijking  (vg.  16 :  7  „indien  ik  niet  we^a, 
zoo  zal  de  Trooster  tot  u  niet  komen,  maar  indien  ik  henenga, 
zoo  zal  ik  hem  tot  u  zenden").  Het  lag  dus  niet  zoo  voor 
de  hand,  om  bij  het  lezen  van  H.  19  :  85  aan  H.  7  :  38  te 
denken.  Te  minder,  omdat  bij  het  water  ook  het  bloed  ge* 
voegd  wordt. 

Hiermede  beweer  ik  niet,  dat  de  Evangelist  in  dat  water 
en  bloed  niet  iets  zeer  opmerkelijks,  iets  van  hoogere  be- 
teekenis  gezien  heeft.  Met  het  oog  op  l  Joh.  6  :  6  acht  ik 
dit  zeer  waarschijnlijk  ^).  Wat  hij  er  echter  in  gezien  heeft. 


^)  Dat  de  Erangelist,  die  met  geen  enkel  woord  vaa  Doop  en  Avond-« 
maal  in  s|jn  ETangelie  spreekt,  de  sacramenten  sal  hebben  willen  aan* 
dolden,  is  ten  eenenmale  onaannemelijk. 

^  Met  Dr.  J.  Bibmbms,  ^Dé  beteekenti  van  den  eersten  brief  van 
Johannes  in  het  kiatoriech'kritisch  onderzoek  naar  den  oorsprong  van  kei 
vierde   Evangtlie'\   Utrecht   18G0    (eene  afdoende  wederlegging  ?an  het 
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is  niet  met  zekerheid  te  zeggen.  Hij  z^  er  zelf  niets  van. 
Blijkbaar  hecht  hij  er  ook  zooveel  waarde  niet  aan.  Hij 
vermeldt  het  ter  loops^  als  iets  dat  te  denken  geeft,  maar 
zonder  er  later  op  terug  te  komen.  Zegt  men,  dat  hij  er 
toch  de  plechtige  verzekering  op  laat  volgen,  dat  „hij  die 
het  gezien  heeft,  het  getuigd  heeft"  enz.,  dan  verliest  men 
uit  het  oog,  dat  dit  niet  uitsluitend,  en  ook  zeker  niet  in 
de  eerste  plaats  betrekking  heeft  op  het  uitvloeien  van  bloed 
en  water,  maar  op  het  niet-breken  van  Jezus  beenen  en  op 
de  lanssteek.  Zonneklaar  blijkt  dit  uit  vs.  86  en  S7.  Daar 
wordt  eerst  de  profetie  aangehaald:  „Qeen  been  van  hem 
zal  gebroken  worden;**  daarna:  „Zij  zullen  zien,  in  welken 
zij  gestoken  hebben.'*  Beide  aanhalingen  worden  verbonden 
door  ydQ  met  vers  35,  zoodat  er  geen  twijfel  aan  is,  of  de 
Schrijver  heeft  vs.  85  bepaaldelijk  aan  de  vervulling  van  die 
profetiën  gedacht.  Het  verwondert  mij,  dat  Sgholten  daarop 
niet  heeft  gelet.  Tcsschen  vs.  35  en  het  bloed  en  water 
van  vs.  34  legt  hij  een  veel  te  nauw  verband  ^). 

Is  het  nu  denkbaar,  dat  de  Evangelist  dat  uitvloeien  van 
bloed  en  water  uit  Jezus  zijde,  en  du9  ook  de  lanssteek  en 
de  beenbreking  heeft  verdicht?  Maar  waartoe  zou  dan  die 
verdichting  gediend  hebben?  De  breking  van  de  beenen  van 
Jezus  medekruiselingen  laat  ik  daar;  want  dat  kon  dienen 
om  te  doen  uitkomen  dat  van  Jezus,  als  het  ware  paasch- 
lam,  de  beenen  niet  gebroken  werden.  Evenwel  moet  ik  doen 
opmerken,  dat  de  Schrijver  tot  die  verdichting  de  toevlucht 
niet  had  behoeven  te  nemen.  Had  hij  op  de  vermelding  van 
Jezus  dood  laten  volgen :  „en  het  was  de  ure  van  het  pascha," 


geyoélen  yan  Prof.  Hobkstba,  TheoL  Tijd$ckr.  1867)  hond  ik  het  Tierde 
Evangelie  en  den  eersten  Johannes-brief  voor  het  werk  van  denaelfden 
schrijver. 

1)  Het  Ev,  naar  Joh.,  bl  168—170. 
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of  iets  dergelijks  (vg.  19  :  14),  dan  zoa  hij  sdoh  zeker  bater 
en  dnidelijker  hebben  nitgedrnkt.  Te  meer,  omdat  in  vs.  36 
ook  eene  aanhaling  van  Ps.  84 :  81  kon  worden  gezien. 

Maar  vooral^  wat  moet  die  lanssteek  beteekenen  ?  Toch  niet 
om  Zach.  12  :  10  in  vervulling  te  doen  treden  P  Want  welke 
Israëliet  kon  bij  het  lezen  van  dat  profetisch  woord  denken 
aan  iets  dergelijks  als  de  vierde  Evangelist  van  den  gekrui- 
sigden Messias  bericht?  ^)  Zoo  zal  dan  de  lanssteek  moeten 
dienen  om  aan  dat  bloed  en  water  te  komen !  Maar  voor  het 
bloed  was  hij  niet  noodig.  Het  bloed,  dat  uit  Jezus  door- 
boorde handen  vloeide^  was  voldoende  om  aan  verzoening  te 
denken.  Het  moet  dus  alleen  om  dat  water  te  doen  zijn 
geweest!  Daarvoor  alleen  moet  alles  zijn  verdicht,  't  Is  wel 
der  moeite  waard  I  Wonderlijke  lezers  moet  de  Evangelist 
zich  wel  hebben  voorgesteld^  lezers  die  niet  door  H.  4  :  6 — 14, 
niet  door  H.  7  :  87 — 89,  niet  door  H.  14—17  tot  de  over- 
tuiging konden  gebracht  worden,  dat  Jezus  door  den  H.  Geest 
het  water  des  levens  aan  den  dorstige  gaf,  maar  daarvoor 
bepaaldelijk  noodig  hadden  de  getuigenis  van  iemand,  die 
water  uit  Jezus  zijde  had  zien  vloeien.  Ja,  z6<$  vernuftig  zijn 
die  onkundige  lezers  plotseling  in  H.  19  :  84  bij  hem  ge- 
worden, dat  hij  geen  letter  er  bijvoegt,  om  zijne  meening  op 
te  helderen,  en  dus  veronderstelt,  dat  zij  zeer  goed  op  de 
hoogte  zijn,  om  hem  terstond  te  begrijpen! 

Het  gaat  niet  aan,  tegenover  al  die  bezwaren  eenvoudig 
met  ICeik  te  zeggen :  „lm  Grund  kann  die  Kritik  zu  diesem 
Wunder  geistiger  Anschauungsweise,  richtiger  zu  dieser  geist- 
reichen  Spielerei,  ganz  ruhig  schweigen,"  en  dan  ironisch  er  bij 
te  voegen :  „wogegen  die  neuere  SSeit  mit  Hilfe  von  Anatomen 
mühselig  überlegt  hat,  ob  der  Yorgang  überhaupt  denkbar,  d.  h. 


*)  In  Openb.  1 :  7  ia  aUeen  sprake  van  do  Joden,  die  zich  aan  den  Mes- 
nasmoord  schnldig  maakten. 
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Datttrlicli  sei"  ^).  Wat  toch  dit  laatste  betreft^  staat  het 
volgens  Keiic  zeken  met  de  zaak  zoo  slecht  niet.  Hij  zegt, 
dat  men  zou  moeten  aannemen,  dat  de  stoot  bijzonder  hevig 
was  (waarom  niet  ?) ;  dat  hij  aan  de  linkerzijde  is  toegebracht 
Gseer  waarschijnlijk !) ;  dat  de  wonde  niet  later  dan  één  uur 
na  den  dood  werd  gemaakt  (daar  is  niets  tegen  I);  dat  het 
pericardium,  en  wel  op  de  gelukkigste  wijze,  getroffen  werd 
(is  dat  onmogelijk?);  en  dat  zelfs  in  het  gelukkigste  geval 
uitx  het  pericardium  bloed  en  water  niet  gescheiden,  maar 
vermengd  vloeit  (zelf  noemt  hij  er  echter,  die  het  tegendeel 
beweren;  ook  is  het  de  vraag,  of  zelfs  bij  vermenging  niet 
zou  kunnen  bemerkt  worden,  dat  er  bij  het  bloed  zich  ook 
water  bevond).  Ook  hieraan  mag  wel  gedacht  worden,  dat, 
wanneer  men  van  dit  verschijnsel  zegt:  onmogelijk I  terstond 
de  vraag  oprijst:  hoe  komt  dan  de  Schrijver  er  aan?  Hij  zal 
(als  het  onmogelijk  is)  nooit  gezien,  en  nooit  gehoord  hebben 
dat  er  uit  een  lijk  bloed  en  water  kon  vloeien;  en  niettemin 
verdicht  hij  het!  Om  de  groote,  verhevene  waarheid  in  het 
licht  te  stellen,  dat  de  gemeente  aan  Jezus  de  gave  des 
H.  Geestes  te  danken  heeft,  zal  hij,  zonder  de  minste  aan- 
leidingf  zonder  er  zelfs  voor  zijn  stelsel  de  minste  behoefte 
aan  te  hebben,  op  gevaar  af  van  door  zijne  lezers,  die  er 
nooit  van  gehoord  hadden,  te  worden  uitgelachen,  louter 
dus  voor  de  aardigheid,  water  uit  Jezus  lijk  hebben  laten 
vloeien!  Men  houde  ipij  ten  goede,  dat  ik  in  dezen  wat 
ongeloovig  ben! 

Neen,  de  kritiek  moet  t^enover  die  „geistreiche  Spielerei" 
er  niet  het  zwijgen  toe  doen.  Zij  moet  verklaren,  hoe 
zolk  een  spelen,  zulk  een  verzinnen  van  feiten  om  er 
mede  te  kunnen  spelen,  kon  opkomen  bij  een  man  als 
de  vierde  Evangelist,  die  o.  a.  in  staat  was  om  H.  14— -17 
te   verdichten.    Dat  hij,   ook  hierin  een  kind  van  zijn  tijd, 

I)  Gtich,  J.  V.  JV.  S.  448. 
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veel  op  heeft  met  allegoriën^  is  niet  te  ontkennen.  Evenmin ^ 
dat  bij  soms  opmerkingen  kan  maken^  die  zeer  eenvoudig 
zijn,  en  toch  den  lezers  veel  te  denken  geven  (vg.  o.  a.  13  :  30 
„En  het  was  nacht";  18  :  5  „En  Judas  stond  ook  bij  hen" ; 
18  :  40  ,,En  Barabbas  was  een  moordenaar**).  Maar  altijd 
zijn  het  omstandigheden,  die  hij  zelf  voor  waarheid  houdt, 
waarin  hij  een  dieperen  zin  wil  gezocht  hebben. 

Dat  hij  ook  het  uitvloeien  van  bloed  en  water,  evenals 
het  daaraan  voorafgaande,  voor  feiten  wil  gehouden  hebben, 
stelt  VS.  85  in  het  helderste  licht.  Plechtig  verzekert  hij, 
dat  hij  er  getuige  van  geweest  is.  Scholten  wil  die  getni- 
genis  in  geestelijken  zin  opgevat  hebben.  Het  recht  daartoe 
leidt  hij  af  uit  de  woorden  dlrjOivi^  (niet  dlrjdi^g)  avvov 
èütlv  rj  imq^vqla.  Daar  in  het  vierde  Evangelie  dkrjdivdg  wel 
eens  gebezigd  wordt  om  aan  te  duiden,  wat  tot  den  icvm 
xó(ffiog,  of  de  wereld  der  ideën  behoort,  zooals  tó  qi&q  xo 
dXrjdivóv,  1  :  9,  d.  i.  het  geestelijk  licht;  4  :  ^3;  6  :  32; 
8  :  16;  15  :  1;  17  :  3;  7  :  28;  zoo  zal  ook  19  :  35  de  ge- 
tuigenis van  den  discipel  eene  getuigenis  zijn,  die  op  eene 
geestelijke  aanschoawing  rust. 

Hiertegen  merk  ik  op:  1°.  Wat  een  geestelijk  licht  is  in 
onderscheiding  van  een  natuurlijk  licht,  een  geestelijke  wijn- 
stok tegenover  een  natuurlijken  wijnstok,  enz.,  begrijpt  ieder. 
Maar  wat  eene  geestelgke  getuigenis  is  tegenover  eene  natuur- 
lijke getuigenis,  is  mij  een  raadsel.  Zeker  kan  men  zoowel 
van  natuurlijke  als  van  geestelijke  zaken  eene  getuigenis 
geven;  maar  de  getuigenis  op  zich  zelve  is  één.  Zij  is  een- 
voudig waar  of  anfoaar.  En  zoo  is  dan  eene  getuigenis  die 
waar,  d.  i.  van  den  echten  stempel  is,  niets  dan  eene  ge* 
loofiüoardige  getuigenis  ^).  2**.  Wat  de  getuige  gezien  heeft 
(d  iiOQctxdg  (isficcqt^qifpce)  is   blijkens  het  verband  het  uit- 


«)  Vg.  Bijdragen,  Dl.  I.  bL  840. 
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rloeien  van  bloed  en  water  uit  de  zijde  van  Jezas,  niet 
het  zien  van  eene  hoogere  idé  in  dat  feit.  Alleen  het  ver- 
band kan  uitmaken,  of  óqSv  van  een  geestelijk  of  van  een  licha- 
melijk zien  moet  worden  verstaan.  S"*.  De  Evangelist  maakt 
geen  onderscheid  tusschen  eene  fjuxQtvQÜt  dXrjdrjg  en  eene 
fia^VQia  dXrjdivi^,  vg.  5  s  82;  8  :  18,  14  (21  :  24).  4*.  In 
hetzelfde  vers  wordt  met  het  oog  op  dezelfde  zaak  gezegd: 
xdxHVog  ddmf  o^^i  dlrjBrj  (siet  dXrfiivd)  Xéysi^  wat  niet  anders 
kan  vertaald  worden  dan  door :  ,,en  hij  is  het,  die  weet  dat 
hij  waarheid  spreekt." 

Eene  gezonde  ex^ese  dwingt  ons  dus  tot  de  stelling, 
dat  de  Evangelist  gewild  heeft,  dat  zijne  lezers  in  hem  den 
ooggetuige  van  het  vs.  81 — 84  verhaalde  zouden  zien.  Der- 
halve heeft  hij  (indien  wij  in  hem  den  verdichter  moeten 
zien)  nadrukkelijk  het  t^enovergestelde  gezegd  van  hetgeen 
hij  meende:  En,  die  hei  gezien  heeft  (en  hij  heeft  er  nooit  iets 
van  gezien !)  die  heeft  het  getuigd  (en  hij  getuigt  er  nu  voor 
het  eerst  van!);  en  waarachtig  (leugenachtig!)  is  zijne  ge* 
tuigenis;  en  hij  is  het,  die  weet  dat  hy  waarheid  spreei^  (iBi 
hij  onwaarheid  spreekt!),  opdat  ooi  gij  gelooven  moogt  (op 
grond  van  een  verzinsel !)  Ik  vraag  nu  niet,  of  die  kolossale 
lengen  wel  te  plaatsen  is  in  een  Evangelist,  die  266  van 
Jezus  weet  te  spreken,  en  z66  met  de  dXrjdsla  dweept;  ook 
niet,  of  de  zaak  zelve  (het  uitvloeien  van  het  water  uit 
Jezus  zijde,  waarvan  de  hoogere  beteekenis  niet  eens  door 
den  Schrijver  wordt  aangegeven)  zulk  een  leugen  welwaard 
is.  Ik  constateer  alleen,  dat  in  H.  19  :  85  van  eene  werio' 
lijie  tegenwoordigheid  van  den  Evangelist  bij  het  kruis 
sprake  is.  En  dat  derhalve  (daar  die  ooggetuige  geen  ander 
kan  zijn  dan  de  discipel  dien  Jezns  liefhad)  die  discipel 
de  ideale  persoonlyhheid^  waarvan  Soholten  spreekt,  onmo- 
gelijk wezen  kan. 
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Ik  kom  tot  H.  21.  Noch  Hilgbnfsld  >),  noch  Yigbuus  ^ 
hebben  mij  knnnen  overtaigen,  dat  dit  hoofdstak  van  dezelfde 
hand  is  als  de  overige  hoofdstukken.  Met  Soholtbn  •)  SpEth  *)' 
Kbim  *),  Hoekstra.  %  Bovers  ^,  Loman  ®)  en  anderen  meen 
ik|  dat  het  door  een  geestverwant  van  den  Schrijver  aan  het 
Evangelie  is  toegevoegd.  Die  meening  grond  ik  niet  zoozeer  op 
het  verschil  van  taal  en  stijl  (want  de  overeenkomst  is  veel 
grooter)  als  wel  hoofdzakelijk  hierop:  1*^.  Het  is  onwaar* 
sch^nlijki  dat  de  Evangelist  zelf  H.  21  later  aan  zijn  Evan* 
gelie  zal  hebben  toegevoegd,  zonder  H.  20 :  80,  81  weg  te 
nemen.  2^  De  vermelding  van  de  zonen  van  Zèbedeus  en 
van  twee  andere  discipelen  is  in  strijd  met  de  gewoonte  van 
den  Evangelist,  om  Jezus  discipelen  te  noemen  (de  discipel 
dien  Jezus  liefhad  natuurlijk  uitgezonderd),  en  slechts  die 
ten  tooneele  te  voeren,  van  welke  hij  iets  te  zeggen  heeft. 
S"".  In  H.  20  wordt  zulk  eene  nadere  aanduiding  van  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad  g^ven,  als  aan  het  Evangelie 
vreemd  is.  4^.  In  vs.  24a  wordt  de  discipel  dien  Jezus  liefhad 
als  de  Schrijver  van  het  Evangelie  aangewezen.  Dit  doet  de 
Evangelist  niet.  5"*.  In  plaats  van  oïêafiev  (vs.  24b)  zou  de 
Evangelist  diev  geschreven  hebben.  &".  In  vs.  22,  28  wordt 
op  den  dood  van  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  gezinspeeld. 

Ik  kan  dit  alles  slechts  even  hier  aanstippen.  Alleen  deze 
vraag  houdt  mij  thans  bezig,  of  H.  21  ook  licht  geeft  over 


>)  ZéfUch.  f.  wits.  TUol  1868;  EistortBeh-hntische  JEüdeiiimg  1876. 
^  Historisch'-kntigch  onderzoek  naar  den  sehrijver  van  Joh  21,  1871. 
*)  De  Ap.  Joh.  in  KUin-Azie,  bl.  95. 
«)  Zeiteeh.  ƒ  wisi.  Thed.  8.  194. 
*)  OeeeK  Jeeu  von  Nazara  Bd.  8.  S.  561. 
•)  Theol.  Tijdeckr.  1867. 

7)  f  Een  paar  hoofdstrJcktn  uit  de  Johannet-Uieraiuiir  van  den  jongêten 
UjdP  TheoL  TSjdeckr^  1878. 

«)  gTweegeêduiftenoverhtiJohainMi-EvangeUe!^  Theol.  Tijdechr.  1878. 
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den  discipel  dien  Jezus  liefhad.  Bij  de  beantwoording  van 
deze  viaag  zal  van  zelf  het  een  en  ander  ter  sprake  komen 
van  hetgeen  ik  als  grond  voor  de  onechtheid  van  H.  21 
heb  genoemd. 

Ook  in  H.  21  meent  Scholtbn  dezelfde  ideale  persoon- 
lijkheid te  vinden,  als  in  het  Evangelie.  De  discipel  herkent 
eerder  dan  Petrus  den  opgewekten  Heer  (vs.  7).  Hij  leeft 
voort,  in  onderscheiding  van  al  de  overige  discipelen,  tot 
aan  de  toekomst  des  Heeren  (vs.  22,  28),  als  de  onsterfelijke 
getuige,  die  boven  den  strijd  der  partijen  verheven,  zijne 
stem  zal  laten  hooren  tot  aan  den  afloop  der  eeuwen  toe''  ^). 
Waarschijnlijk  hield  de  onbekende  schrijver  hem  nog  niet 
voor  den  Apostel  Johaknes  %  en  dacht  hij  hem  dan  ook 
niet  onder  de  zonen  van  Zbbedbüs  (vs.  2),  maar  onder  de 
twee  andere  discipelen,  wier  namen  hij  niet  vermeldt  ^). 

Ik  moet  dit  gevoelen  bestrijden  op  verschillende  gronden, 
waarvan  de  voornaamste  aan  vs.  22  en  28  ontleend  is. 

Indien  de  Schrijver  van  H.  21  in  den  discipel  dien  Jezus 
liefhad  eene  ideale  persoonlijkheid  heeft  gezien,  en  dus  ook 
gewild  heeft  dat  men  die  zien  zou  in  hetgeen  Aif  zdf  van 
dien  discipel  zeide,  is  hij  even  onhandig,  of  liever  nog  onhan- 
diger dan  de  Evangelist  te  werk  g^aan. 

1^.  Waarom  noemt  hij  in  vers  2,  behalve  de  door  den 
Evangelist  met  name  genoemde  discipelen,  ook  nog  de  zonen 
van  Zebedeus,  die  de  Evangelist  voorbijgaat?  Dit  moest  bij 
de  lezers  argwaan  wekken.  Te  meer,  omdat  hij  de  discipelen 
uit  visschen  laat  gaan,  en  daarin  meer  dan  de  Evangelist 
aan  de  synoptische  traditie  zich  aansluit.  In  verband  met 
zijn  kennelijk  streven  om  de  aandacht  zijner  lezers  meer 
bijzonder   op  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  te  vestigen, 


>)  2)e  iipb  JqK  m  KUin-^AsM^  bL  72,  90. 
«)  BL  81.  »)  BI  79. 
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moest  het  yermelden  van  die  bijzonderheid  lichtelijk  de  meening 
doen  post  vatten,  dat  hij  onder  dien  discipel  Johannss  ver- 
stond. Scholten  gist,  dat  de  discipel  schuilt  onder  de  twee 
ongenoemde  discipelen  ^).  Maar  voor  zijn  doel  bad  de  Schrijver 
immers  niet  twee  discipelen  noodigl  En  was  het  dan  ook 
niet  veiliger  geweest  om  de  zonen  van  Zebsdrus  weg 
te  laten?  Of  moeten  wij  aannemen,  dat  hij  met  opzet 
eerst  van  de  zonen  van  Zebbdeus,  en  daarna  van  de  twee 
andere  discipelen  spreekt^  om  zijne  lezers  in  verwarring  te 
brengen? 

2".  Dat  de  discipel  de  eerste  was  die  den  Heer  herkende, 
en  dit  aan  Petrus  mededeelde,  pleit  zeker  voor  hem,  maar 
bewijst  nog  niet,  dat  hij  dieper  inzicht  had  in  de  dingen 
van  het  Godsrijk.  Evenmin  als  Ma.bia  Magdalena.  dat  dieper 
inzicht  toonde  door  den  Heer  te  voet  te  vallen  op  het  hoeren 
van  haar  naam,  kan  dit  van  den  discipel  gez^  worden,  die 
op  het  zien  van  de  wonderbare  vischvangst  (ook  hier  weder 
op  het  zien  van  een  uitwendig  teeken  —  in  strijd  met 
hetgeen  van  eene  ,,ideale  persoonlijkheid"  verwacht  wordt!) 
uitroept:  het  is  de  Heer!  Aan  eene  achteruitzetting  van 
Petrus  te  denken,  verbiedt  ons  wat  verder  van  dien  jonger 
wordt  verhaald. 

S"".  In  VS.  22,  23  zal  de  Schrijver,  volgens  Soholten,  den 
waren  geestverwant  van  Jezus  geschetst  hebben,  den  onsterfe- 
lijken  getuige,  die  blijft  tot  de  toekomst  des  Heeren.  In 
dit  opzicht  zal  hij  boven  al  de  apostelen  staan,  en  vooral 
boven  Petrus,  van  wiens  dood  in  vs.  18,  19  gesproken 
wordt.  Het  is  jammer,  dat  Soholten  de  moeite  niet  heeft 
genomen  om  de  bedenkingen  te  weeringen,  die  terstond 
oprijzen  bij  ieder  die  maar  even  het  verband  inziet.   Nadat 


^)  Zoorer  ik  weet,  wordt  dit  geroéleD  aUeen  gedeeld  door  v.  Ubcbtbitk, 
gStwHën  emM  Laten  über  das  E»,  des  J<Aannes*'  1S76. 
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Josus  aan  Petrus  zijn  marteldood  ^}  heeft  yoorspeld,  vrai^ 
Fet&us,  wijzende  op  den  discipel  die  hem  yolgde:  „HeerI 
maar  wat  zal  deze?"  Hierop  antwoordt  Jezus:  „Indien  ik  wil 
dat  hij  blijve  totdat  ik  kom,  wat  gaat  het  a  aan?  volg  gij 
mij  !'*  Met  dat  komen  van  Jezus  kan  m.  i.  niets  anders  dan 
de  parousie  bedoeld  zijn.  Terwijl  van  Petrus  met  zekerheid 
gezegd  wordt,  dat  bij  met  den  marteldood  God  verheerlijken 
zou,  wordt  met  betrekking  tot  den  discipel  demogelijkheid 
gesteld,  dat  hij  Jezus  komst  nog  beleven  zal.  Qeen  wonder, 
dat  ten  gevolge  van  dit  woord  de  meening  onder  de  broeders 
ontstond,  dat  die  discipel  niet  sterven  zou.  Die  meening  nu 
wordt  door  den  Schrijver  bestreden.  Jezus  had  tot  hem  niet 
gezegd,  dat  hij  niet  sterven  zou,  maar:  „Indien  ik  wil,  dat 
hij  blijve  totdat  ik  kom,  wat  gaat  het  u  aan?*'  De  nadruk 
ligt  op  het  woord  indien,  Jezus  had  niet  stellig  verzekerd, 
dat  de  discipel  blijven  zou  totdat  hij  wederkwam,  maar  dit 
slechts  als  eene  mogelijkheid  gesteld.  Tot  deze  verklaring 
dwingt  ons  de  beteekenis  van  iav.  Hoe  goed  toch  de  Evan- 
gelist het  verschil  in  het  oog  houdt  van  d  en  idv,  blijkt 
uit  3  :  12  „£t  Tcc  inCysm  sïnov  vfuv  xcu  ad  niCx&ietBj  nSg 
idv  aXnto  viuv  td  inovqdvui  nKXtêtftrste" ;  IS  :  17  „cl  tavta 
olêceTSf  [iaxdQiot  èc%e  idv  no^rjce  avtd^  In  beide  zinnen 
wijst  het  eerste  lid  op  iets  stelligs,  het  tweede  op  iets  hypo- 
thetisch. Zoo  ook  21  :  22,  28.  Had  de  Schrijver  bedoeld,  dat 
Jezus  bepaald  wilde  dat  de  discipel  blijven  zou,  dan  had 
hij  moeten  z^gen :  d  dého.  Door  in  plaats  daarvan  te  zetten 


1)  Niet  ftijn  kruisdood.  Mocht  al  ts.  19  hierop  nnspeleoyin  tb.  18 
wordt  aUeen  een  gewelddadige  dood  bedoeld.  Onmogeiyk  kan  Ixxsvatq 
tuig  XBÏ^g  (Tov  op  het  kmis  slaan,  daar  hierop  volgt:  een  ander  zal  a 
gorden,  en  brengen  waar  g\}  niet  wilt.  "Wy  hebben  dns  te  denken  aan 
de  gewilligheid,  waarmede  Fetbds,  wetende  dat  het  Gods  wil  is  dat  hy 
sterren  sal,  de  handen  uitstrekt  om  sich  te  laten  binden,  en  aich  te  laten 
rengen  (naar  de  gerechtsplaats)  waar  h$  niet  wil  (lierer  niet  heengaat). 
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idv  BiJjo,  en  dat  vs.  2S  te  herhalen,  geeft  hij  te  kennen^ 
dat  de  broederen  als  iets  onyoorwaardelijks  hadden  opgevat^ 
wat  Jesus  voorwaardelijk  had  bedoeld. 

Welke  andere  reden  kan  er  dan  ook  bedacht  worden, 
waarom  hij  Jezus  woorden  letterlijk  herhaalt?  Dat  hij  ze 
zelf  niet  b^eep,  en  daarom  het  maar  het  veiligst  achtte 
om  er  niets  aan  te  veranderen,  is  moeielijk  aan  t«  nemen. 
Want  waarom  laat  hij  dan  vs.  23  niet  geheel  en  al  weg? 
Hij  behoefde  immers  van  dat  misverstand  van  Jezus  woorden 
geen  melding  te  maken.  Kennelijk  is  het  zijn  doel  om  dat 
misverstand  uit  den  weg  te  ruimen.  Maar  men  ruimt  geen 
misverstand  uit  den  weg,  wanneer  men  niets  doet  om  de 
woorden,  die  misverstaan  worden,  o  p  te  helderen  en  te  ver- 
klaren I 

Wordt  dit  bezwaar  weggenomen  door  de  meening  van 
ScHOLTEN,  dat  hier  bedoeld  wordt  „de  onsterfelijke  getuige, 
die,  in  onderscheiding  ^an  Petrus,  blijven  zou  tot  de  toe- 
komst  des  Heeren,"  zoodat  wel  eene  zekere  prioriteit  aan 
Fbteus  gegeven  wordt  (vs.  15—19),  maar  toch  alleen  de 
ideaal-disoipel,  de  ware  geestverwant  van  Jezus  (zooals  die 
in  het  vierde  Evangelie  zich  doet  hooren)  de  toekomst  der 
Kerk  heeft P  Ik  geloof  het  niet.  Ik  blijf  vragen:  waarom 
heeft  de  Schrijver  dan  vs.  23  niet  we^elaten  P  Laat  hij 
die  geheele  geschiedenis  van  Petrus  en  den  discipel  dien 
Jezus  liefhad  verdicht  hebben,  dan  begrijp  ik  wel,  dat  hij 
VS.  SS  Jezus  de  raadselachtige  woorden  laat  spreken,  zon- 
der er  eene  nadere  verklaring  van  te  geren  —  in  den  trant 
van  den  Evangelist  zal  hij  dan  zijne  lezers  in  scherpzinnigheid 
hebben  willen  oefenen.  Maar  waarom  laat  hij  het  daar  niet 
bijP  Hij  gaat  nu  iets  vertellen,  waarvan  hij  zeker  weet  dat 
geen  woord  waar  is,  dat  namelijk  onder  de  broederen  de 
meening  ontstond,  dat  de  discipel  niet  sterven  zou ;  om  dan 
hei  genoegen  te  hebben  die  meeuing  terecht  te  wijzen  door  •-% 
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ze  niet  terecht  te  wijzen,  en  eenvoudig  nog  eens  te  z^en 
wat  aanleiding  tot  dat  (verdichte)  misverstand  gegeven  had  I 
Men  dnide  het  mij  niet  ten  kwade,  maar  zulk  een  kinder- 
achtig geschrijf  kan  ik  in  een  man,  die  vs.  22  zoo  meesterlijk 
Petrus  kon  laten  plaats  maken  voor  den  „onsterfelijken 
getuige  van  Jezus'*  niet  denken. 

Men  moet  wel  aannemen,  als  men  den  Schrijver  in  zijne 
rol  wil  laten  blijven,  dat  deze  in  vs.  23  op  een  historisch 
feit  het  oog  heeft  gehad.  Er  moet  werkelijk  aangaande  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad  een  gerucht  in  omloop  zijn  ge- 
weest, dat  hij  niet  sterven  zou.  Maar  dan  moet  die  discipel 
ook  een  Aistoriseh  persoon  geweest  zijn !  ^) 

4®.  In  VS.  24  onderscheidt  de  Schrijver  zich  van  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad.  Na  van  dien  discipel  gezegd 
te  hebben,  dat  hij  „van  deze  dingen  getuigde  en  deze  dingen 
geschreven  had,"  gaat  hij  aldus  voort:  en  wij  weten  (cSêaiiev) 
dat  zijne  getuigenis  waarachtig  is.  Hoe  bekwame  exegeten 
als  Mbyee  er  toe  komen  kunnen,  om  dat  oióafjiev  evenals 
het  oïêev  van  19  :  35  op  den  Schrijver  zelf  te  doen  slaan, 
is  mij  onverklaarbaar.  Te  vergeefs  zal  men  naar  een  tweede 
voorbeeld  van  zulk  eene  wonderlijke  constructie  zoeken.  Het 
beroep  op  H.  19  :  36  gaat  niet  op.  Laat  in  19 :  85  de  derde 
persoon  door  den  eersten  vervangen  worden,  en  de  zin  loopt 
goed  af;  maar  laat  dit  ook  21 :  24  geschieden,  en  het  wordt 
onzin:  „Ik  ben  het  die  van  deze  dingen  getuig,  en  deze 
dingen  geschreven  heb;  en  wif  weten  dat  ndfne  getuigenis 
waarachtig  is  V'  Men  zal  dus  moeten  aannemen,  als  men  de 
meening  niet  wil  opgeven  dat  de  Schrijver  van  H.  21  voor 
den  discipel  dien  Jezus  liefhad  heeft  willen  doorgaan,  6f 
dat  VS.  24^  er  later  door  een  ander  is  bijgevoegd,  6{  dat 

>)  De  yerklaring,  die  Hoekstra  (Theol.  Tijdtchr.  1867)  van  21  :  28 
gegeven  heeft,  bespreek  ik  straks,  als  ik  de  yraag  beantwoord,  of  soms 
de  ideaal-JoAarmes  in  het  vierde  Erangelie  kan  bedoeld  zyni 


Digitized  by 


Google 


—  106  — 

de  Schrijver  eene  groote  domheid  heeft  begaan,  door  zich 
in  het  oSiafuv  te  yerraden.  Yoor  het  ééne  is  al  even  weinig 
grond  als  voor  het  andere. 

Onderscheidt  zich  nu  de  Schrijver  van  H,  31  van  den 
discipel-Evangelist  dan  vraag  ik:  wat  kan  hem  bewogea 
hebben  om  znlk  eene  getuigenis  van  dien  discipel  af  te 
le^enP  ^^Deze  {(njtog)  is  de  discipel,"  z^  hij,  doelende  op 
hetgeen  hij  even  te  voren  gezegd  had  van  den  discipel,  wiens 
blijven  totdat  de  Heer  kwam  als  mogelijk  was  verondersteld, 
maar  door  een  misverstand  der  broederen  als  zeker  was 
aangenomen.  Hij  wil  dus  dat  zijne  lezers  goed  zullen  weten» 
dat  die  welbekende  persoon,  en  niemand  anders,  de  Schrijver 
is  van  het  Evangelie.  Wat  hem  tot  die  verzekering  aanleiding 
heeft  gegeven,  is  ons  onbekend.  Maar  zeker  heeft  een  his* 
torisch  belang  hem  gedreven.  Yan  een  ideaal-discipel  als 
Schrijver  van  het  Evangelie  toont  hij  niet  te  weten. 


Ik  mag  het  gevoelen  van  den  Hoogleeraar  Sgholtjsn  voor 
wederlegd  houden,  en  ga  over  tot  een  onderzoek  naar  het 
recht,  waarmede  Soholtbn  vroeger  (a^.  1864)  en,  ook  nadat 
hq  van  meening  veranderd  was,  nog  vele  anderen  in  den 
Schrijver  van  het  vierde  Evangelie  een  onbekende  zien  uit 
het  begin  of  het  midden  der  tweede  eeuw,  die  zich  bediende 
van  den  naam  van  den  Apostel  Johaknbs  om  aan  zijne 
godsdienstige  overtuiging  ingang  te  verschaffen  in  de  Chris- 
telijke Kerk.  Hetzij  nu  de  Evangelist  ten  doel  had  om  door  zijn 
ideaal-JoHANKBs  den  Joodschgezinden  Johakkss  van  Klein- 
Azië  te  verdringen^),  hetzij  hij  meende  den  ijveraar  tegen 
de  valsche  leer,  voor  welken  Johannes  in  Klein-Azië  door- 
ging (vooral  nadat  hem  de  Apokaljpse  was  toegeschreven), 


>)  SoBOLTBHy  Hu  Evangelie  naar  Johannei  1864* 
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het  best  te  kunnen  gebruiken  om  eene  andere  ?alsohe  leer, 
namelijk  de  Qnosis,  te  bestrijden  ^)  —  in  ieder  geval  was 
het  hooge  aanzien,  waarin  Johannjs:!  in  Klein-Azië  stond, 
de  aanleiding  yoor  den  Evangelist,  om  juist  hem  als  den 
discipel  dien  Jezus  liefhad  aan  te  duiden. 

Ten  opzichte  van  dit  gevoelen  vervalt  menige  bedenking, 
die  ik  tegen  den  Schrijver  van  het  vierde  Evangelie  als 
,,den  ideaal-discipel''  heb  ingebracht.  Daarentegen  wordt 
het  weder  door  zooveel  andere  bezwaren  gedrukt,  dat  ik 
begrijpen  kan,  waarom  Soholtbn  het  heeft  opgegeven.  Ik 
kan  dan  ook  daarover  veel  korter  zijn.  Dankbaar  maak  ik 
gebruik  van  hetgeen  Scholten  1871  tegen  Scholten  1864 
in  het  midden  heeft  gebracht. 

„De  discipel  dien  Jezus  liefhad''  zal  dus  Johannes  zijn, 
één  der  twaalve,  één  van  de  drie  jongeren,  aan  welke  Jezus 
volgeus  de  Synoptische  overlevering  het  meest  gehecht  was  I 

Mersie  vraag.  Waarom  wordt  hij  niet  met  name  genoemd  ? 
Alles  was  er  immers  den  Schrijver  aan  gelden,  om  zijn 
werk  voor  het  werk  van  den  Apostel  Johannss  te  doen 
doorgaan.  Slechts  onder  dien  beroemden  naam  kon  hij  hopen 
de  dwaalleeraars  van  zijn  tijd  met  vrucht  te  kunnen  be- 
kampen. Waarom  laat  hij  hem  dan  optreden  onder  een 
bedekten  term,  die  misschien  bij  dezen  of  genen  tot  mis* 
verstand  aanleiding  zou  kunnen  geven?  Een  kwaadwillige 
kon  lichtelijk  ze^en:  tegenover  uwen  „discipel  dien  Jezus 
liefhad"  houd  ik  mij  aan  den  welbekenden  Johannes  of 
een  ander  der  zuilen-apostelen  I  en  daarmede  eenvoudig 
het  nieuwe  Evangelie  ter  zijde  leggen.  2i6gt  men,  dat  de 
Schrijver  liever  door  den  mhaud  van  zijn  Evangelie  de  ge-, 
meente  wilde  winnen,  dan  door  het  gezag  van  een  apostolischen 
naam,   dan   vraag   ik   wederom:    waarom  laat  hij  dan  dien 

*}  KfiiH,  t  Gê$chichU  Jtiu  wm  Nastara^^^  S»  168« 
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geheimzinnigen  discipel  niet  geheel  weg?  Of  hij  had  hem 
noodig;  maar  dan  moest  hij  hem  ook  noemen.  Of  hij  bad 
hem  niet  noodig;  maar  dan  Icon  hij  ook  geheel  w^blijven. 

Tweede  vraag.  Waarom  wijkt  de  Schrijver  zoo  yer  van  de 
Synoptische  overlevering  af,  als  hij  ^^den  discipel  dien  Jezus 
liefhad^^  schetst?  Van  zijne  komst  tot  Jezus  (H.  1)^  van 
zijn  aanliggen  naast  Jezus  (H.  13),  van  zijn  gaan  met  Pbteus 
naar  hei  huis  van  Kajaf^lS  (H.  18),  van  zijn  sf4ian  bij  het 
kruis  (H.  19),  van  zijn  graf  bezoek  in  gezelschap  van  Pbtbüs 
(H.  20)  weten  de  Synoptici  niets.  Op  zijne  beurt  gaat  de 
vierde  Evangelist  al  de  gelegenheden,  bij  welke  de  Synop* 
tische  JoHANNES  voorkomt,  met  stilzwijgen  voorbij.  Dat  ia 
vreemd,  als  de  Schrijver  bepaald  gewild  heeft,  dat  men  in 
den  discipel  dien  Jezus  liefhad  den  Apostel  Johankes  zou 
zien.  Mij  dunkt,  voor  een  verdichter  was  het  geraden,  om 
zich  zoo  dicht  mogelijk  aan  de  overlevering  te  houden.  Men 
mocht  anders  eens  te  spoedig  het  bedrog  bemerken! 

Derde  vraag.  Waarom  laat  de  Schrijver,  als  hij  er  prijs 
op  stelt,  dat  zijne  levensbeschouwing  aan  den  naam  van 
JoHANNBs  verbonden  wordt,  dezen  discipel  zulk  eene  onbe- 
teekenende  rol  vervullen?  Den  lA^doirdisdpel  treft,  gelijk 
wij  gezien  hebben,  dit  bezwaar  in  de  hoogste  mate;  maar 
todi  ook  den  ideaal-JoHANNEs.  Wie  een  Johannes  verdicht, 
om  dezen  tot  den  drager  van  eene  hoogere  openbaring  Qods 
te  maken,  moet  het  ook  t66  doen,  dat  ieder  in  hem  terstond 
den  drager  der  hoogere  Godsopenbaring  ziet,  en  niet  z<$ö 
dat  ieder  moet  zeggen:  als  wij  dien  discipel  uit  het  Evan- 
gelie moesten  verliezen,  zouden  wij  niets  wezenlijks  ver* 
liezen  S 

Vierde  vraag.  Waarom  duidt  de  Evangelist  19  :  35  op  zoo 
geheimzinnige  wijze  zich  zelven  als  den  discipel  dien  Jezus 
liefhad  aan?  Het  is  de  eenige  plaats  waar  hij  even  den 
sluier  opheft,  die  over  den  Schrijver  van  het  Evangelie  hangté 
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Maar  waarom  neemt  hij  den  sluier  niet  geheel  w^?  Waarom 
maakt  hij  niet  alle  misverstand  onmogelijk?  Waarom  geeft 
hij  zelfs,  door  van  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  te  sse^en: 
ifian  die  ure  nam  haar  de  discipel  in  zijn  huis'*  19 :  %1^ 
aanleiding  om  zijne  lezers  te  doen  denken,  dat  die  discipel 
zich  op  dat  oogenblik  van  Gblgotha  heeft  verwijderd,  en 
dus  onmogelijk  de  ooggetuige  van  19  :  86  wezen  kan  ?  Het 
is  waarlijk  of  hij  zich  over  zijn  bedrog  schaamt,  of  hij  met 
den  pseudo-JoHiiNNBS  verlegen  is,  en  liever  de  aandacht 
zijner  lezers  zoo  weinig  mogelijk  op  hem  vestigt.  Maar  hier- 
door liep  hij  dan  ook  het  gevaar,  dat  men  een  ander  voor 
den  Schrijver  hield,  en  zijn  plan  dus  verijdeld  werd. 

Vijfde  vraag.  Waarom  kiest  de  Schrijver  voor  zijn  discipel 
juist  JoHANNEs  uit?  „Faulüs  kou  hij  niet  nemen  —  zegt 
Keim  ^)  —  want  die  was  geen  oorspronkelijke  getuige ;  ook 
was  hij  te  veel  een  man  van  den  strijd,  terwijl  de  vierde 
Evangelist  verzoening  beoogde.  Yan  de  overige  met  Jezus 
bijzonder  vertrouwde  jongeren  was  Jakobus  veel  te  vroeg 
heengegaan,  en  Petrus  reeds  in  andere  geschriften  en  wel 
ten  dienste  van  de  streng-joodsche  partij  verbruikt.''  Dit 
laat  zich  hooren.  Maar  nu  het  volgende :  „Slechts  Johannes 
bleef  hem  over.  Mogelijk  is  het  daarbij,  dat  reeds  toen  het 
geloof  zich  vormde,  dat  de  Apostel  Johannes  de  Schrijver 
der  Apokaljpse  was,  welke  in  werkelijkheid  slechts  van  een 
profeet  Johannes,  misschien  van  den  chiliastischen  Presbyter 
afkomstig  was." 

Is  dat  zoo  waarschqnlijkP  Dat  van  de  drie  discipelen 
Petrus,  Jakobus  en  Johannes  de  laatste  hem  het  best  dienen 
kon,  geef  ik  dadelijk  toe.  Maar  stonden  hem,  als  hij  een 
ooggetuige  wilde  hebben,  niet  anderen  ten  dienste  P  Waarom 
heeft  hij  —  om  nu  geen  anderen  te  noemen  —  nietANDRSAS 


»)  S.  169. 
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of  Philippüs  zijn  Evangelie  laten  schrijven?  Worden  die 
twee  niet  in  het  bekende  PAPUs-fragment  met  name  ge- 
noemd onder  hen^  naar  wie  Papias  bij  de  presbyters  onder- 
zoek deed?  Was  Philippüs  niet  in  Klein- Azië  bekend?  Is 
Akdreas  niet  Mk.  13:8  de  eenige  onder  de  twaalve,  die 
met  Patrus^  Jakobus  en  Johannes  genoemd  wordt?  Dat 
die  twee  discipelen  niet  tot  het  uitverkoren  drietal  behoorden, 
kou  geen  bezwaar  opleveren,  om  een  Evangelie  op  hun  naam 
te  plaatsen.  Want  Mattheus  behoorde  tot  dat  drietal  even- 
min. En  Markus  en  Lukas  waren  zelfs  geen  ooggetuigen 
.geweest  I 

Wat  doet  nu  de  Evaugelist  ?  Hij  Iaat  Andbeas  en  PniLippuSf 
die  hij  zoo  best  had  kunnen  gebruiken,  als  gewone  discipelen 
optreden,  en  duidt  met  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  Johan- 
NEs  aan.  Kan  bet  onverstandiger?  Jobannes,  dien  men  (immers 
ook  volgens  Keim?)  als  een  voorvechter  van  het  Joodsche 
Christendom  kende  I  Johannbs,  op  wiens  naam  de  door  den 
Presbyter  vervaardigde  Apokalypse  gesteld  was!  Jobannes, 
den  chiliast,  zal  men,  ook  zonder  dat  zelfs  zijn  naam  wordt 
genoemd,  als  den  Schrijver  van  dat  geestelijke,  universalist 
tische,  heiden-christelijke  Evangelie  begroeten !  Maar  voor  wieu 
houdt  men  dan  toch  den  Evangelist,  dat  men  hem  zulk 
eone  dwaze  verwachting  laat  koesteren?^). 

Zesde  vraag.  Heeft  de  Schrijver  van  H.  21  aan  de  ver- 
dichting van  het  Evangelie  onder  den  naam  van  Johannbs 
geloofd  ?  Zoo  ja,  hoe  kou  hij  dan  vs.  22  en  23  in  zijn  verhaal 
invlechten  ? 

Voor  zoover  mij  bekend  is,  hebben  alleen  Hoekstra  (TheoU 
Tydschr.  1867>/  en  Yigelius  (in  zijne  reeds  vermelde  disser^ 


>)  vKan  dei«  —  vraagt  Sgholtbh  —  ia  elk  opricht  de  antipode  van 
den  JoHANMGS  der  traditie,  geacht  worden  dien  apostel  voor  te  stellen, 
en  kon  de  schryver  met  eenigen  grond  verwachten,  dat  iemand  xijner  t{jd« 
genooten  in  den  oLgonoenide  JouAiiKEfl  sou  herkennen  ?"  De  Jp.  Joh.  bl.  ^  5. 
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tatie)  zich  meer  opzettelijk  met  deze  vraag  ingelaten,  yolgens 
den  eerste  heeft  de  Schrijver  van  U.  21  zelf  niet  aan  de 
echtheid  van  het  Evangelie  geloofd,  maar  het  evenals  de 
Evangelist  voor  echt  willen  laten  doorgaan,  en  daarenboven 
zijn  eigen  werk,  bUjkens  vs,  24,  op  naam  van  den  Evan- 
gelist willen  gesteld  zien.  Volgens  den  laatste  heeft  de 
verdichter  van  het  Evangelie  later  zelf  H.  21  aan  zijn  werk 
toegevoegd.  Hierin  echter  komen  zij  overeen,  dat  wij  in 
H.  21  evenzeer  de  hand  van  den  verdichter  moeten  zien 
als  in  het  Evangelie.  Dit  is  te  begrijpen.  Tusschen  het  ééne 
en  het  andere  is  ztföveel  overeenkomst,  dat  het  historische 
karakter  van  het  ééne  met  dat  van  het  andere  staat  of 
valt. 

Hoe  wordt  nu  vs.  22  en  23  verklaard,  als  de  discipel 
dien  Jezus  liefhad  /o^9Mté«  moet  verbeelden ?  Op  deze  wijze: 
De  eerste  Kerk  geloofde  algemeen  aan  het  primaat  van 
Petrus.  Daar  de  vierde  Evangelist  er  van  zweeg,  stond  dit 
de  erkenning  van  het  Logos-Evangelie  in  den  weg.  Om  nu 
daaraan  tegemoet  te  komen,  schreef  een  onbekende  H.  21, 
waarin  hij  een  zeker  primaat  door  Jezus  aan  Petrus  liet 
geven,  maar  toch  zóó,  dat  daarbij  niets  te  kort  werd  gedaan 
aan  de  veel  hoogere,  geestelijke  beteekenis  van  Johannbs. 
Bet  komen  van  Jezus  in  vs.  22,  28  moet  dan  ook  niet 
van  de  parousie,  maar  van  het  komen  van  den  Parakleet 
verstaan  worden,  zoodat  de  Schrijver  Jezus  laat  ze^en :  „Aan 
u.  Petbus,  draag  ik  thans  de  zorg  voor  mijne  gemeente,  het 
hoeden  en  weiden  van  mijne  schapen  en  lammeren  op,  en 
gij  zult  die  taak  vervullen,  tot  dat  gij  in  uwen  ouderdom 
door  uwen  marteldood  God  verheerlijken  zult.  Maar  als 
gij  van  het  tooneel  afgetreden  zult  zijn,  dan  eerst  zal  ik 
geestelijk,  door  den  Parakleet,  komen,  om  het  volle  licht 
der  waarheid  in  mijne  gemeente  te  doen  opgaan;  dit  zal 
gcFchieden    nog   bij   het    leven  van  Johannss,  die  van  dat 
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hooger 'licht  des  Geestes  (door  het  Logos-Evangelie)  de  tolk 
yoor  de  gemeente  wezen  zal*' '). 

Alles  komt  weder  aan  op  de  verklaring  van  vs.  22  en  38. 
Het  komen  van  Jezus  zal  het  komen  van  den  Parakleet  zijn, 
gelijk  het  zich  in  de  diepere  levensbeschouwing  van  het 
Logos-Evangelie  openbaart!  Derhalve:  Pbtbüs  blijft  niet 
totdat  de  Parakleet  komt^  maar  sterft  v66r  dien  tijd  den 
marteldood^  na  de  gemeente  volgens  Jezus  belofte  te  hebben 
geleid  en  bestuurd.  Johannes  overleeft  hem,  beleeft  de  komst 
van  den  Parakleet,  en  schrijffc  (natuurlijk  onder  den  invloed 
van  dien  Parakleet)  het  Logos-Evangelie,  dat  voortaan  het 
Evangelie  van  Pütrus  vervangen  zal. 

Eene  vernuftige  verklaring,  maar  die  te  veel  gebrek  aan 
vernuft  bij  den  Schrijver  van  H.  21  veronderstelt^  dan  dat 
ik  haar  zou  kunnen  aannemen.  Hoel  De  Schrijver  zal  zoo 
weinig  van  het  Evangelie  begrepen  hebben,  dat  hij  de  komst 
van  den  Parakleet,  die  volgens  den  Evangelist  terstond  na 
Jezus  verheerlijking  zou  plaats  hebben,  verschuift  tot  na 
Petrus  doodi  Hij  zal  de  gemeente,  zooals  zij  door  Petrus 
werd  geleid,  zonder  de  inwoning  van  den  Parakleet  zich 
hebben  voorgesteld;  en  nog  wel  gehoopt  hebben,  dat  hij  dit 
maar  even  had  te  zeggen,  om  terstond  de  beletselen  te 
doen  wegvallen,  die  de  erkenning  van  het  Logos-Evangelie 
verhinderden!  Geloove,  wie  dat  kan! 

Neen,  met  het  komen  van  Jezus  kan  alleen  de  paroasie 
bedoeld  zijn.  Zoo  ook  alleen  is  er  van  vs.  23  eene  bevredigeitde 
verklaring  te  geven*  Wat  Hoekstra,  hiert^en  inbrengt :  „de 
Schrijver  van  Joh.  21  kan  onmogelijk  aan  eene  zichtbare 
parousie  in  joodsch-christelijken  zin  hebben  gedacht.  Immers 
deze  Schrijver  wist  zeer  goed,  dat,  toen  hij  schreef,  de  be- 
minde discipel  reeds  lang  ontslapen  was,  en  het  kon  daarom 
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niet  eens  bij  hem  opkomen  om  Christus  te  laten  zeggen: 
^Jndien  ik  wil,  dat  Johannbs  zal  blijven  leven  tot  op  mijne 
parousiel"  Hij  zöa  Jezas  eene  zinledige  &aze  laten  ge- 
bruiken*' —  dit  bezwaar  heeft  jalleen  kracht^  wanneer  het 
eenmaal  uitgemaakt  is,  dat  het  Evangelie  met  het  Aanhangsel 
eerst  eenige  tientallen  van  jaren  na  den  dood  van  Johannes 
is  geschreven.  Maar  dan  toch  betwist  ik  Hobestba  het  recht 
om  den  zin  van  vs.  22  geweld  aan  te  doen,  ter  wille  van 
eene  van  elders  ontleende  hypothese  van  den  laterea  oorsprong 
van  het  vierde  Evangelie.  De  exegese  moet  vrij  blijven. 
Juist  de  onmogelijkheid  om  het  komen  van  Jezus  in  vs.  22,  2  S 
anders  te  verklaren  dan  van  de  parousie  van  Jezus  bewijst, 
dat  de  Schrijver  geen  verdichter  is,  maar  kort  na  den  dood 
van  Johannes  heeft  geschreven  met  het  oog  op  het  mis- 
verstand, dat  er  omtrent  Jezus  woorden  onder  de  broederen 
had  geheerscht. 

Terwijl  ik  dit  zestal  vragen  ter  overweging  geef  aan  allen^ 
die  in  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  een  verdichten 
Johannes  zien,  ga  ik  voort  met  te  vragen :  wie  kan  die  discipel 
dan  zijnP  Invallen  als  die  van  Tobler,  die  aan  Apollos 
wil  gedacht  hebben  %  ga  ik  met  stilzwijgen  voorbij.  Bij  twee 
hypothesen  moet  ik  echter  nog  even  stilstaan.  De  eerste  is 
die  van  den  reeds  meermalen  genoemden  Spöth,  dat  namelijk 
met  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  Nathanaël  zal  bedoeld 
zijn.  Slechts  weinigen  hebben  haar  toegejuicht,  met  hoeveel 
talent  zij  ook  was  aanbevolen.  Ik  zou  haar  dan  ook  niet  ter 
sprake  brengen,  als  niet  Dr.  Boveks,  op  het  gebied  der 
historische  kritiek  welbekend,  voor  weinige  jaren  als  zijne 
meening   had    te   kennen    gegeven,   dat  de  hypothese  van 

1)  Ztitach,  /.  w.  TL  1859.  II.  Vg.  hierover  Hiloenfeld  in  datielfde 
tijdschrift  1859.  IV,  en  Godbt,  ComvMntar  zu  dem  Evangelium  Johannig, 
hütorisch-kritiêche  Einkiiung^  S.  175. 
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SpaTH  nog  altijd  op  eene  grondige  wederl^ging  wachtte  ^). 
Daar  veel  van  hetgeen  ik  tegen  den  ideaal-discipel  van 
Scholten  heb  aangevoerd,  ook  van  toepassing  is  op  den 
Nathanaïl  van  SpaTH,  kan  ik  hier  met  eene  enkele  opmer- 
king volstaan.  Volgens  SpaTH  heeft  de  Evangelist  wel  den 
Apostel  JoHANNES  op  het  oog,  maar  laat  hij  hem  wegschuilen 
onder  den  naam  NathakaSl.  Waarom  geeft  hij  hem  dien 
naam  P  Hij  wil  hem  bij  Petrus,  die  den  bijnaam  Kefas  ontving, 
niet  laten  achterstaan.  De  Synoptische  bijnaam  Boanerges 
was  hem  te  joodsch.  Daarom  noemde  hij  hem  NathanaSl, 
en  wel  slechts  eenmaal,  omdat  hij  door  te  veelvuldig  gebruik 
de  beteekenis  van  dien  naam  slechts  verzwakken  zou.  Tref- 
fend is  die  naam  gekozen.  Nathana&l  toch  beteekent  de 
van  Ood  gegevene.  En  dat  is  immers  de  ware  discipel? 
(6  :  89,  44;  10  :  29;  17  :  3,  6,  9,  12,  24).  Nog  iets  anders 
schijnt  tot  de  keus  van  dien  naam  te  hebben  medegewerkt. 
De  betrekking  tusschen  Jezus  en  Johaknes  was  als  die 
tusschen  David  en  Jonathan.  Nu  is  de  hebreeuwsche  parallel- 
naam van  Jonathan  MfuUAan.  En  El-nathan  is  hetzelfde 
als  Nathana-el.  Die  NathanaSl  (Johannes)  wordt  later  dan 
ook  genoemd  de  discipel  dien  Jezus  liefhad.  Hij  staat  boven 
Petrus.  Daarom  sluit  hij  ook  de  rij  van  de  eerste  vijf  dis- 
cipelen, die  door  Jezus  gekozen  zijn.  Opmerkelijk  ook,  dat, 
terwijl  Petrus  Jezus  eerst  belijdt  H.  6,  Nathana«l  dat 
reeds  doet*  H.  1.  Het  is  waar,  in  het  begin  twijfelt  hij  en 
vraagt :  kan  uit  Nazareth  iets  goeds  zijn  ?  Maar  het  is  immers 
niet  in  hem  af  te  keuren,  dat  hij  eene  menschelyke  getui* 
genis  niet  aanneemt?  Zoodra  hij  Jezus,  de  Waarheid  zelve 
ziet,  gelooft  hij.  Dit  beantwoordt  geheel  aan  hetgeen  met 
den  Apostel  Johannes  was  geschied.  Men  was  reeds  in 
Elein-Azië  begonnen  van  Johannes  een  verlicht  discipel  te 


>)  ThMtA.  Tljdêchr.  1878. 
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maken.  Anders  had  de  Evangelist  znlk  een  anderen  Jobannbs 
niet  durven  teekenen  dan  de  Synoptici.  Nu  kon  hij  het 
veilig  doen;  en  bet  is  juist  die  overgang  van  den  joodsch- 
beperkten  Johannes  der  Synoptici  tot  den  geestelijk-vrijen 
JoHANNEs,  dien  hij  in  2ijn  NathanaSl  (1  :  46—62)  heeft 
willen  schetsen.  ^) 

Hiertegen  pleit: 

1^.  Het  bewijs  ontbreekt,  dat  Johannes  in  Klein-Azie, 
reeds  v<$ór  de  verschijning  van  het  vierde  Evangelie,  in  een 
verlicht  discipel  is  veranderd.  Dat  SpaTH  aan  den  Evangelist 
den  moed  ontzegt  om  zijn  werk  op  den  naam  van  Johannes 
uit  te  geyeu,  terwijl  deze  in  Klein-Azië  een  bekrompen 
Apostel  van  het  Joden-Christendom  was,  pleit  voor  sojn 
historischen  zin.  Maar  daarom  mocht  hij  Johannes  niet  tot 
een  verlichten,  geestelijk-vrijen  apostel  van  Klein- Azië  maken, 
zonder  daarvoor  eenigen  grond  aau  te  voeren. 

2^.  De  wijze  waarop  de  discipel  dien  Jezus  liefhad 
(Nathanaël— Johannes)  in  het  Evangelie  voorkomt,  doet 
(gelijk  ik  vroeger  heb  aangetoond)  niet  aan  een  boven  anderen 
verlichten  discipel  denken. 

8^.  Evenmin  als  de  lezers  van  het  Evangelie  bij  Natba- 
naël's  vraag:  kan  uit  Nazareth  iets  goeds  zijnP  zich  „den 
joodsch-beperkten  Johannes  der  Synoptici"  zullen  herinnerd 
hebben,  zal  NathanaSl's  belijdenis:  Sabbi!  Oij  zijtdeZone 
Gods,  gij  zijt  de  Koning  Israëls !  hem  „den  geestelijk-vrijen 
Johannes''  voor  oogen  hebben  gesteld. 

4''.  Als  Nafianaèï  Johannes  is,  blijft  het  niet«iioemen  van 
den  metgezel  van  Andbeas  (1  :  41)  onverklaard. 

ö*".  Er  is  geen  reden  te  bedenken,  waarom  de  Evangelist, 
indien  Johannes  toch  reeds  in  Klein-Azië  de  verlichte  dis- 
cipel geworden  was,  hem  niet  zou  genoemd  hebben. 


1)  Znitch.  ƒ.  w.  Th.  1S68. 
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6^  De  Evangelist  kon  mioeielijk  verwachten^  dat  zijne 
]ezers,  zonder  nadere  aanwijzing,  in  den  later  genoemden 
discipel  dien  Jezus  liefhad  den  eerstgenoemden  Nathanaël 
(den  van  Ood  gegevene)  zouden  zien. 

T*.  De  Schrijver  van  H,  21,  die  zoo  bijzonder  schijnt  te 
zijn  doorgedrongen  in  den  geest  van  het  Evangelie,  onder- 
scheidt Nathanaël,  die  van  Kana  in  Galilea  was  (vs.  2) 
van  den  discipel  dien  Jezus  liefhad. 

Meer  dan  de  Nathanaël-hypothese  schijnt  de  Breshyier- 
hypothese  de  aandacht  der  critici  te  gaan  trekken.  Nadat 
reeds  Nicolas  op  den  Presbyter  van  2  en  S  Joh.,  een  leerling 
van  den  Apostel,  als  den  Schrijver  van  het  vierde  Evangelie 
gewezen  had  ^),  heeft  von  üeohtritz  in  zijne  reeds  aange- 
haalde Studiën  eines  Laien  dit  gevoelen  met  veel  scherpzin- 
nigheid verdedigd;  terwijl  onder  ons  Straatman  {Tkeol. 
Tijdsehf.  1876)  meent,  dat  er  voor  eene  verdichting  van  hei 
Evangelie  op  naam  van  den  Presbyter  Johannes,  van  wiens 
leven  den  Schrijver  nog  menige  bijzonderheid  bekend  was 
gebleven,  veel  te  zeggen  is. 

Ik  kan  mij  hier  niet  verdiepen  in  de  vraag,  wien  wij  voor 
den  Presbyter  Jobankbs,  van  .  wien  het  Papias-fragment 
spreekt,  te  honden  hebben.  Het  zon  eene  afzonderlijke  studie 
vereischen,  om  in  eene  beoordeeling  te  treden  van  hetgeen  man- 
nen als  Stbitz  en  Bigosnbaoh,  Wbiffenbach  en  Lbimbach, 
Maetens  en  Straatman  dienaangaande  geschreven  hebben. 
Voor  het  doel,  dat  ik  mij  thans  voorstel,  is  dit  echter  niet 
noodig.  Laat  Eüssbius  waarheid  spreken,  als  hij  Irbnasüs 
terechtwijst,  en  Papias  een  leerling  van  den  Presbyter 
JoHANNBs  noemt ;  laat   er  werkelijk  te  Efeze  of  elders  een 


')  Etudeê  cntiquM  mr  la  Büh-Nowéou  TetfomeiK  psr  Migbbl  Nicolab. 
Pam  1864. 
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presbyter  met  den  naam  van  Johannbs  geleefd  hebben,  die 
bij  de  Kerk  in  groot  aanzien  stond  —  daardoor  wordt  het 
m.  i.  volstrekt  niet  waarschijnlijk,  dat  hij  het  geweest  is, 
dien  de'  Schrijver  van  het  vierde  Evangelie  op  het  oog  heeft 
gehad.  Want 

l*".  Hoe  kan  de  Schrijver  meenen,  dat  men  in  zijn  discipel- 
Evangelist  den  leermeester  van  den  bekrompen,  oMliastiscben 
Papias  zon  herkennen  ?  ^) 

i^.  Waarom  verkiest  hij,  als  er  toch  geen  onderscheid 
was  tusschen  het  standpunt  van  den  Apostel  en  dat  van 
den  Presbyter,  het  gezag  van  den  laatste  boven  dat  van  den 
eerste,  tot  aanbeveling  van  zijnen  arbeid  P 

8^.  Oeven  de  berichten,  die  wij  omtrent  den  Presbyter 
hebben,  ons  eenig  recht  om  in  hem  zulk  eene  belangrijke 
persoonlijkheid  te  zien,  dat  de  lezers  van  het  Evangelie  hem 
terstond  konden  terug  vinden  in  den  discipel  dien  Jegus 
liefhad? 

is".  Als  de  discipel  dien  Jezus  liefhad  niet  de  Apostel, 
maar  de  Presbyter  Johannbs  is,  waarom  vinden  wij  dan  in 
het  Evangelie  met  geen  enkel  woord  van  den  Apostel 
JoHANNES  gewag  gemaakt  P 

5"".  Als  de  Presbyter  wel  één  van  Jezus  leerlingen,  maar 
niet  één  der  twaalve  was,  waarom  wordt  hij  dan  onder  de 
twaalve  geplaatst? 

Dit  zijn  de  voornaamste  bedenkingen,  die  mij  verhinderen 
in  den  discipel  dien  Jezus  liefhad  den  Presbyter  Johannes 
te  zien  ^.  Verscheidenen  vallen  wel  is  waar  weg,  wanneer 
men  met  v.  Ueohtbitz  den  Presbyter  zelven  voor  den  Schrijver 
houdt.  Veel  wat  anders  onverklaarbaar,  raadselachtig,  onge- 


>)  Dit  beiwaar  wordt  nog  kraohtiger,  wannoer  men  (wat  velen  doen) 
den  Presbyter  voor  den  schrQyer  der  Apokaljpse  hondt. 
*)  Vg.  QoDBT,  S.  175 ;  JAAxnam,  i^udiin.  Se  Dl.  8e  st, 
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rijmd  wezen  zou,  wordt  dan  voldoende  verklaard.  O.  a  ver- 
dwijnt dan  geheel  en  al  het  bezwaar,  dat  ontleend  wordt 
aan  de  nederige  rol,  die  de  discipel  dien  Jezus  liefhad  in 
het  Evangelie  vervult.  Maar  andere  bezwaren  blijven  z66 
gewichtig,  dat  de  hypothese  moet  worden  verworpen.  Ondanks 
al  de  moeite,  die  v.  Ueohtritz  met  onmiskenbaar  talent 
heeft  besteed  om  de  theologische  wereld  voor  zijn  Presbyter 
te  winnen,  heeft  hij  niet  uit  den  weg  kunnen  ruimen  l*".  dat 
de  kerkelijke  oudheid  van  zulk  een  diepdenkenden,  invloed- 
rijken Presbyter,  onderscheiden  van  den  Apostel  Johannes, 
niets  weet;  2"".  dat  het  vierde  Evangelie  evenmin  als  de 
Synoptische  Evangeliën  een  jongeling  kent,  buiten  de  twaalve, 
die  het  meest  van  allen  door  Jezus  werd  bemind,  en 
met  de  twaalve  aan  den  laatsten  maaltijd  aanlag;  S®.  dat 
het  zeer  vreemd  is,  dat  de  Presbyter  van  den  Apostel 
Johannes,  die  toch  ook  tot  Jezus  vertrouwden  behoorde, 
geheel  zwijgt;  4^.  dat  Jezus  een  discipel,  dien  hij  zoo 
liefhad,  en  die  hem  zoo  goed  begreep,  den  beste,  den  ge- 
niaalste van  allen,  zeker  wel  tot  zijn  apostel  zou  gekozen 
hebben. 

De  discipel  dien  Jezus  liefhad  in  het  vierde  Evangelie 
kan  dus  niel  zijn  de  ideaal-discipel;  nie^  de  verdichte 
Johannes,  onder  wiens  naam  dwalingen  en  ketterijen  werden 
bestreden;  niet  NathanaSl,  de  van  God  gegevene  die  het 
Joodsche  Christendom  voor  het  ware  geestelijke  Christendom 
vaarwel  zegt ;  niet  de  Presbyter  Johannes,  van  wien  Papias 
en  Eüsebius  spreken.  Maar  wie  is  hij  dan  ?  Slechts  één  ant- 
woord ken  ik  nog  op  die  vraag,  dat  mij  voldoet.  Het  is  het 
welbekende:  Johannes  de  Apostel,  één  der  twaalve. 

Ik  weet,  dit  ion,  en  zal  nooit  aaiigenomen  worden  door 
mannen,  die  de  zoogenaamde  moderne  levensbeschouwing 
zijn  toegedaan,  en  geen  „Leven  van  Jezus"  erkennen,  waarait 
niet  al  het  bovennatuurlijke  is  w^edaan.  Liever  zullen  zij 
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de  wonderlijkste  hypothesen  te  hulp  roepen,  of  anders  de 
quaestie  eenvoudig  open  laten,  dan  gelooven  dat  een  apostel- 
ooggetuige het  vierde  Evangelie  heeft  geschreven.  Misschien 
deed  ik,  als  ik  op  hun  standpunt  stond,  hetzelfde. 

Ik  heb  dan  ook  de  illusie  niet  gehad,  dat  door  mijne 
wederlegging  van  de  gronden  der  tegenpartij  het  pleit  ten 
gunste  van  den  Apostel  Johannbs  als  den  discipel  dien 
Jezus  liefhad  ook  bij  haar  zou  zijn  beslist.  Zelfs  op  zuiver 
historisch-kritisch  gebied  zouden  eerst  nog  vele  zaken  moeten 
uitgemaakt  zijn,  die  ik  6{  slechts  ter  loops,  6i  in  het  geheel 
niet  heb  aangeroerd.  Het  was  alleen  mijn  doel,  om  met 
betrekking  tot  een  enkel,  al  is  het  dan  een  zeer  belangrijk 
punt,  aan  te  toonen,  dat  de  bestrijders  van  de  echtheid  van 
hbt  vierde  Evangelie  niet  kunnen  beweren,  kritiek  en  exegese 
aan  hunne  zijde  te  hebben.  Ten  aanzien  van  den  discipel 
dien  Jezus  liefhad  staan  zij  voor  een  raadsel,  dat  zij  niet 
kunnen  oplossen.  Of  dan  de  voorstanders  van  de  echtheid 
op  alle  vragen,  die  huu  te  dien  aanzien  kunnen  gedaan 
worden,  een  voldoend  antwoord  kunnen  geven?  Ik  durf  het 
niet  te  verzekeren.  Wij  weten  zoo  weinig  van  Johannas  en 
zijne  werkzaamheid,  dat  wij  menigmaal  het  antwoord  moeten 
schuldig  blijven.  Maar  dit  beweer  ik,  dat  de  bezwaren  aan 
onze  zijde  oneindig  veel  minder  zijn  dan  aan  de  andere 
zijde,  zoodat,  wanneer  de  quaestie  zich  alleen  hierbij  be- 
paalde, en  het  hier  een  gewoon  kritisch  vraagstuk  betrof, 
de  schaal  zeer  spoedig  naar  onzen  kant  zou  overslaan.  Hier- 
over nog  een  enkel  woord. 

Yeronderstel,  dat  Johannbs  op  jeugdigen  leeftijd,  misschien 
17  of  18  jaar  oud,  zich  bij  Jezus  heeft  aangesloten,  en  door 
Jezus  onder  de  twaalve  is  opgenomen.  Yeronderstel,  dat  hij, 
hoewel  evenmin  als  de  anderen  vrij  van  bekrompen-Joodsche 
voorstellingen  aangaande  het  Messiasrijk,  toch  een  zeer  ont- 
vankelijk gemoed  heeft  gehad  voor   de  geestvolle  woorden 
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vau  adjnen  Meester.  Verouderstel,  dat  hij  met  al  de  liefde 
van  een  jong  hart  Jezas  heeft  aangehangen,  en  ook  door 
Jezus  niet  alleen  onder  het  uitverkoren  drietal  werd  geplaatst, 
maar  ook  boven  Petrus  en  Jakobus  werd  bemind,  en  zelfs 
nu  en  dan  zichtbaar  werd  voorgetrokken  —  hoe  goed  laat 
zich  dan  alles  verklaren^  wat  van  den  discipel  dien  Jezus 
liefhad  wordt  gezegd^)! 

Hij  maakt  zich  slechts  ingewikkeld  als  den  Schrijver  van 
het  Evangelie  bekend  (19 :  85).  Hiermede  kon  hij  volstaan, 
daar  hij  voor  geen  misverstand  te  vreezen  had.  Ook  Mattbeus, 
Markus  en  Lukas  noemden  zich  niet.  Daarenboven  was 
het  zijn  toeleg  om  de  heerlijkheid  van  Jezus  te  doen  uit- 
komen. Niet  eene  geschiedenis  van  Jezus  leven  te  geven, 
maar  alleen  die  woorden  en  daden  van  Jezus  te  vermelden, 
waaruit  het  meest  zijne  onmisbaarheid  voor  het  leven  des 
zondaars  bleek,  dat  was  zijn  doel.  Daarom  moest  op  Jezus 
al  het  licht  vallen.  Wel  kon  en  mocht  hij  van  zich  zelven 
niet  zwijgen.  Hoe  kon  hij  een  beeld  van  Jezus  schetsen, 
zonder  van  zijne  jongeren  te  spreken?  En  hoe  kon  hij  van 
zijne  jongeren  spreken,  zonder  zich  zelven  te  noemen?  Maar 
hij  doet  dit  spaarzaam.  In  H.  1.  schuilt  hij  w^  en  noemt 
zich  dan  eerst  in  H.  13.  Men  heeft  in  de  uitdrukking:  de 
discipel  dim  Jezue  liefiad  iets  aanmatigends  gevonden.  Maar 
als  wij  bedenken  l"".  dat  hij  zich  slechts  driemaal  zoo  noemt 
(in  H.  18  spreekt  hij  alleen  van  aXlog  iiadrjtrjg)  2**.  dat  zijn 
naam  Jokannee  (dien  Jehova  liefheeft,  veranderd  misschien  uit 
nederigheid  in:  dien  Jezus  liefhad)  hera  daartoe  aanleiding 
gaf;  S^.  dat  dit  woord  geheel  anders  klinkt  uit  den  mond 
van  een  grijsaard  dan  van  de  lippen  van  een  jongeling; 
4^.  dat  ook  van  Jezus  liefde  voor  de  andere  jongeren  (13 : 1), 


^)  Vg.  hierorer  J.  BHBumssfiM  Taocst,  ^Disqmsitio  de  diêciputo  fuem 
in  quarto  tvangelio  dilexisae  Juu»  dicitur^^  1868. 
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ja  ael&  voor  Mabia,  MABTHA*en  Lazabus  (11 :  5)  aitdmk- 
kelijk  wordt  gewag  gemaakt;  5^  dat  eene  zinspeling  op 
hetgeen  algemeen  bekend  was,  vooral  nadat  Petbüs  en 
Jakobus  gestorven  waren,  zooveel  opzien  niet  kon  baren  ^)  — 
dan  wordt  dunkt  mij  veel  van  het  bevreemdende  weggenomen, 
dat  er  in  dien  naam  gelegen  is. 

Ook  laat  zich  dan  eerst  H.  21  en  vooral  vs.  22,  28  goed 
begrijpen.  Dat  de  Schrijver  het  geheim  van  den  discipel 
dien  Jezns  liefbad  heeft  willen  ontraadselen,  geloof  ik  niet. 
Die  ontraadseling  was  in  den  kring,  waarin  het  vierde 
Evaogelie  was  opgenomen,  onnoodig.  Er  wordt  dan  ook 
even  bedekt  als  in  het  Evangelie  zelf  van  den  discipel  ge- 
sproken. AUeeu  drukt  de  Schrijver  zich  wat  duidelijker  uit 
(vs.  2  ^de  zonen  van  Zebedbus,  vs.  20 — 24)  omdat  hij  de 
Evangelist  zelf  niet  is.  Hij  noemt  dan  ook  den  discipel  als 
den  Schrijver  van  het  Evangelie  vs.  24,  niet  zoozeer  omdat 
hij  twijfel  dienaangaande  gevonden  had,  als  wel,  gelijk  hij 
zelf  zegt»  om  daardoor  de  waarheid  van  zijne  getuigenis  nog 
eens  krachtig  te  doen  uitkomen.  Waarschijnlijk  was  het 
Evangelie  van  Jobannbs  eerst  slechts  in  een  beperkten  kring 
bekend  *)  en  heeft  kort  na  zijn  dood  ééjx  van  zijne  ver- 
trouwdste vrienden  (was  hij  misschien  één  van  de  twee 
ougenoemden  in  vs.  2  ?)  het  aanhangsel  er  bij  gevoegd,  voor- 
namelijk met  het  doel  om  het  misverstand,  dat  omtrent 
JoHAMKEs  onder  de  broederen  gerezen  was  (vs.  28)  op  te 
klaren,  Zóó  is  het  Evangelie  meer  en  meer  verspreid  ge- 
worden. Onmogelijk  is  het  niet,  dat  er  van  het  Evangelie 
tfonder  dat  aanhangsel  hier  en  daar  enkele  exemplaren  ge- 
vonden werden.    Maar  lang  kan  dit  niet  geduurd  hebben, 

^)  Dat  yan  de  drie  nityerkorenen  by  de  Synoptici  Jobannes  altyd  de 
laatste  ia,  wordt  waarschijoiyk  hieniit  verklaard,  dat  hQ  de  Jongste  was. 

S)  Vg.  H.  EwALD,  i,DU  JohamuUchen  Sckn/têny  1  Bd.  S.  68-57. 
Terecht  wyi^t  hy  op  het  tpa  xal  vfiét^  niGtiuatfte  van  H.  19 :  86, 
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Spoedig  zullen  deze  wel  met  het  aanhangsel,  dat  zoo  eigen- 
aardig  bij  liet  Evangelie  paste,  zijn  vermeerderd. 

Wat  na  de  ontvangst  vau  het  Evangelie  bij  de  Christen- 
heid betreft,  ieder  ziet,  dat  al  de  bedenkingen,  die  ik  daaraan 
ontleend  heb  tegen  den  ideaal*discipel  of  den  ideaal-JoBAKNEs, 
wegvallen»  zoodra  wij  aan  den  Apostel  Johjlknbs  denken,  en 
tevens  achter  de  bewering,  dat  de  Apostel  in  Klein -Azië  de 
bekrompen  Joden-apostel  was,  een  groot  vraagteeken  plaatsen. 
Welk  recht  heeft  men  toch  om  zich  de  werkzaamheid  van 
JoHAMNSs  lijnrecht  tegenovergesteld  te  denkeu  aan  den  geest 
van  het  vierde  Evangelie?  Dat  hij  op  de  weigering  der 
Samaritanen  om  Jezfus  te  ontvangen,  gloeiend  van  veront- 
waardiging, vraagt:  „HeerI  wilt  gij  dat  wij  zeggen  dat  vaar 
vau  den  hemel  nederdale  en  dezen  verslinde,  gelijk  ook 
Elia  gedaan  heeft?'*  (Luk.  9:  54)  doet  zeker  zien  dat  hij 
den  geest  van  Jezus  nog  niet  geheel  in  zich  had  opgenomen. 
Niet  minder  blijkt  dit  uit  de  ergernis,  die  hij  nam  aan  het 
niet-gevolgd  worden  van  Jezus  door  iemand,  die  in  Jezus 
naam  de  duivelen  uitwierp  (Luk*  9 :  49).  Maar  dat  wij  hier 
dezelfde  innige  liefde  wedervinden  als  in  het  vierde  £van« 
gelie,  eene  liefde  die  niet  verdragen  kan  dat  men  niet  be- 
slist partij  kiest  voor  Jezus,  is  niet  te  ontkennen.  En  waarom 
zal  men  nu  de  discipelen  (en  daaronder  ook  dën  jeugdigen, 
voor  indrukken  zoo  vatbaren  Johasnes)  na  den  Pinksterdag 
zich  even  bekrompen  van  inzicht  (vg.  ook  Mk.  10 :  37) 
moeten  vooQitellen  als  v6<$r  Jezus  Opstanding?  Heeft  dau 
de  H.  Geest,  dien  zij  van  den  verheerlijkten  Christus  ont^ 
vingen,  hun  niets  geleerd?  Het  is  waar,  in  GaL  2  wordt 
JoHAKNEs  met  Jakobus  en  Pbtbus  tot  de  zuilen-apostelen 
gerekend,  die  met  Paulus  overeenkwamen  dat,  terwijl  hij 
onder  de  Heidenen  het  Evangelie  zou  verkondigen,  zij  zich 
tot  Israël  bepalen  zouden.  Maar  volgt  niet  uit  hetgeen 
Paülus  later  tot  Pbtbus  zeide  (vs.  14),  dat  het  hier  geen 
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piineipieel  Teraehil  tOMchen  de  Apostelen  gold?  Dnabyan 
PfiTBüs  zelfs  gezegd  kon  worden  dat  hij,  hoewel  een  Jood 
zijnde,  toeh  op  beidensehe  wijze  {idvittSg)  leefde  (niet  nn  en 
dan  handelde,  maar  leefde,  gewoon  was  te  handelen)  waarom 
zal  men  dan  Johankes  tot  znlk  een  bekrompen  Joden** 
apostel  maken,  als  waarvoor  velen  hem  honden?^)  Yan 
Petrus  zwakheid  wordt  door  Paulus  nog  gewag  gemaakt; 
door  Jakoius  heeten  de  Joodsche  ijveraars  nog  gezonden  te 
zijn.  Maar  van  Jokannee  zwijgt  hij  verder  geheel.  Wel  een 
bewijs,  dat  iif  zich  het  minst  van  zijne  Joodsche  zijde  had 
doen  kennen.  Waarom  knnnen  wij  niet  aannemen,  dat  toen 
reeds  de  Evangelist  hij  hem  in  wording  was,  maar  dat  h^* 
t»  ioch  nog  niet  toe  besluiten  kon  om  zijne  verwachtingen 
omtrent  de  toekomst  van  Israël  op  te  geven?  Wie  zal  zeg^ 
gen,  welk  een  ontzaglijken  invloed  de  verwoesting  van 
Jeruzalem,  die  aan  al  zulke  verwachtingen  den  bodem  insloeg, 
geïyk  op  de  gansche  Christelijke  Kerk,  alzoo  ook  op  JoBANNVs 
heeft  uitgeoefend  P  Is  het  zoo  ondenkbaar,  dat  een  man  van 
ongeveer  60  jaren  nog  tot  nieuwe  inzichten  komiP  Was 
hier  sprake  van  eene  geheele  omkeering  van  denkbeelden, 
van  eene  volslagen  verandering  van  Christusbeschouwingen 
levensopvatting;  was  werkelijk,  gelijk  wel  eens  beweerd  is, 
het  Ebionitisme  oorspronkelijk  het  kenmerk  der  apostolische, 
en  in  het  bqzonder  der  Johanneïsohe  prediking  —  ja,  dan 
zon  bezwaarlijk  aan  Jeruzalem's  val  zulk  eene  groote  be- 
teekenis  voor  de  geestelijke  ontwikkeling  van  Johankss 
kunnen  toegekend  worden.  Maar  niets  dwingt  ons  om  daaraan 
te  gelooven. 


^)  Opmerkeiyk  is  wat  Soholtbh  (Z>e  Ap.  Joh,  in  KUin^Azie,  bl.  11) 
xegt:  ,Dat  de  apoetel  Jobaiihbs  werkeigk  loo  exdiuief  sou  geweest  zQn 
als  hy  op  beide  plaatsen  (Luk.  9  :  49  en  9  :  64,  56)  door  een  PaoHniseiien 
auteur  wordt  TOorgeateM,  is,  yooral  met  het  oogopQaL  B  :  9,  mei  raden 
tw^ifelaehtig.'' 
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Ik  kan  van  die  bewering  hier  geen  rekenschap  geven. 
Evenmin  van  de  redenen,  die  mij  bewegen  om  met  Hii> 
6ENFELD  en  anderen  tegenover  Eeuc  en  Scholten  aan  een 
verblijf  van  den  Apostel  Johannes  in  Klein- Azië  vast  te 
houden.  Dit  alleen  wil  ik  hier  opmerken^  dat^  indien  Johankes 
eenigen  tijd  in  Klein  Azië,  en  wel  te  Efeze  heeft  vertoefd, 
dit  op  de  vorming  van  een  geest  als  den  zijne  zeker  grooten 
invloed  heeft  uitgeoefend. 

Het  bezwaar,  dat  geput  wordt  uit  de  berichten  van 
PoLTKABPüs  en  PoLTKBATEs  aangaande  de  viering  van  den 
14den  van  NisaD  door  Johakkes,  deel  ik  niet.  Johannes  kan 
op  den  dag  dat  de  Joden  het  lam  slachtten,  op  den  14fdeo  van 
Nisan,  het  Avondmaal  zijns  Heeren  met  de  gemeente  gevierd 
hebben,  en  daarbij  herdacht  hebben  dat  Jezus  op  den  14A^ 
van  Nisan  als  het  ware  Paaschlam  stierf. 

Het  bezwaar,  dat  toch  de  Apokaljrpse  duidelijk  een 
Joodsch-Christelijken  schrijver  verraadt,  treft  mij  niet,  daar 
ik  om  verschillende  redenen  Johannes  den  Apostel  niet  voor 
den  Schrijver  der  Apokalypse  kan  houden. 

Dit  een  en  ander  vermeld  ik  hier,  om  te  kunnen  zeggen, 
waarom  het  mij  niet  verhindert,  in  den  Johannes  van 
Klein-Azië  den  discipel-evangelist  te  zien.  Echter  roer  ik 
het  slechts  even  aan,  daar  het  maar  in  zijdeiingsch  verband 
staat  met  mijn  onderwerp.  Ik  heb  niet  den  Johanneïschen  oor- 
sprong van  het  vierde  Evangelie  willen  bewijzen,  maar  alleen 
eene  bijdrage  willen  geven  tot  de  kennis  van  den  discipel  dien 
Jezus  liefhad.  Wegens  de  schaarschte  van  berichten,  die  wij 
omtrent  de  werkzaamheid  der  twaalve  bezitten,  moest  ik 
vooral  het  vierde  Evangelie  zelf  laten  spreken.  Dat  het  naar 
een  ooggetuige  als  Schrijver  heen  wijst,  en  dat  het  gevoelen, 
dat  die  ooggetuige  de  Apostel  Johannes  is,  de  meeste  waar- 
schijnlijkheid  voor  zich  heeft,  meen  ik  bewezen  te  hebben. 


Digitized  by 


Google 


DE  LEEE  VAN  HET  GELOOFSLEVEN. 

EENE  DOGMATISCHE  STUDIE 

VAK 

a.  H.  LAMSB8. 


L 

„Tot  het  wagen  vau  de  poging''  —  z66  werd  onlangs  ver- 
klaard ^),  —  om  in  onze  dagen  eene  nieuwe  dogmatiek  te  schrij- 
ven kan  men  komen  of  door  eene  naïeve  onkunde  omtrent 
de  behoeften  en  den  nood  der  tijden  bf  door  zeer  groote  be- 
kwaamheid  en  even  grooten  moed".  Ik  zoude  niet  durven 
beweren,  dat  de  schrijver,  die  zich  aldus  uitliet,  in  het  afleren 
van  deze  veeibeteekenende  verklaring  dwaalde  en  ben  zeer 
geneigd  te  gelooven^  dat  hij  een  nuttig  woord  ten  rechten 
tijde  gesproken  heeft.  Het  zoude  echter  te  betreuren  zijn, 
als  zijne  opmerking  —  trouwens  ook  blijkens  bet  door  hem 
zelven  gegeven  voorbeeld  geheel  tegen  zijne  bedoeling  —  ten 


>}  Dr.  J.  H.  GuMHiNO  Jr.  Studiën,  Theok  lïjdschr,  onder  redactie  Tan 
Dr.  P.  D.  Chantefie  dr  ljl  Sadsbatb  en  Dr.  J.  J.  P.  Valeton  Jb« 
II.  bl.  800.  De  hier  gegerene  verklaring  werd  herhaald  in:  Het  ethisch 
beginsel  der  Theologie  door  J.  ü.  Gukkimo  Js.  en  P.  D.  Ohantefie  de 
LA  Saussate  1877.  bl.  8. 
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gevolge  had  dat  sdj,  die  door  wetenschappelijke  ontwikkeling 
en  persoonlijken  aanl^  bevoegd  en  in  staat  zijn,  om  tot  den 
opbonw  der  dogmatiek  mede  te  werken  zich  of  door  klein- 
moedigheid  of  door  valsche  nederigheid  lieten  verleiden  om 
voortaan  te  zwijgen  op  dogmatisch  gebied.  Verheffing  van 
bet  ideaal  mag  niet  tot  werkeloosheid  leiden  maar  moet 
veeleer  medewerken  om  tot  hoogere  krachtinspanning  te 
dringen,  en  ziet  de  dogmatiek  zich  van  vele  zijden  in  moeite 
gewikkeld,  wie  haar  lief  heeft,  zal  niet  knnnen  nalaten  haar 
te  hnlp  te  komen.  De  omstandigheden,  waarin  de  dogma- 
tiek zich  tegenwoordig  bevindt,  kunnen  eenigermate  vergele- 
ken worden  met  die,  waarin  de  speculatieve  philosophie  zich 
gebracht  ziet.  Niet,  dat  ik  er  aan  denk  de  dogmatiek  als 
onderdeel  dezer  wijsbegeerte  te  beschouwen.  Integendeel, 
ik  acht  het  noodig  haar  uit  dezen  kring  verwijderd  te  houden, 
indien  men  tot  klaarheid  wil  komen  en  de  dogmatiek  in 
haar  zelfstandig  karakter  handhaven  wil.  Wat  ik  bedoel  is 
dit.  De  speculatieve  wijsbegeerte  is  zeker  niet  buiten  hare 
schold  in  ongunstige  omstandigheden  geraakt.  De  dagen 
van  Hbgbl  en  Schblling  zijn  voorbij  en  het  is  al  wel,  als 
soms  —  om  met  z.  Solms  te  spreken  ^)  — -  de  mannen  van 
het  natuur-wetenschappelijk  onderzoek  van  realistische  ver- 
onderstellingen uitgaande  de  laatste  gronden  aller  dingen  onder- 
zoeken, en  in  den  boom  der  transcendentale  kennis  klimmen, 
om  van  uit  zijnen  top  eenen  „Umschau^'  te  houden.  Zoude 
het  nu  wenschelijk  zijn,  dat  de  mannen  der  bespiegeling 
voor  de  helden  van  den  dag  terugweken  en  alzoo  medewerk- 
ten, om  de  natuurwetenschap  ontrouw  te  doen  zijn  aan  hare 
roeping?  Zoude  het  goed  zijn  als  zij  aan  de  empirici  het 
gebied  van  het  transcendentale  overlieten  P  Is  het  niet  veeleer 


^)  L.  F.  s.  SoLMS.  Rêcht  und  ünrecht  der  Metaphysik  in:  Jdhrb.  fSr 
Prot  ThtoL  IIL  6  898. 
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noodig^  d«t  dé  speeolatieve  wijsbegeerte  met  nauwgefeettett 
ijrel*  op  BiiddeleB  peinze,  om  hare  verloren  eer  te  herwinneii? 
Heeft  zij  geen  ander  object^  dan  wat  noodwendig  aan  alle 
streng- weienachappel^ke  analyse  ontsnapt?  Zonde  zij  niet  ver- 
standig handelen,  als  zij  luisterde  naar  het  woord,  niet  lang 
geleden  door  een  bevoegd  getnige  gesproken  :  >de  uitvaart  van 
despecalatieve  philosophie  wordt  wel  hier  en  daar  aangekon- 
digd, maar  de  natnnr-onderzoeker  viert  ze  niet  mede'' P  ')  Moet 
de  onganst  der  omstandigheden  niet  in  den  mannelijken  geest 
worden  opgewogen  door  dubbele  krachtinspanning? 

Al  zoude  echter  ooit  de  êpeculatieve  wy^hegeerte  kwijnen, 
geheel  onverklaarbaar  zoude  het  zijn,  als  de  dogmatiek  den 
moed  verloor.  Met  volkomen  redit  is  van  verschillende 
ffljden  in  den  jongsten  tijd  de  bewering  uitgesproken,  dat 
de  dogmatiek  met  de  gemeente  van  Christus  ten  nauwste 
verbonden  is,  of  liever,  dat  wie  van  dogmatiek  spreekt  geacht 
moet  worden  te  denken  aan  iets,  dat  aan  hetgene  in  de 
taal  der  christelijke  kerk  „gemeente'^  heet  toebehoort.  Sinds 
SoHLBiBBiiAOHBB  mocst  het  eigenlijk  onnoodig  zijn  op  dezen 
innigen  samenhang  van  beide  begrippen  te  wijzen.  Blgkt 
het  soms  noodig,  daarop  bij  vernieuwing  de  aandacht  te 
vestigen,  dat  zal  zeker  grootendeels  moeien  worden  toege* 
schreven  aan  het  feit,  dat  men  eensdeels  de  begrippen  kerk 
en  gememUe  vereenzelvigt  en  anderdeels  het  positief  karakter 
der  dogmatiek  als  beêckryvende  en  verklarende  wetenschap 
miskent.  Wordt  het  verband  tusschen  gemeente  en  dogma- 
tiek in  het  oog  gehouden,  zooals  het  behoort,  dan  is  er  voor 
staking  van  den  dogmatischen  arbeid  geen  vrees,  tenzij  men 
mocht  meenen  dat  de  liefde  voor  de  „gemeente  des  Heeren" 
uit  het  hart  onzer  theologen   zal  wqken.    Te  minder  zal 


^)  Pxof.  J.  P.  VAH  Bbaav  HoüCKOEBST.  D$  ontleedkunde  en  haarverf 
band  met  de  overige  wetenschappen  *  Groningen  1877*  bl.  88. 
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misschien  daarroor  vrees  behoeven  gekoesterd  te  worden  als 
het    duidelijk    wordt,  dat  de  dogmatiek  iets  anders  is  dan 
specnlatieve  Theologie  en  dat  zij  ook  met  apologie  des  Chris- 
tendoms als  zoodanig  niet  vereenzelvigd  mag  worden.  Wie 
meent^  dat  zij  naar  het  geliefkoosd  spraakgebruik  onzes  ttjds 
gerekend  moet  worden  met  de  Godsdienstwetenschap  samen 
te  vallen  in  dien  verstande,  dat  hier  in  eenen  kleinen  kring 
het  verschijnsel  der  religie  in  haren  zuiversten  vorm  zoowel 
kritisch   als   historisch  wordt  behandeld,  heef i;  reeds  in  de 
overtuiging,  dat  hier  werkelijk  het  religieuse  leven  zijn  hoogte- 
punt bereikt,   eenen   voldoenden  prikkel  om  met  ijver  zich 
aan  de  dogmatiek  te  wijden.  Oordeelt  men,  dat  het  wensche- 
lijk    is,    om  de  Godsdienstwetenschap  zoowel  wat  haar  his- 
torisch, als  wat  haar  phiiosophisch  gedeelte  aangaat  in  het 
Christendom  te  laten  eindigen,  als  waarin  het  myêterie  des 
religiensen   levens    —    sinds   het  optreden  van  Lipsius  i), 
schijnt  het   gebruik   van  dit  woord  wéér  genade  te  vinden 
ook  in  kringen,   waar  men  het  vroeger  niet  verwachtte  — 
vervuld  is,  en  wil  men  daarom  liever  de  Christelijke  Theologie 
naast  de  Godsdienstwetenschap  zelfstandig  laten  bestaan,  de 
dogmatiek   zal    dan   wel  op  dubbele  liefde  mogen  rekenen. 
De   Godgeleerde  kan   geene  taak  schoener  achten,  dan  het 
onderzoeken   van  grond  en  karakter  van  dat  leven,  waarin 
de  gemeenschap  met  God  tot  hare  volle  werkelijkheid  kom«, 
en   dkt   niet   aUeen  individueel,  maar  ook  in  gemeentelijk 
verband. 

£r  is  reden  genoeg,  om  te  blijven  aandringen  op  de  studie 
der  dogmatiek  en  het  zoude  niet  te  prijzen  zijn,  als  iemand 
door  de  moeielijkheden  aan  dezen  arbeid  verbonden  zich  liet 
afschrikken  van  de  poging,  om  aan  haren  opbouw  werkzaam 
te  zijn.  Met  bescheidenheid  wil  ik  trachten  daartoe  mede  te 

*)  Lthrhuch  der  ev,  prot.  Dogmatik  1876.  Cf.  agne  DogmaUschB  S«- 
trOge  in  Jahrb.  fOr  Prot,  Theol.  1878. 


Digitized  by 


Google 


—  129  — 

werken.  Het  is  verre  van  mij  te  wanen,  dat  ik  het  woord 
zoude  gevonden  hebben,  dat  de  dogmatiek  tegenwoordig  heeft 
te  spreken,  om  zich  tot  nieuwen  luister  te  verheffen.  Mis- 
schien is  het  eene  ijdele  hoop,  dat  in  onzen  tijd,  bij  zooveel 
verwarring  zoowel  van  gedachten  als  spraakgebruik,  zich  eene 
dogmatiek  zoude  kunnen  vestigen  van  meer  dan  voorbijgaande 
beteekenis.  Er  zal  ook  nog  over  de  versteeningen,  door  par- 
tijzucht gevormd,  menige  levenwekkende  adem  moeten  heen- 
gaan^ eer  de  aandacht  met  vertrouwen  kan  worden  gevraagd 
in  ruimeren  kring  voor  beschouwingen,  die  naar  het  onver- 
mijdelijk min  of  meer  subjectieve  karakter  van  elke  dog- 
matiek met  bepaalde  levensopvatting  in  verband  staan.  Het 
is  mijn  voornemen  eenen  blik  te  werpen  op  het  geheel  der 
dogmatiek  en  in  vrijen  vorm  mijne  gedachten  te  ontwikkelen 
over  een  en  ander  vraagstuk,  dat  op  dit  gebied  aan  de  orde 
is.  Ik  kom  dus  nog  eens  terug  op  het  woord,  reeds  vroeger 
in  deze  Nieuwe  Bifdrapen  aan  ,,dogmatiêehe  Theohgie  en 
DofffikUieX^'  gewijd  ^)  en  wil  nader  aan  alle  belangstellenden 
rekenschap  geven  van  hetgeen  ik  meen,  dat  eisch  is  der 
dogmatiek  in  onzen  tijd.  Mocht  iemand  met  hefc  oog  op  den 
titel  van  dit  opstel  vragen,  of  ik  hier  niet  eene  dogmatiek  van 
betrekkelijk  nieuw  standpunt  tracht  te  leveren,  ik  zal  geens- 
zins ontkennen,  dat  ik  geen  hooger  ideaal  mij  kan  voor- 
stellen, dan  zulk  eene  dogmatiek,  waarin  aan  hetpsycholo- 
gisch-ontologisch  beginsel  ten  volle  recht  wordt  gedaan.  Ik  zal 
mij  echter  wèl  wachten  voor  den  schijn,  alsof  ik  meenen 
zoude,  in  zooverre  mijne  beschouwingen  afwijken  van  die  van 
hen,  die  in  naam  van  zoodanig  b^nsel  een  of  ander  in 
de  zaak  der  dogmatiek  te  berde  brachten,  eerst  recht  goed 
aan  dezen  eisch  te  hebben  voldaan.  Ik  bied  mijne  bij- 
drage  den    vriendelijken   lezer  aan,   met  geen  ander  doel, 


')  Eênte  Deel  bl.  95—186. 
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dan  hem  behulpzaam  ie  zijn,  om  zoodanige  dogmatiek  Toor 
zich  zelven  te  vormen»  als  waarin  metterdaad  het  eigenaardige 
karakter  van  het  christelijke  geloof  ten  volle  geëerd  wordt. 
Heb  ik  hier  en  daar  mij  tegen  door  anderen  geleverde  be- 
schouwingen te  verklaren,  ik  hoop  het  te  doen  in  dien  geest 
en  op  die  wijze^  dat  door  wrijving  van  gedachten  de  waar- 
heid het  meest  kan  winnen.  Verzwijg  ik  hier  of  daar  den 
naam  eens  schrijvers,  niemand  meene,  dat  geringschatting 
van  personen  daarvan  de  oorzaak  ^oude  zijn.  De  ondervin* 
ding  leerde  mij  reeds  meermalen,  dat  dogmatische  betoogen 
door  opzettelijke  polemiek  lichtelijk  schade  lijden.  Degren- 
zenlooz«  verwarring,  welke  in  de  Dogmatiek  heerscht  en 
waarop  het  na  het  o.  a.  ook  door  mij  t.  a.  p.  geschrevene 
niet  noodig  is,  dat  ik  op  nieuw  wijze  kan  m.  i.  niet  beter 
bestreden  worden  dan  door  ernstige,  al  zij  het  ook  zwakke 
pogingen,  om  de  grondlijnen  der  dogmatiek  naar  eigen  in- 
zicht te  trekken,  zonder  zich  telkens  te  laten  ophouden  door 
bijzondere  meeningen  en  bepalingen,  elders  ontwikkeld  en 
gegeven.  Er  ligt  waarheid  in  Gunnino^s  woord:  „de  ware 
dogmatiek  is  rustige  ontvouwing  vaneene  persoonlijkheid"  ') 
en  al  moge  zoodanige  uitspraak  niet  als  omschrijving  der 
dogmatiek  kunnen  gelden,  ongetwijfeld  zal  de  behandeling 
dev  dogmatische  vragen  er  niet  weinig  bij  winnen,  als  zij, 
die  zich  daaraan  wijden,  met  nadrukkelijke  zelf-kritiek  zidi 
benaarstigen,  om  het  leven  des  geloofs,  zooals  het  in  hen  zelven 
aanwezig  is,  te  beoohrijven  en  te  verklaren.  Men  vergun  oe  mij, 
terwijl  ik  gereed  sta,  na  driejarigen  arbeid  het  dogmatisch  onder- 
wijs wat  dit  gedeelte  betreft  aan  den  kerkdijken  hoogleeraar 
over  te  geven,  mijne  gedachten  te  ontwikkelen  over  hetgeen 
mijns  inziens  de  dogmatiek  des  Christendoms  zijn  moet.  Het 
zal   dan   tevens   kannen  blijken,  hoe  ik  mij  de  verhouding 


1)  Studiën  n.  bL  801. 
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voorstel^  welke  tiusschen  de  dogmatiek  en  de  wijsbegeerte 
van  den  Godsdienst  bestaan  moet.  Ik  hecht  aan  de  jniste 
opvatting  van  die  verhouding  te  meer  waarde^  dewijl  ik  meen^ 
dat  in  de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  het  punt  te  vin- 
den is^  waar  voortaan  de  kerkelijke  Godgeleerdheid  zich 
heeft  aan  te  sluiten  aan  het  onderwijs  der  faculteiten  van 
Godgeleerdheid,  dat  wij  reeds  in  zonderling  misverstand 
onder  den  naam  van  moderne  Godgeleerdheid  tegenover 
de  kerkelijke  Theologie  zagen  geplaatst.  Ik  zal  mij  verheu- 
gen als  deze  dogmatische  bijdrage  kan  medewerken,  om  eenen 
gewenschten  toestand  van  samenwerking  tusschen  de  Godge- 
leerden van  den  Staat  en  van  de  Kerk  in  het  leven  te 
roepen.  De  wenschelijkheid  van  die  samenwerking  kan  nie- 
mand betwijfelen,  die  eenerzijds  de  noodzakelijkheid  der 
Theologie  in  geheel  haren  omvang  voor  de  kerk  erkent  en 
anderzijds  recht  doet  wedervaren  aan  het  feit^  dat  er  zonder 
Kerk  van  Theologie  in  ons  hooger  onderwijs  geen  sprake 
zoude  zijn. 

Onwillekeurig  kwam  ik  reeds  tot  de  aanwijzing  van  het 
oogpunt,  waaruit  ik  meen»  dat  de  dogmatiek  moet  worden 
beschouwd.  Zij  sluit  zich  het  naast  aan  de  wijsbegeerte  van 
den  Godsdienst  aan^  zonder  echter  daarmede  vereenzelvigd 
te  kunnen  worden.  De  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst 
heeft  de  schoone  roeping^  om  uit  de  gegevens  van  de  ge- 
schiedenis der  godsdiensten,  psychologisch  verklaard  en  toe- 
gelicht, het  feit  van  den  Godsdienst  in  zijne  zelfstandigheid 
te  doen  in  het  licht  treden.  Het  is  hier  de  plaats  niet,  om 
over  haar  te  handelen  en  de  bewering  te  rechtvaardigen» 
dat  de  erkenning  zoowel  van  de  werkelijkheid  van  Gods 
bestaan,  als  van  den  religieusen  aanleg  des  menschen,  eenen 
kraditigen  steun  vindt  in  de  resultaten  van  het  w^egeerig 
gedeelte  der  Godsdienstwetenschap.  Het  zij  genoeg  hier  op 
te  merken,  dat  zeker  niemand  het  recht  der  dogmatiek,  in 


Digitized  by 


Google 


—  132  — 

den  gangbaren  zin  des  woords,  zal  erkenneo^  die  niet  in  de 
religiense  feiten  de  aanwijzing  vindt,  dat  Ood  en  de  menech 
met  elkander  in  de  innigste  betrekking  staan.  Het  is 
ondenkbaar,  dat  iemand  liefde  zonde  bebben  voor  de  dogma- 
tiek des  Gbristendoms,  die  in  de  wijsbegeerte  van  den  Gods- 
dienst zonde  meenen  te  moeten  komen  tot  resultaten, 
gekant  tegen  het  recht  van  het  geloof  in  Qod  of  t^n  zoo- 
danige opvatting  van  den  mensch  als  waarbij  zijn  religieus 
karakter  ernstig  geëerd  wordt.  De  dogmatiek  zonde  moeten 
sterven  op  den  dag,  waarop  de  wijsbegeerte  van  den  Gh>ds- 
dienst  zich  verplicht  zonde  zien  op  onwederlegbare  gronden 
de  stelling*  te  verkondigen,  dat  de  religie  zich  subjectief  en 
objectief  beide  louter  op  het  gebied  der  fantasie  beweegt. 
Het  is  er  verre  van  verwijderd  meen  ik^  dat  deze  uitspraak 
in  naam  dezer  wijsb^erte  zonde  moeten  gedaan  worden. 
Der  dogmatiek  is  geenszins  de  bodem  onder  de  voeten  weg- 
gezonken. Integendeel,  bedrieg  ik  mij  niet,  de  onderzoekin- 
gen op  het  terrein  der  religie  zijn  bij  uitnemendheid  dienst» 
baar  geweest  aan  het  leggen  van  eenen  vasten  bodem  onder 
de  dogmatiek  des  Ghristendoms.  In  de  religie  der  volken 
openbaart  zich  het  streven,  om  met  Gk>d  in  betrekking  te 
staan.  Op  den  verschillenden  trap  van  ontwikkeling,  waarop 
zij  zich  bevinden,  neemt  dat  streven  verschillende  vormen 
aan.  De  empirische  Godsdienst  is  dienovereenkomstig  telkens 
in  verschillende  verhouding  tot  den  ideaal-Godsdienst  ge- 
plaatst. Maar  ook  op  den  laagsten  trap  van  het  religieuse 
leven  valt  soms  het  bewijs  duidelijk  waar  te  nemen,  dat  het 
ideaal  aanwezig  is,  zoo  al  niet  in  de  daad  van  den  Gods- 
dienst, dan  toch  in  de  taal^  die  hij  spreekt.  Dat  A^euUus 
beneden  het  religieuse  tooord  kan  blijven^  kan  niemand  be- 
vreemden, die  bedenkt,  dat  soms  factoren  in  eerstgenoemden 
optreden,  wier  werkzaamheid  in  de  onmiddellijke  uiting  der 
religie  —  in  de  ^oZ  van  den  mensch  —  is  buitengesloten.  Zal 
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de  religie  werkelijk  aan  het  ideaal  beautwoorden,  dan  moet 
de  mensch  evenzeer  overtuigd  zijn  van  zijn  rechte  om  zich 
verzekerd  te  honden  van  eene  betrekking^  waarin  de  door 
hem  vereerde  machten  tot  hem  willen  en  kunnen  staan, 
als  van  den  ernst  der  begeerte^  om  zijnerzijds  met  die 
hoogere  machten  verbonden  te  wezen.  Op  de  erkenning  van 
de  persoonlijkheid  van  de  Gbdheid,  die  hq  vereert^  moet  dus 
de  religieuse  mensch  prijs  stellen^  tenzij  hij  liever  ook  eigene 
persoonlijkheid  ten  offer  brenge  aan  een  nSv  xcu  iv,  waarin 
hij  de  Godheid  oplost.  Op  den  duur  valt  dit  laatste  den 
mensch  niet  gemakkelijk,  dewql  hij  —  en  hier  ontmoeten 
Artbrs  en  Semietbk  elkander  -—  moeielijk  besluiten  kan 
eigene  werkzaamheid  in  volledige  lijdelijkheid  te  doen  on- 
dergaan. Het  is  niet  moeielijk  aan  te  toonen,  dat  de  vroom- 
heid er  naar  streeft  als  werkzaamheid  op  te  treden  en 
menige  ontaarding  van  het  uiterlijke  godsdienstige  leven 
laat  zich  tot  zekere  hoogte  bevredigend  verklaren  en  recht- 
vaardigen, als  men  op  deze  eigenaardigheid  der  religie  en  harer 
ontwikkeling  acht  geeft.  In  het  Christendom  wordt  inder- 
daad het  ideaal  der  religie  bereikt,  juist  omdat  hier  de  weg 
wordt  gebaand  voor  de  erkenning  van  het  recht  der  religieuse 
gedachte,  dat  Ood  met  den  mensch  zich  verbinden  wil,  zoowel 
als  voor  de  werkelijkheid  eener  feitelijke  gemeenschap  van 
den  mensch  met  God.  Het  is  dus  volstrekt  niet  willekeurig, 
dat  in  het  Chrifstendom  van  ^^A><^  wordt  gesproken,  als  aan* 
duiding  van  de  religie,  zoowel  subjectief,  als  ook  meermalen 
objectief  —  dat  laatste  zelfs  in  dien  zin,  dat  ook  bepaalde 
kerkgenootschappelijke  verscheidenheid  als  verschillend  geloof 
in  het  gewone  spraakgebruik  wordt  aangeduid.  Het  schijnt 
geen  goedkeuring  te  verdienen,  dat  sinds  Schleibbmaoher 
het  levensb^nsel  der  gemeente,  zelfs  al  wordt  bet  alleen 
van  de  subjectieve  zijde  beschouwd,  als  vroomAeid  wordt 
aangeduid,  en  dat  niet  zoo  zeer,  omdat  —  zooals  Dr.  Ghan- 
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TEFis  DB  hk  Saussate  schreef  ')  —  het  gebrtuk  yan  het  woord 
geloof  meer  het  aansluiten  aan  den  historieehen  persoon 
van  Jezus  in  zich  sluit,  maar  dewijl  de  passiviteit  in  het 
geloof  meer  dan  in  de  vroomheid  met  activiteit  verbonden 
is.  Het  christelijke  leven  heet  daarom  te  recht  het  leven 
des  geloofi  %  en  heeft  de  ChristelijkQ  Theolc^e  in  haar  dog- 
matisch gedeelte  de  idee  des  Christendoms  te  bewerken,  de 
taak  der  dogmatiek  is  daarmede  duidelijk  aangewezen.  Zon- 
der iets  te  willen  te  kort  doen  aan  het  belang  der  vertoo- 
gen,  ook  ten  onzent  in  den  jongsten  tijd  aan  de  dogmatiek 
gewijd,  meen  ik  toch  mijn  overtuiging  niet  te  mogen  ver- 
bloemen, dat  slechts  zelden  de  lijn  behoorlijk  is  doorgetrok- 
ken,  welke  ons  scheidt  van  hen,  die  hetzij  in  rationalistischen, 
hetzij  in  oud-supranaturalistischen  zin  over  de  dogmatisdie 
kwestiën  blijven  denken,  of  wel  beproeven  een  standpunt  in 
te  nemen,  waarop  met  zwenking,  hetzij  meer  links,  hetzij  meer 
rechts,  altoos  met  handhaving  van  het  gemeenschappelijk 
beginsel  van  rationalisten  en  supranaturalisteu,  tusschen  deze 
beide  eene  verzoening  beproefd  wordt.  Het  is  wel*  opmer- 
kelijk, dat  de  op  zich  zelve  zoo  gewenschte  vooropstelling  van 
het  christologisch  beginsel  in  de  dogmatiek  niet  de  vruchten 
heeft  opgeleverd,  welke  men  recht  had  daarvan  tevelrwach- 
ten.  Terwijl  ter  ^ner  zijde  bij  de  handhaving  van  dit  be- 
ginsel menigmaal  een  terugtred  werd  gedaan  naar  het  oude 
intellectualistische  supranaturalisme,  heeft  men  ter  anderer 
zijde  meer  dan  eens  zich  laten  leiden  op  eenen  weg,  waarop 
onder  den  invloed  der  voorstelling,  dat  idee  en  feit  in 
Christus  en   mitsdien  in   het  Christendom  verbonden  zijn. 


1)  Het  wêzên  der  Theologie,  bl.  45. 

3}  Ook  door  Lipsius.  Lehrbuch  der  JEv,  Proi,  Dogmatik»  S.  SO 
wordt  op  het  yerschil  tnuchen  irFrömmigkeit"  en  irOUabe"  in  gelijkoi 
^  geweten,  üa  door  mQ  bedoeld  wordt 
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maar  al  te  zeer  dogmatische  gloed  gekocht  werd  ten  prijs 
van  het  znivere  theïsme.  Hoofdfont  was  hier  ongetwijfeldi 
dat  niet  naar  den  psychologischen  grondslag  werd  omgezien^ 
waarop  het  gebouw  der  dogmatiek  moet  verrijzen.  In  de 
religie  openbaart  zich  het  feit,  dat  er  gemeenschap  is  tus- 
schen  God  en  den  mensch.  D&ir  bereikt  zij  haar  hoogte- 
punt, waar  die  betrekking  van  's  menschen  zijde  het  karakter 
aanneemt  van  eene  wèlbe¥ni8te,  met  ernst  gewilde,  het  ge- 
heele  leven  heiligende  gemeenschap.  Ongetwijfeld  is  de 
belijdenis  van  Christus  als  den  &êdvd'Q€mog  hier  volstrekt 
noodwendig  als  waarborg,  dat  de  religieuse  menseh  in  zijn 
ho<^^  idealen  zich  niet  bedrij.  Maar  met  dat  al  mag 
todi  de  eenheid,  die  in  den  persoon  van  Christus  tnasohen 
God  en  mensch  verwerkelijkt  is,  niet  worden  vereenzelvigd 
met  de  gemeenschap,  welke  in  de  Christelijke  religie  tusschen 
God  en  mensch  bestaat.  En  evenmin  mag  op  dien  persoon 
van  Christus  zonder  meer  gewezen  wordeu  als  bewijs,  dat 
de  Christelijke  religie  de  realiteit  tot  grondslag  heeft.  Im- 
mers, in  dat  geval  zoude  altijd,  terwijl  schijnbaar  een  ob- 
jectieve grondslag  werd  aangeboden,  inderdaad  het  geloof 
der  christenen  op  zich  zelf  niet  te  rechtvaardigen  zijn,  dan 
door  eene  bewijsvoering,  waarbij  men  ook  zijns  ondanks 
weer  moet  overtreden  op  het  terrein  van  dat  supranatnra- 
lisme,  dat  men  zegt  verlaten  te  hebben.  Het  komt  mij 
voor,  dat  er  geene  k«)uze  overblijft  dan  tusschen  deze  beide. 
Men  moet  of  de  dogmatiek  opvatten  als  de  uiteenzetting 
eener  leer,  waarbij  dan  trouwens  ook  nog  voor  principieele 
verschillen  plaats  is,  of  men  moet  ze  beschouwen,  als  de 
beschrijving  en  verklaring  van  het  levet^  des  geloofs,  waarbij 
dan  ongetwijfeld  ook  uog  ernstig  verschil  van  opvatting  en 
waardeering  kan  blijven  bestaan.  In  het  eerste  geval  zal 
men  noodzakelijjk  een  formeel  gedeelte  moeteu  handhaven, 
waarin   men  de  bronnen  beschouwt,  waaruit  men  datgene^ 
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wat  men  gelooft  en  leeren  wil,  put.  In  het  tweede  geval 
zal  men  met  Dr.  tak  Dijk  ^  de  gewoonte  moeten  vaarwel 
zeggen,  om  een  formeel  en  materieel  gedeelte  te  onderschei- 
den en  zich  tevreden  stellen  met  eene  inleiding,  waarin 
men,  gelijk  in  elke  wetenschap  noodig  is,  omtrent  den  aard 
van  hetgene  men  behandelen  zal  en  de  daarbij  te  volgen 
methode  zich  verklaart.  Dat  deze  inleiding  zich  honden 
moet  buiten  de  wijsbegeerte  schijnt  een  onredelijke  eisch. 
Dat  men,  als  men  de  dogmatiek  opvat  als  beschrijving  van 
het  leven  der  gemeente  van  den  tegenwoordigen  tijd  — 
zooals  door  van  Dijk  t.  a.  pi.  geschiedt  —  geen  behoefte 
gevoelt  aan  een  optreden  van  de  wijsbegeerte  in  de  dogma- 
tische studiën,  dan  alleen  farmalüer^  is  vrij  natuurlijk.  Maar 
wil  men  de  dogmatiek  metterdaad  aan  de  historische  theolo- 
gie onttrekken,  en  haar  de  taak  opdragen,  om  het  leven 
des  geloofs  wetenschappelijk  te  ontvouwen,  dan  zal  het  noo- 
dig zijn,  dat  de  dogmaticus  den  wijsgeerigen  bodem  betrede, 
niet  in  het  belang  van  de  inmenging  der  apologie  in  de 
dogmatiek,  maar  ten  voordeele  van  de  dogmatiek  zelve,  op- 
dat zij  zich  niet  met  eenvoudige  beschrijving  te  vreden  stelle. 
Principieele  scheiding  tusscben  dogmatiek  en  apologie  brengt 
volstrekt  niet  den  eisch  met  zich  mede  van  uitsluiting  der 
wijsbegeerte  en  heeft  Schlbibkhachbk  gemeend  in  het  belang 
van  genoemde  scheiding  de  dogmatiek  in  een  historisch  ka- 
rakter te  moeten  laten  optreden,  wie  niet  geneigd  is  hem 
in  deze  praktijk  te  volgen,  zal  wel  doen  met  te  doen  uit«- 
komen,  dat  handhaving  van  het  wijsgeerig  karakter  der 
dogmatiek  niet  mag  worden  beschouwd  als  eene  vrucht  van 
het  streven,  om  de  dogmatiek  eenvoudig  als  apol<^e  te  doen  op- 
treden. Het  geldt  hier  mijns  inziens  de  levenskwestie  der  dog- 


^)  Begrip  «n  meihodê  dêr  Dogmatiek,  AcftdemiBch  proefschrift,  ütrechl 
JS77,  bL  90. 
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oiatiek.  Wil  men,  dat  zij  nog  iets  andera  zgn  zal  dan  apologie 
▼an  een  bepaalde  kerkelijke  overtuiging,  dan  moet  men  haar 
vestigen  op  eenen  psychologisclien  grondslag,  en  om  zelfs 
den  schijn  te  ontgaan,  alsof  men  er  aan  dacht,  de  dogma- 
tiek in  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  op  te  lossen,  zal 
men  in  de  Prolegomena  dien  grondslag  hebben  aan  te  wij- 
zen, terwijl  men  in  den  bouw  der  dogmatiek  zelve  het  be- 
ginsel ongeschonden  beeft  te  bewaren,  dat  zij  een  positieve 
wetenschap  is,  zich  bezig  houdende  met  de  wetenschappelijke 
behandeling  van  hetgeen  in  het  leven  des  geloof s  als  feit  ge- 
geven is. 

Bq  terzijdestelling  van  een  y,formeeV^  gedeelte  der  dog- 
matiek meen  ik  dus  de  noodzakelijkheid  der  prolegomena 
nadrukkelijk  te  moeten  handhaven,  en  als  ik  daarin,  als  in 
een  inleidend  hoofdstuk,  ook  zoodanige  overwegingen  wensch 
op  te  nemen  als  waarmede  de  wetenschap  der  apologie  te 
rekenen  heeft,  mag  men  —  om  met  Dr.  van  Dijk  te  spre- 
ken —  hierin  een  bewijs  zien,  dat  ik  aan  „apologetische 
sympathiën  niet  gestorven"  ben,  maar  men  zoude  dwalen, 
als  men  alzoo  recht  meende  te  hebben  om  te  stellen,  dat 
ik  aan  het  beginsel  ontrouw  word,  dat  de  dogmatiek  niet 
als  apologie  optreden  moet.  De  trouw  aan  dat  beginsel  kan 
uitnemend  wèl  bewaard  blijven,  als  men  ter  inleiding  tot 
de  dogmatiek  aan  de  wijsgeerige  psychologie  het  recht 
tracht  te  ontleenen,  om  het  in  het  Christendom  gegeven 
feit  van  het  geloofsleven  als  hoogsten  vorm  van  religieus 
leven  te  doen  eeren  ^).  Dat  buitendien  menig  formeel  vraag- 


I)  Ik  wil  hier  niet  beoordeelen,  in  hoe  verre  wyien  ]>r.  Chamtbpib  db 
LA  Saüssatb  in  1866  (Dt  zoogenaamde  middenpartij  in  de  vaderlandêche 
kerk)  recht  had  te  stellen,  dat  er  drie  beginselen  lyn,  die  den  kerkeiy- 
ken  toestand  beheerschen,  en  nit  wier  strgd  de  stryd  #in  de  kerk  sich 
laat   verklaren"  (t.  a.  p.  bl.  11)  on  erenmin,  of  hy  —  het  recht  dezer 


Digitized  by 


Google 


—  188  — 

{Hint  lü  de  Üileidiiig  tot  de  dogmatiek  besproken  Bioet 
wordeü,  is  op  2doh  zelf  duidelijk.  Allereerst  rijst  de  kwestie, 
Welke  beteekenis  Ineti  heeft  te  hechten  aan  de  keuze  ran 
eeti  of  andei^  epUheton  róór  den  naam  dogmatiek^  én  langs 
welken  weg  men  komt  tot  het  begrip  van  dc^matiek. 

Om  met  het  laatstgenoemde  te  beginnen  —  het  schijnt 
mij  toe  geene  aanbeveling  te  verdienen,  dat  men  aanvange 
met  het  begrip  dogme  te  onderzoeken.  Terwijl  de  hoogleeraar 
DosDBs^)  meent,  dat  aan  de  verwarring^  op  dogmatisch 
gebied  een  einde  zoude  kannen  komen,  als  men  nauw- 
keurig de  NleufO'Testamentische,  de  kerkelijke  en  dekrUisehe 
dogmatiek  onderscheidt,  oordeelt  Dr.  vak  Dijk  %  dat  een- 
stemmigheid niet  van  zoodanige  onderscheiding,  maar  veeleer 
van  de  juiste  analyse  van  het  begrip  dogme  te  wachten  is. 
Zoude  het  waar  zijn  P  Zoude  inderdaad  hier  het  licht  in  de 
duisternis  opgaan,  indien  wij  slechts  weten,  wat  een  dogme 
is?  Het  kan  zijn.  Maar  hoe  zullen  wij  dat  te  weten  komen? 
Dat  wij  hier  aan  dogme  niet  in  philosophUehen  of  poUiieken 
maar  in  religieusen  zin  hebben  te  denken  is  duidelijk.  Maar 
tal  van  vragen  blijft  over.  Doet  het  woord  dogme  ons  aan 
instelling   en    dus   aan    kerkelijke   leerdepaling  als  zoodanig, 


partijTerdMling  daargelaten  —  wel  deed,  met  de  kerk,  den  mensck  en 
Ckriêtus  respectiereiyk  ab  oitgangspant  deaer  drie  partyen  to  doen  gel* 
den.  Het  ay  genoeg  hier  op  te  merken,  dat  als  ik  hier  van  den  iii6fi«dl 
nitga,  ik  in  geenen  deele  de  hnmanistiBche  theologie  denk  te  yolgen  op 
haar  hellend  ylak.  Het  geloofs-leven  ia  niet  anders  dan  in  de  christelijke 
kerk  waar  te  nemen  en  moet  met  Christus  in  volstrekten  samenhang  ge* 
acht  worden  te  staan.  De  kerk,  de  mensch  en  Christus  ontmoeten  hier 
elkander.  Met  ymoht  aal  men  hierbQ  kannen  raadplegen,  wat  Guh-> 
VENo  schreef  in  zyn  artikel :  Grodskenniê  in  de  Studiën,  II,  o.  a.  bl.  20,  en 
▼ooral  ook  H.  Laiobihoer:  Dob  System  der  christUchen  GkuAeng^  und 
Sittenlêkre  vom  Begr^ff' des  höchsttn  Gutes  aiw.  1876,  §  8. 

^)  Encyclopedie  der   Christelffke  Theologie  bl.  170. 

*)  of.  dese  Nieuwe  Bedragen  I.  bl.  108.  ')  t.  a.  p.  bl.  10. 
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denken?^)  Is  hel  oad-kerk«Iijke  spfaakgebniik  oub volledig 
toegdiohti  als  wij  weten,  dat  eest  Gyrillas  van  JeroBalrai 
dea  ^etHfefiêCag  x^noi  liet  bestaan  &t  ivo  voétmv,  ioyfuhuv 
evifepSv  xai  nffctliédw  dyaSwv  of  dat  yolgens  OBBGORnni 
Nyssbnus  door  Christus  in  het  leven  zijner  discipelen  onder<' 
scheidenlijk  geëisoht  wordt  een  ij^tKÓv  fké^oq  en  éoffuhmv 
dx^ëta^  of  dat  Sasiliüs  db  Gbootb  ióyim  en  xij^fuc 
tegen  elkander  over  plaatste?  Zijn  wij  met  het  juiste  ant- 
woord gereed,  als  wij  van  Sohlbibbicaohbb  vernemen,  dat 
men  êóyfuxva  (=  aiéóoia^m%^€xxXf]C(^)m%tïïïeiinMfT^fiim 
heeft  te  verwarren,  of  als  Bothb  verklaart,  dat  het  dopme 
altijd  dé  keri  veronderstelt?  Is  het  op  gronden  aan  etjmo^ 
logie  of  historie  ontleend,  dat  Gunning  verzekert:  >Het  dogma 
is  niets  anders  en  mag  niets  anders  zijn  dan  formuleering  van 
het  bestaande  leven"  ^  of  dat  van  Dijk  verklaart :  »Bet 
dogme  is  de  vmoht  der  poging  om  een  bepaald  moment,  eene 
bepaalde  relatie  van  het  leven  der  gemeente  in  de  taal  des 
verstands  over  te  zetten."  ^)P  Is  er  een  betrouwbare  maat*- 
staf  om  te  bepalen,  wat  de  voorkeur  verdient,  met  den 
hoogleeraar  van  Oostbrzbe  te  z^gen  ^) :  „het  kerkelijke 
dogma  is  de  zoo  nauwkeurig  mogelijk  geformuleerde  uit- 
drukking der  erkende  en  erkenning  vragende  geloofsover- 
tuiging, niet  enkel  van  het  individu,  maar  van  de  gememi- 
sohap,  die  zich  in  de  belijdenis  van  dit  dogma  vereenigf' 
of  wel  met  denzelfden  geleerde  het  dogme  te  noemen:  „de 
gerijpte  vrucht  van  christelijke  levenservaring  voor  zoover 
namelijk  de  leer  uit  innerlijk  leven  geboren,  de  theorie  door 
de  praktijk  voorafgegaan  wordt''  t.  a.  p.?  Waarop  zal  men 
in    de   eerste  plaats  ook   bij  dit  leligieuse  feit  hebben  te 

^)  J.  J.  TAN  TooRSNENBEBOEN.  De  Ckriêtêi^ke  geloofêker  bL  é, 

*)  Eet  ethisch  beginsel  der  Theologie  bl  12. 

')  t.  a  p.  bl.  14. 

<)  ChmUlüh%  Dogmatiek  2e  drok  I.  bl.  2. 
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lettoD,  met  fimoHL  op  het  gemeemehappdijhe  of  wel  met 
L1F8ID8  op  het  individueelef  Gteldt  het  hier  eene  uitspraak, 
die  ,^e  Denkenden''  of  alleen  eene  >be8timmte  yon  einem 
ooncreten  sittliohen  Ideale  beherrschte  Gemeinschaft*'  be- 
treft? «) 

Het  komt  mij  voor,  dat  het  woord  dogme  ons  op  zich  aelf 
weinig  licht  geeft.  En  waarom  zonden  wij  ook  bij  het  be- 
grip dogme  het  licht  zoeken,  dat  ons  in  het  begrip  dogma^ 
Hek  ontbreekt?  Ik  kan  mij  voorstellen,  dat  men  liever  met 
dogme  dan  met  dogmatiek  aanvangt,  wanneer  men  het  iketü 
scke  op  zich  zelf  tegenover  het  apolagetisehe  en  piüosopkucie 
plaatst,  en  reden  meent  te  hebben  om  te  vreezen,  dat  in  de 
dognuUiek  lichtelijk  het  apologetisch  element  binnendringt, 
terwijl  men  in  het  dogme  daartegen  zich  gevrijwaard  acht.  Maar 
de  vraag  is,  of  wij  niet,  als  wij  het  psychologische  beginsel 
op  dit  gebied  tot  zijn  recht  willen  doen  komen,  zonder  de 
wetenschappelijke  methode  te  verlaten,  beter  doen  met  niet 
nit  te  gaan  van  een  begrip,  als  dat  van  dogme,  dat  zoo  al 
niet  in  den  eersten  tijd  des  Christendoms,  dan  toch  zeker 
later  dikwerf  een  doctrinair  karakter  had,  maar  liever  van  een 
b^rip  als  dat  van  dogmatiek^  dat  juist,  omdat  het  ook  onder 
andere  namen  is  opgetreden  zich  tot  verschillend  spraak* 
gebruik  leent. ')  Bovendien,  als  wij  er  prijs  op  stellen  de 
Christelijke  Theologie  in  haar  zelfstandigheid  te  handhaven, 
zal  het  wenschelijk  zijn,  dat  wij  ook  haar  dogmatisch  ge- 
deelte behoorlijk  bepalen.  Mij  schijnt  daartoe,  gelijk  ik  reeds 
vroeger  te  kennen  gaf,  geen  weg  uitnemender,  dan  dat  wij 
aan  de  dogmatische  studiën  de  behandeling  van  de  idee 
des  Christendoms  toevertrouwen.  Daarmede  is  van  zelve  de 
noodzakelijkheid  geboren,  om  de  dogmatiek  in  haar  geheel 
op   den   voorgrond   te   doen   treden,  terwijl  aan  het  dogme 

>)  Jahrhücher  för  Prot,  Theol.  1878.  S.  88. 

*)  cf.  F.  Eattkmbdsch,  in:  ITieol.  LiUratur^Zeitung  1877.  No.  24, 
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in  dit  verband  van  beschouwingen  gemakkelijk  zijne  bijzondere 
plaata  valt  toe  te  wijzen.  Heeft  namelijk  de  dogmatiek  de  idee 
des  Christendoms  te  bewerken,  men  kan  zeggen^  dat  er  zoo 
dikwerf  zij  in  eene  of  andere  bepaalde  verhouding  die  idee 
laat  optreden,  een  do^me  wordt  uitgesproken.  Terwijl  het 
mij  moeielijk  schijnt,  aan  te  toonen,  dat  elk  dogme  de 
formule  van  het  leven  des  geloofs  in  eene  of  andere  relatie 
kan  heeten,  acht  ik  het  verre  van  moeielijk,  in  de  verschil- 
lende dogmen  de  verschillende  straalbrekingen  te  zien  van 
de  idee  in  het  Christendom  verwerkelijkt.  Het  verdient  dan 
ook  de  aandacht,  dat  zoowel  wijlen  Chantepib  db  la  Saus- 
8ATB,  O  A^s  DoEDEs')  CU  VAN  OosTBHZBE  ^)  vau  het  begrip 
dogmaiiel  uitgingen,  zonder  dat  één  hunner  —  behalve  mis- 
schien laatstgenoemde  eenigermate  —  het  noodig  achtte  het 
b^rip  dogme  vast  te  stellen,  alvorens  de  dogmatiek  te  om- 
schrijven. 

Een  andere  vraag  wacht  ons  hier  van  niet  minder  belang.  Van 
groote  verwarring  is  blijk  gegeven,  zoo  dikwerf  de  kwestie  werd 
opgeworpen,  met  welken  titel  de  dogmatiek  moet  optreden, 
of  liever  wat  de  beteekenis  zij  der  verschillende  epitheta  haar 
nu  of  dan  gegeven.  De  jongste  tijd  was  betrekkelijk  rijk 
aan  opmerkingen  en  wenken  dienaangaande,  waarmede  wij 
ons  voordeel  kunnen  doen.  Yolgens  den  hoogleeraar  Doedes 
t.  a.  p.  moet  men  drieerlei  dogmatiek  onderscheiden  naar 
het  drieërlei  doel,  waarmede  de  >  Heilsleer''  stelselmatig  be- 
arbeid kan  worden.  Verwerkt  men  —  z66  laat  hij  zich  in 
hoofdzaak  hooren  •--  de  in  het  Nieuwe  Testament  te  vinden 
leer  van  Jezus  en  de  Apostelen  tot  éën  welgeordend  ge- 
heel, men  verkrijgt  dan  wat  men  Nieuw-Testamentische 
dc^matiek  zoude  kunnen  noemen  en  zijns  inziens  heeft  deze 


>)  Dogmatische  aatUeekeningen,  (Protestantoche  Bedragen.  Jaargang  V. 
bU  121.)  «)  JËHcyclopecUe  bl.  167. 

')  ChrisUlyke  Dogmatiek  §  1. 
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meer  dan  eenige  andere  op  den  titel  van  CiririeUfie  Dog- 
matiek aanspraak.  De  ierkelyke  dogmatiek  verkrijgt  men  als 
men  de  leer  van  de  eene  of  andere  afdeeling  der  Christelijke 
kerk  —  den  inhoud  van  hare  erkende  belijdenifr-schriften  — 
bearbeidt.  Bewerkt  men  daarentegen  de  in  het  Evangelie  van 
Jezus  en  de  Apostelen  gegeven  » heilswaarheid"  geheel  naar 
eigen  dogmatisch  inzicht  zelfstandig»  bij  het  licht  der  dogmen- 
historische  leer-ontwikkeling,  zoo  verkrijgt  men  eene  krüüeie 
dogmatiek.   Luistert  men  naar  zijnen  ambtgenoot  van  Oos- 
TEBZEEi  men  verneemt,  dat  de  Christelijke  en  de  kerkelijke 
dogmatiek   in  geenen  deele  tegenover  elkander  behoeven  te 
staan^  dat  de   dogmatiek,  als  historisch-philosophische  weten- 
schap,  van  de  Bijbelsche  Theologie  wel  onderscheiden  moet 
worden,  en  dat  zij,  onverschillig  of  zij  een  algemeen  Chris- 
telijk of  ook  een  speciaal-kerkelijk  karakter  vertoont,  onder- 
zoeken  moet   „wat   op   haar  gebied  voor  waarheid  te  hou- 
den is  en  op   wat  groud  dit  als  zoodanig  erkend  wordt"  ^) 
Mijn  vriend  eu  ambtgenoot  Db.  C&amer  is  weer  van  andere 
meening.  Volgens  hem  is  er  eigenlijk  slechts  ééne  dogmatiek, 
namelijk  de  kritische.  Eene  dogmatiek,  die  niet  uitgaat  van 
deu  eisch,   dat  alles    zich  systematisch  tot  één  gesloten  ge- 
heel   late   verwerken,    mag    deu    naam  van   dogmatiek  niet 
dragen.    Er    is   geene   meutO'TeêtafneiUisoAe  dogmatiek  en 
evenmin  eene  ierkelyke,  onderscheiden  van  de  krUüche  dog- 
matiek.  Eene  dogmatiek  zonder  kritiek  is  geen  dogmatiek  \ 
Eene  niet  minder  belangrijke  beschouwing  werd  aan  dit  punt 
door  Db.  Valbton  Jk,  gewijd.  ^)    Hij  gelooft  niet,  dat  het 
billijk   zoude   zijn  de  benaming  „Christelijke  dogmatiek^'  te 
ontzeggen  aan  de  »meer  of  minder  welgeslaagde  pogingtOm 
naar   de   behoeften    van  onze  dagen,  gebruik  makende  van 

^)  Christelijke  Dogmatiek,  I.  bl.  2  en  8. 

*)  Stemmen  voor   Waarheid  en   Vrede  1876.  bl.  947—958. 

8>  Studiën.  II.  bl.  248—258. 
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de  tot  op  onzen  tijd  verkr^en  kennis^  naar  eigen  iueicht 
en  geloofs-overtniging  eene  stelselmatige  uiteenzetting  te 
geyen  van  wat  men  heeft  leeren  kennen  als  het  wezen  des 
Christendoms."  Is  het  iemand  te  doen  om  de  uiteenzetting 
van  het  wezen  des  Ghristendoms  naar  de  beginselen  van 
deze  of  gene  afdeeling  der  Christelijke  kerk,  Yalbton  ziet 
niet  in  «waarom  dat  dan  niet  b.  v.  Christelijk-Luthersche 
dogmatiek  of  Christelijke  dogmatiek  van  Lntherseh  stand- 
punt, Christelijk-gereformeerde  dogmatiek  of  Christelijke 
dogmatiek  van  gereformeerd  standpunt  even  goed  als  alleen 
Luthersche,  Gereformeerde  dogmatiek,  d.  i.  toeh  altoos  Luther- 
sche.  Gereformeerde  uiteenzetting  van  het  wezen  des  Chris- 
tendoms zoude  mogen  worden  genoemd/'  Uiensvolgens  meent 
hij,  dat  door  Dobdbs  de  nieufo-TestamenüscAe  ten  onrechte 
bij  uitsluiting  als  de  ChrUielijke  dogmatiek  beschouwd  wordt, 
en  oordeelt,  dat  het  bij  de  dogmatiek,  als  stelselmatige  uit- 
eenzetting van  hetgeen  er  in  het  wezen  des  Christendoms 
ligt  opgesloten  altijd  de  vraag  blijft  „of  men  deze  uiteen- 
zetting van  het  wezen  des  Christendoms  geheel  vrij  en  zelf* 
standig  wil  geven,  of  naar  de  beginselen  van  cenig  kerk- 
genootschap of  alleen  •^-  en  dan  met  de  ethiek  vereenigd  — 
naar  de  in  het  N.  T.  aanwezige  gegevens/'  Wéér  anders  laat 
GuNiONO  zich  hooren.  Terwijl  door  Valbton  wordt  ver- 
klaard, dat  „door  de  altoos  grondiger  en  zorgvuldiger  be- 
studeering der  bronnen  de  eerlijke  poging  moet  worden 
gewaagd,  om  vrij  van  alle  menschelijke  en  geschiedkundige 
vormen  de  steeds  betere  en  nauwkeuriger  uitdrukking  van 
het  aan  alle  confessiën  en  alle  verscheidenheden  ten  grond-^ 
slag  liggende  wezen  des  Christendoms  te  vinden»  en  dat 
met  dit  pogen  niet  mag  worden  opgehouden,  al  blijkt  het 
ook,  dat  het  doel  tot  heden  niet  dan  zeer  uit  de  verte  en 
zeer  gebrekkig  bereikt  is*'  verzekert  ons  Gunning,  dat  er 
geene  Christelijke  dogmatiek  is,  maar  »,dogmatiek  der  Boom- 
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8cho,  der  Griekschei  der  Frotestautsche,  der  Hervormde 
kerk''  ^),  al  moet  ook  worden  toegestemd^  dat  men  met 
ScHLEiBBHACHEB  sprekeu  kan  van  een  ^ychristelijk  geloof 
naar  de  grondstellingen  der  evangelische  kerk  in  samenhang 
voorgesteld/'  Volgens  hem  onderstelt  dogmatiek  de  histo- 
rische ontwikkeling  der  kerk^  zoodat  ook  bijbelsche  dogma- 
tiek een  onjuiste  naam  moet  heeten.  De  dogmatiek  is  vol- 
gens hem  persoonlijk  juist  door  kerkelijk  te  zijn  en  kritisch 
juist,  omdat  zij  beschrijvend  is.  Zij  behoort  tot  de  philoso- 
phische  theologie^  wat  niet  in  dien  zin  bedoeld  is,  alsof 
haar  inhoud  ^^aan  wijsgeerige  bespiegelingen  het  aanzijn 
dankte^'  dewijl  geene  ^^speculatieve,  aan  het  leven  der  ge- 
meente vreemde,  maar  een  e  dialectische  werkzaamheid,  schif- 
ting en  ordening  van  gegeven  stof,  de  dogmen  deed  ontstaan." 
De  dogmatiek  is  altijd  „kerkelijk.''  Niet  het  ,^subjectief 
goedvinden"  van  enkelen,  maar  de  ^^collectieve  conscientie, 
de  hoogte  tot  welke  de  Heilige  Oeest  de  gemeente  geleid 
heeft,  wordt  steeds  bedoeld.^'  De  gemeente  heeft  echter, 
sedert  de  kerk  niet  meer  één  is,  „verschillende  historische 
gestalten.^'  Daarop  zal  dus  in  de  dogmatiek,  al  wil  Gun- 
ning „volstrekt  niet  de  belijdenis-kerk  als  zoodanig  hand- 
haven" ernstig  moeten  gelet  worden,  volgens  de  beginselen 
door  den  schrijver  nedergelegd  in  het  opstel,  waarin  hij 
volgens  zijne  verklaring  eene  poging  waagt,  om  „de  over- 
tuiging van  D.  Ghantepie  bb  la  Saussaye,  wat  de  hoofdge- 
dachten der  dogmatiek  betreft,  meer  algemeen  te  doen 
kennen."  Ook  de  stem  van  Db.  van  Duk  moet  gehoord 
worden.^)  In  de  benaming  nieuw-TestatnentiscAe  dogmatiek 
ligt  volgens  hem  Gene  aiUicipalie»  WblI  Aq  eitjienef  zelfstandige, 
JcTÜUche  dogmatiek  betreft,  van  Dijk  meent  „dat  het  recht 
op  den    naam    van   dogmatiek   in  die  mate  verloren  gaat, 

*)  Htt  ethische  beginsel  der  Theologie^  bl.  11.  vv. 
«)  t.  a.  p.  bl.  11  vv. 
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als  er  accent  gelegd  wordt  op  de  woorden  eigen,  zelfetandig'\ 
eeoe  bewering,  welke  hij  aldus  poogt  te  rechtvaardigen: 
>Het  is  hier  de  vraag  niet,  of  de  dogmaticus  ah  lid  der 
gemeenschap  zijne  zelfstandigheid  mag  behouden  in  de  voor- 
dracht van  het  kerkelijke  leerstelsel,  veeleer  moet  die  zelf- 
standigheid als  eisch  gesteld  worden,  maar  het  geldt  hier 
Belfetandig  tegenover  iets  anders  en  dan  moeten  wij  zeggen : 
het  individu  als  zoodanig,  hoe  Christelijk  zijne  beschouwingen 
zijn  mogen,  heeft  geen  dogmatiek,  heeft  slechts  een  Privat" 
iekenninisz  of  hoe  men  het  ook  noemen  moge."  De  dogmatiek 
is  volgens  van  Dijk  de  >beschrijving  van  het  leven  der 
gemeente.'^  Op  de  idee  des  Christendoms,  zoowel  als  op  de 
.  geschiedenis  der  dogmen^vorming  beroept  hij  zich  ten  steun 
voor  zijne  opvatting.  Niemand  denke  echter  hierbij  aan 
Siidjecüvisme.  Door  nadruk  te  leggen  op  „den  tweeden  term 
der  bepaling:  leven  der  gemeente  worden  alle  pretensiën 
van  een  zondig  individualisme  afgesneden^'  en  bovendien, 
de  schrijver  stelt  voor  dat  leven  der  gemeente  en  zijne  be- 
schrijving den  eisch,  „dat  ze  beide  onder  voortdurende  kri- 
tiek der  H.  Schrift  gehouden  worden.*'  De  bepaling  van  dog- 
matiek is  echter  volgeus  hem  niet  volledig,  als  niet  uitdruk- 
kelijk op  het  leven  der  gemeente  in  den  tegenwoordigen  tyd  vroiit 
gewezen.  Door  deze  toevoeging  wordt  „èu  het  historisch  èn 
het  progressief,''  karakter  der  dogmatiek  aangeduid.  De 
gemeente  van  den  tegenwoordigen  tijd  »zweeft  niet  in  de 
lucht."  Zij  kan  niet  worden  losgemaakt  van  den  historischen 
grondslag,  waarin  zij  wortelt  en  men  komt  dus  van  zelf 
tot  eene  dogmatiek  der  Eoomsche,  Protestantsche,  Her- 
vormde kerk.  De  schrijver  ontkent  niet  „dat  achter  dit 
bijzondere  iets  algemeens  ligt"  maar  dat  algemeeue  acht  hij 
op  dogmatisch  gebied  „iets  ongrijpbaars."  Terwijl  hij  dus  in 
dezen  zich  onderscheidt  van  zijnen  mede-redacteur  in  de 
Studiën,   ontmoet  hij   ook  hier  Db.  Gunning,  die  dan  ook 
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zijne  blijdschap  ^)  over  deze  doctorale  dissertatie,  als  met 
zijne  zienswijze  overeenkomende,  betuigd  heeft. 

Ik  behoef  wel  niet  te  zeggen,  dat  ook  ik  met  groote  belang- 
stelling van  dezen  arbeid  kennis  nam.  De  beschouwing  van 
de  dogmatiek  als  beschrijving  van  het  leven  der  gemeente  is 
mij,  wat  hare  kern  betreft,  uit  het  hart  gegrepen,  en  ik 
kan  er  van  Dijtk  niet  anders,  dan  dankbaar  voor  zijn, 
dat  hij  deze  dogmatische  kwestie  op  deze  wijze  behandelde. 
Trouwens,  reeds  meer  dan  eens  gaf  ik  te  kennen,  dat  mijns 
inziens  de  dogmatiek  in  eene  nieuwe  baan  moet  worden  ge- 
leid. Het  doctrinarisme  heeft  haar  veel  kwaads  gedaan.  Zal 
zij  tegenover  de  inmiddels  met  eer  voortschrijdende  ethiek 
hare  heerlijkheid  herwinnen,  het  zal  wel  noodig  zijn,  dat  zij 
haar  positief  karakter,  als  wetenschappelijke  behandeling  van 
het  leven,  dat  in  de  gemeente  is,  met  kracht  handhave.  Het 
zoude  echter,  meen  ik,  op  bedenkelijke  wijze  van  wetenschap- 
pelijke lichtzinnigheid  getuigen  als  men  meende,  dat  er  reeds 
klaarheid  in  de  voorstellingen,  vastheid  in  de  overtuigingen 
gekomen  is.  Nog  kan  Dr.  Doedes  zijn  woord  herhalen,  dat 
„op  het  gebied  der  dogmatiek  groote  verwarring  heerscht.'*  ^ 
en  is  menige  pen  zoowel  door  zijne  opmerkingen,  als  door 
den  veelzins  voortreffelijken  dogmatischen  arbeid  van  zijnen 
ambtgenoot  van  Oosterzee  —  het  is  mij  behoefte  in  het  voor- 
bijgaan op  te  merken,  dat  helaas!  op  de  deugden  minder 
dan  op  de  gebreken  van  diens  Christelijhe  Dogmatiek  door 
sommigen  in  ons  vaderland  gelet  is  —  in  beweging  gebracht, 
ik  vrees,  dat  niet  altijd  aan  de  behandeling  der  dogmatische 
vraagstukken  die  nauwgezetheid  gewijd  is,  die  hier  vooral  drin- 
gend vereischt  wordt.  Het  ware  te  weuschen,  dat  men  ten 
minste  algemeen  de  les  volgde  door  van  Dijk  gegeven :  „in  de 
wetenschap  is  een  vast  spraakgebruik  nooit  weelde'*  ')•  Het 
is  zeker  niet  gemakkelijk  te  midden  van  zooveel  verwarring 

1)  t.  a.  p.  bl.  22.  «)  jEficyc/.  bl,  169.  >)  t.  a.  p.  bL  2». 
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een  vast  standpant  in  te  nemen.  Laat  mij  beproeven^  mijn 
gevoelen  duidelijk  uit  een  te  zetten.  Mijn  uitgangspunt  is 
het  Christendom.  Dat  ik  niet  van  de  ieri  maar  van  het 
Ciristendom  uitga  heeft  zijnen  grond  niet  hierin  dat  ik  met 
Ounning  het  op  zich  zelf  als  eene  ^^hoogst  bedenkelijke 
▼ending"  in  de  historische  ontwikkeling  van  het  Christen- 
dom besohouwy  dat  het  een  ^^kerkeUjk  karakter''  ')  aannam, 
maar  vloeit  voort  uit  encyclopedische  inzichten.  Zal  de  Chris- 
telijke Theologie  beschouwd  worden,  als  hebbende  een  eigen 
levensbeginsel  en  hare  encyclopedie  met  het  oog  op  dat  be- 
ginsel worden  ingericht,  dan  komt  het  er  op  aan  het  Chris- 
tendom, waaraan  deze  Theologie  behoort,  als  zelfetandig  feit 
te  eeren.  De  historische  kennis  van  het  Christendom,  zoo- 
wel wat  zijne  oorkonden  aangaat  als  zijn  ontwikkeling  in  de 
wereld,  moet  een  punt  van  onderzoek  zijn,  zoowel  als  de 
vraag,  op  welke  wijze  het  zich  naar  binnen  en  naar  buiten 
te  handhaven  en  te  verbreiden  heeft.  Maar  het  hart  der 
Christelijke  Theologie  ligt  in  de  behandeling  van  de  idee 
des  Christendoms.  De  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  kan 
ons  brengen  in  het  voorportaal  van  dit  dogmatisch  gebouw. 
Maar  de  dogmatiek  heeft  de  schoone  taak»  om  dien  bouw 
te  voleindigen.  Elan  het  niet  ontkend  worden,  dat  de  scheiding 
van  dogmatiek  en  ethiek  sinds  Calixtus  voor  de  laatste 
betere  vruchten  gedragen  heeft,  dan  voor  de  eerste,  het  komt 
mij  voor,  dat  de  reden  daarvan  voor  een  goed  deel  te  vin- 
den is  in  het  feit,  dat  de  dogmatiek  van  lieverlede  het  be- 
langrijkste deel  der  dogmatische  taak,  namelijk  de  bewer- 
king van  het  levensbeginsel  des  Christendoms,  aan  de  ethiek 
heeft  overgelaten.  Het  scholasticisme  beroofde  de  dogmatiek 
van  hare  heerlijkheid.  De  vrees  door  Titthann  en  Dobbbrlkin 
met  beroep  op  Ebnesti  gekoesterd,  dat  de  dogmatiek  in 
historisch  karakter  zoude  optreden,  ten  gevolge  van  de  schei- 

>)  t.  a.  p.  bl.  s. 
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ding  tusschen  haar  en  de  ethiek,  was  van  weinig  beteekenis 
tegenover  het  niet  denkbeeldig  gevaar^  dat  zij  van  lieverlede 
hare  kracht  zonde  gaan  zoeken  in  zoodanig  bewerken  van 
de  dogmen,  waarbij  de  waarheid  miskend  wordt,  dat  in  de 
dogmen-formatie,  zoo  als  van  Dijk  ^)  nog  onlangs  treffend 
aanwees,  zich  de  »edele  en  heroieke  poging**  openbaarde  om 
>de  eenwige  waarheid"  waamit  de  gemeente  leeft  in  de  taal 
van  het  denken  over  te  zetten.  Het  Christendom  verheft 
zich  als  de  kroon  des  godsdienstigen  levens.  Deze  verkla- 
ring sluit  volstrekt  niet  in  zich  de  bewering,  dat  het  reli- 
gieuse  leven  zich  uit  zich  zelf  tot  deze  hoogte  heeft  opgevoerd, 
eene  meening,  die  te  minder  steun  zal  vinden,  naarmate  de 
overtuiging  meer  algemeen  wordt,  dat  de  religie  zelve  niet 
te  verklaren  is,  door  wie  min  of  meer  de  naturalistische 
wereldbeschouwing  op  den  mensch  en  de  uitingen  zijns  inner- 
lijken  levens  wenscht  toe  te  passen.  Alleen  wordt  daardoor 
te  kennen  g^even,  dat  het  onderzoek  der  Godsdiensten  leidt 
tot  de  overtuiging,  dat  de  hoogste  godsdienstvorm  in  het 
Christendom  zich  openbaart.  De  dogmatiek  is  allereerst  ge- 
roepen —  op  de  ethiek  kom  ik  nader  terug  —  om  de  grond- 
gedachte te  peilen,  welke  op  den  bodem  des  Christen  doms 
ligt.  Het  kan  haar  daartoe  zeer  dienstig  zijn,  dat  zij  begint 
met  het  Christendom  te  plaatsen  tegenover  Judaïsme  eu 
Paganisme,  om  langs  dien  weg  helder  de  be4.eekenis  van 
het  Christendom  te  doen  uitkomen.  Tégen  dien  dubbelen 
invloed  moet  ernstig  gewaakt  worden.  Het  Judaïsme  laat 
zich  voortdurend  terugvinden  in  het  streven,  eenerzijds  om 
het  geloof  als  eene  daad,  en  wel  tegenwoordig  het  liefst  als 
daad  van  ideale  zedelijkheid  op  te  vatten,  anderzijds  om 
het  vreugdevol  bezit  te  doen  wijken  voor  edel  verlangen. 
Het   is    opmerkelijk,   dat   beurtelings    de   Kantiaansche  en 


1)  t.  a.  p.  bl.  S4. 
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HegeliaanRche  wijsbegeerte  in  dit  opzicht  nadeelig  op  het 
Christendom  werkte.  Maar  veelmeer  nog  moet  het  Christendom 
worden  vrijgehouden  van  paganistischen  invloed.  Het  geldt 
hier  het  neértrekken  van  het  ideaal  tot  de  werkelijkheid. 
In  dubbel  opzicht  bedreigt  ons  ook  tegenwoordig  dit  gevaar. 
Vooreerst  moet  het  ocht-menschelijke  Uven  in  zijn  verheven 
karakter  worden  gehandhaafd.  Wie  den  mensch  in  het  licht 
der  Christus-verschijning  beschonwt,  kan  geen  genoegen 
nemen  in  de  pogingen,  die  van  sommige  zijden  worden  aan- 
gewend^ om  den  mensch  te  stellen  op  de  hoogte  van  het 
dier  zonder  meer^  alsof  te  behooren  tot  de  dieren-wereld 
zooveel  beteekenen  zoude,  als  onvatbaar  te  zijn  voor  hoogere 
ontwikkeling,  dan  zich  beweegt  binnen  de  grenzen  der  tel- 
lurische stof.  Is  menig  menschen-leven  inderdaad  tot  het 
algemeen-dierlijke  gezonken,  het  Christendom  leert  ons,  dat 
hier  niet  van  normale  ontwikkeling,  maar  veeleer  van  droe- 
vigen  val  gesproken  moet  worden.  Niet  de  verminkte  na- 
tuur, zooals  de  zonde  haar  te  zien  geeft,  maar  het  zuiver- 
menschelijke  leven,  zooals  het  zich  in  gelukkige  oogenblikken 
vertoont,  staat  den  christen  voor  den  geest,  als  hij  denkt 
aan  de  heerlijkheid  van  het  geloof.  Maar  ook  ten  andere 
moet  het  geloof  zelf  niet  worden  naar  beneden  getrokken. 
Dat  geschiedt,  wanneer  men  het  met  meening  of  vermoeden^ 
met  voorgevoel  of  verwachting  vereenzelvigt,  of  wel  meent, 
dat  hier  een  eigen  terrein  voor  de  verbeelding  geopend  is. 
Het  geloof  is  niets  minder  dan  het  aanschouwenvvLJi  hetgene  wij 
onzienlijk  ^leigidVLit  noemen.  Wordt  de  werkelijkheid  van  het 
onzienlijke  ontkend,  het  geloof  wordt  dan  ijdel.  Wordt  die 
werkelijkheid  in  objectieven  zin  in  het  midden  gelaten,  ter- 
wijl zij  subjectief  wordt  erkend,  het  geloof  kan  dan  onmo- 
gelijk dezelfde  beteekenis  behouden,  welke  het  heeft,  als  die 
realiteit  èn  objectief  èn  subjectief  wordt  aangenomen.  Hoe 
meer  men  zich  beijvert,  om  de  idee  des  Christ^ndoms  zoowel 
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tegetf  JadaïjBme,  als  tegen  Paganisme  ie  vrijwaren,  des  te 
meéf  tal  men  ontdekken,  dat  er  behoefte  bestaat  aan  eene 
wetenschappelijke  bewerking  van  het  feit  van  het  geloofde^ 
v€n,  ssooals  het  in  de  gemeente  bestaat.  De  leer  van  het 
leven  des  geloofs  is  als  zoodanig  de  ChrUtelyhe  dogmatiek. 
Meent  men  —  zoo  als  o.  a.  ook  geschiedde  door  den  hoog- 
leeraar Ghaktepie  DB  LA  Saüssatb  ^)  van  de  ^^speculatieve 
wetenschap  eener  algemeene  christelijke  geloofsleer*'  te  moeten 
spreken  tegenover  de  dogmatiek,  als  „positieve  wetenschap** 
voor  zoo  ver  zij  uitgaat  van  de  leer  van  een  der  verschil- 
lende kerkgenootschappen,  men  ziet  voorbij,  dat  de  dogma* 
tiek,  in  laatstgenoemden  zin  opgevat,  wetenschappelijk  recht 
missen  zoude,  als  werkelijk  de  wetenschap,  die  de  idee  des 
Christendoms,  welke  in  het  geloofsleven  zich  belichaamt,  te 
behandelen  heeft,  niet  als  ^oW^»^  zoude  mogen  gelden.  Yeel 
liever  sprak  ik  in  zoodanig  verband  van  gedachten  van  ker- 
kelijke géhofêleer^  als  hier  wisseling  van  naam  noodig  bleek, 
dan  dat  ik  aan  de  Christelijke  dogmatiek,  als  bearbeiding 
der  leer  van  het  leven  des  geloofs,  het  karakter  eener  pon- 
tieve  wetenschap  zoude  ontzegen.  Heeft  men  er  bezwaar 
tegen  te  veronderstellen,  dat  werkelijk  de  idee  des  Christen- 
doms in  voorschreven  zin  dogmatisch  zoude  kunnen  worden 
bearbeid,  men  heeft  dan  reden  om  van  geen  Chrisiel^ie 
dogmatiek  te  willen  weten,  doch  geen  recht,  om  haar  als  spe- 
culatieve wetenschap  te  laten  optreden. 

Het  is  hier  juist  de  plaats,  om  de  vraag  te  beantwoorden, 
hoe  ver  in  de  dogmatiek  de  beieekenis  der  verschillende 
vereenigingen  strekt,  waarin  de  Christelijke  kerk  verdeeld  is. 
Het  komt  mij  voor,  dat  het  een  onredelijke  eisch  is,  dat 
het  confessioneel  verschil  in  de  dogmatiek  worde  ter  zqde 
gesteld.    Op  dogmatisch  terrein  voor  een  Christendom  boven 


1)  Pratestamtiche  Bijdragen  V.  bL  121. 
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geloofsverdeeldheid  te  ijveren  — ■  om  met  van  Oostebzee  te 
spreken  *)  —  schijnt  mij  even  weinig  wenschelijk  als  moge- 
lijk. Niet  ongepast  is  de  opmerking  van  Beiff  %  dat,  al 
mogen  de  confessiën  meer  en  meer  ook  zelfs  in  de  krin- 
gen ,»lebendiger  Christen'*  hare  waarde  verliezen,  toch  onge- 
merkt wie  in  de  Christelijke  waarheid  en  het  Christelijke 
leven  wil  indringen,  zich  altijd  weer,  wellicht  tot  zijne 
verwondering,  op  de  door  die  confessiën  ingeslagen  wegen 
zal  bevinden,  zoo  niet,  „za  seinem  Schaden  auf  den  in  ihnen 
signalisirten  Abwegen'*.  Beifv  bedient  zich  van  eene  verge- 
lijking. De  geest  van  vrije  beweging  in  onzen  tijd  werpt 
de  stadsmuren  omver.  Slechts  monumentale  poorten  laat  men 
staan  als  gedenkteekenen  van  den  ouden  tijd  en  de  bouw- 
kunst. Maar  overal  rondom  die  poorten  wordt  de  weg 
naar  de  stad  vrij  gemaakt,  geen  muur,  gracht  noch  brug 
dwingt  ons  langer  door  de  poort  te  gaan.  £n  toch  neemt 
voortdurend  elk  zijnen  weg  door  die  poort.  Zoo  gaat  het  ons 
„in  aller  Stille*'  met  de  veeltijds  verworpen  confessiën.  Al 
zijn  wij  daaraan  door  geen  dwang  gebonden,  men  gaat  toch 
onwillekeurig,  „soweit  man  nicht  die  christliche  Wahrheit 
ganz  umgeht  oder  wenigsteus  auf  Umwegen  zu  ihr  gelangt'* 
den  door  de  confessiën  aangeduiden  weg  „einfach  darum  weil 
er  der  kürzeste  ist."  Ongetwijfeld,  aan  verzekeringen  van  het 
tegendeel  ontbreekt  het  ook  ten  onzent  geenszins.  Sommigen 
scheppen  er  behagen  in  alle  banden  met  het  verleden  te  ver- 
breken en  spreken,  alsof  zij  werkelijk  geheel  onafhankelijk 
zqn  van  de  kerk,  waartoe  zij  behooren.  Men  zoude  echter, 
meen  ik,  moeielijk  de  bewering  kunnen  rechtvaardigen,  dat 
de  dogmatici,  voor  zoo  ver  zij  opzettelijk  tot  het  schrijven 
eener  dogmatiek  zich  hebben  nedergezet,  zulk  een  onafhan- 
kelijk  standpunt  hebben  ingenomen.     Men  ontdekt  lichte- 

1)  Voorrede  van  het   2de   deel  der     Christelijk»  Dogmatiek, 
^)  Der  Glaube  dtr  Kirchen  md  Kirchenpcuieien.  Yorwort   VX. 
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lijk^  tot  welk  kerkgenootschap  de  schrijver  behoort,  al  vordt 
de  samenhang  tnsschen  zijn  werk  en  zijne  oonfesaioneele 
plaats  niet  altijd  met  dezelfde  rondheid  vermeld,  als  waar- 
mede onze  VAN  OosTERZBB  dat  deed  naar  het  bekende  niet 
genoeg  te  waardeeren  karakter  van  dezen  geleerde.  Ik  ge* 
loof,  dat  wij  ons  wèl  verzekerd  mogen  honden,  dat  de  ge* 
schiedenis  der  dogmatiek  zal  voortgaan  met  de  dogmatici  der 
verschillende  kerkgenootschappen  in  afzonderl^ke  rubrieken 
te  plaatsen.  Eene  tegenovergestelde  methode  zonde  licht  ver- 
warring stichten  in  het  brein  dergenen,  voor  wie  zoodanige 
onberedeneerde  catalogos  bestemd  zonde  zijn. 

De  protestantsche  dogmaticus  zal  in  het  bewerken  der 
dogmatiek  zijn  standpunt  niet  verloochenen.  Er  kan  ver- 
schil bestaan  in  opvatting  aangaande  den  invloed  van  het 
protestantsche  beginsel  op  de  dogmatiek  in  verband  met 
verschillende  opvatting  van  dat  b^nsel  Z9lf.  Meent  men 
met  Lipsius  ^),  dat  het  Christendom  in  het  Protestantisme 
optreedt,  als  bedoelende  de  eenheid  van  kerk  en  maat- 
schappij, terwijl  het  in  het  Katholicisme  zich  als  kerk  ver- 
toont en  acht  men  hiermede  het  principieel  verschil  tusschen 
beide  afdeelingen  der  Christelijke  kerk  voldoende  aangewe- 
zen, men  zal  natuurlijk  zijne  dogmatiek  anders  inrichten  dan 
wanneer  men  het  er  voor  houdt,  dat  het  leven  der  gemeente 
in  het  Protestantisme,  in  onderscheiding  van  het  Katholi- 
cisme, zuiver  geestelijk  wordt  opgevat,  en  het  geloof  in 
zijn  ethische  beteekenis  hier  in  eere  gebracht  wordt.  Acht 
men  zich  geroepen  om  te  doen  uitkomen,  dat  ook  in  het 
Protestantisme  wel  degelijk  de  kerk  in  aanmerking  komt» 
alleenlijk  niet  als  beheerscheres,  maar  veeleer  als  gemeen- 
schap der  geloovigen,  men  zal  een  andere  dogmatiek  leve- 
ren, dan  wanneer  men  meent,  dat  het  subjectivisme  in  het 
Protestantisme   de   hoofdrol   speelt.     Oordeelt  men,  dat  in 

1)  Lthrhw^,  S.  119. 
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het  Protestantisme  bepaaldelijk  de  religieuse  idee  zonder 
belichaming  zich  vertoont,  men  zal  niet  in  denzelfden  trant 
de  dogmatiek  schrijven,  als  wanneer  men  meent ,  dat  elke 
afdeeling  der  Christelijke  kerk  de  eenmaal  in  Ghristns  be- 
lichaamde idee  openbaart  in  eenen  bepaalden  historisch  te 
waardeeren  vorm.  Maar  wat  men  ook  ten  dezen  meene  te 
moeten  vaststellen  en  in  praktijk  brengen^  het  zal  blijken, 
of  de  dogmaticus  werkelijk  op  protestantschen  bodem  staat. 
De  zekerheifi,  op  elk  gegeven  oogenblik  in  het  geloofsle- 
ven aanwezige  zal  op  den  voorgrond  treden  tegenover  de 
mogelijkheid  of  liever  de  noodzakelijkheid  van  innerlijken 
twijfel  op  het  standpunt  van  het  uiterlijk  gezag.  Het  zal 
hierbij  tot  op  zekere  hoogte  onverschillig  zijn,  of  men  met 
de  Lutherschen  op  de  gerechtigheid  des  geloofs^  dan  wel 
met  de  Hervormden  op  Gods  vrije  genade  den  nadruk 
legt.  Dat  ook  het  Protestantisme  open  ligt  voor  den  in- 
vloed van  heerschende  wijsgeerige  stelsels  zal  gedurig  blijken 
en  het  zal  wel  niet  moeielijk  vallen  den  Protestantschen 
dogmaticus  van  zijnen  Boomsch-Katholieken  medewerker 
bij  den  eersten  tred  op  zijn  pad  te  onderkennen. 

Ook  het  verschil  tusschen  de  af  deelingen  der  Protestantsche 
kerk  verloochent  zich  niet  in  de  dogmatiek.  Al  meent  men 
niet  —  om  met  van  Dijk  ^)  te  spreken  —  dat  ^^het  leven" 
in  de  verschillende  kerken  verschillend  zoude  zijn,  er  is 
toch  verschil  van  ,4ovensrichting.'^  Te  recht  wordt  door  hem 
gezegdj  dat  het  onderzoek  naar  de  tegenstellingen  tusschen 
de  Luthersche  en  Hervormde  kerk  —  om  ons  hierbij  te  be- 
palen  —  een  werk  is  zoowel  Vhn  piëteit  als  unie^  die^^nooit 
door  ftme  bereikt  wordt."  Het  is  -*-  zoo  gaat  hij  voort  — 
eene  schuldige  miskenning  van  het  werk  en  den  strqd  der 
Hervormers  en  tevens  blijk  van  eene  ongeloovige  besohou- 
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▼ing  der  geschiedenis^  indien  men  meent  „dat  de  sdieiding 
van  beide  kerken  het  gevolg  is  geweest  van  voor  dien  tijd 
alleen  belangrijke,  maar  eigenlijk  onbeduidende  verschillen 
en  toevallige  omstandigheden."  Sohwbizee  heeft  trouwens 
duidelijk  genoeg  aangewezen,  dat  hier  verschil  van  grond- 
richting  ïb,  gelijk  anderen  na  hem.  De  dogmatiek  zal  uit- 
drukking geven  aan  dit  verschil.  Natuurlijk  hangt  ook  hier 
alles  af  van  de  individueele  opvatting  van  het  verschil,  dat 
Lutherschen  en  Hervormden  onderscheidt.  Men  zal  zeker 
wel  niet  dwalen,  wanneer  men  uitgaande  van  de  veronder- 
stelling, dat  de  idee  des  Christendoms  zoowel  in  judaïsti- 
schen  als  in  paganistischen  zin  in  het  Eoomsch-Katholidsme 
verontreinigd  werd,  het  er  voor  houdt,  dat  terwijl  de  Luther- 
sche  kerk  geroepen  was,  om  haar  aan  eerstgemelden  invloed 
te  onttrekken,  de  Hervormden  zich  beijveren,  om  haar  met 
het  oog  op  laatstgenoemd  bederf  te  zuiveren.  Heeft  het 
Protestantisme  niet  weinig  voordeel  gehad  bij  de  aldus 
gegeven  gelegenheid,  om  zich  volledig  te  ontwikkelen  in 
eene  dubbele  lijn,  de  dogmatiek  zal  te  eer  aan  hare  roe- 
ping voldoen,  naarmate  zij  te  beter  zich  weet  te  plaatsen 
op  het  onderscheiden  standpunt  der  beide  kerken.  Terwijl 
in  de  uitwendige  inrichting  der  kerken  dit  verschil  duide- 
lijk op  den  voorgrond  trad,  mag  wel  gez^  worden,  dat 
in  de  wetenschappelijke  bearbeiding  van  haar  levensb^nsel 
niet  altijd  de  eisch  dezer  onderscheiding  genoegzaam  werd 
in  het  oog  gehouden.  De  dogmatiek  der  Hervormden  heeft 
misschien  meer  nog,  dan  die  der  Lutherschen,  te  klagen 
gehad  over  gebrekkige  toepassing  van  het  wettig  beginsel, 
dat  het  geheel  zooveel  menlijk  uit  de  grondgedachte  moet 
worden  verklaard.  Op  zich  zelf  kan  dat  ook  geene  verwon* 
dering  baren.  De  Luthersche  kerk  was  veel  meer  aan  den 
éénen  Lttthbr  verbonden,  tegenover  wien  een  Melanchton 
nauwelijks  als  scheppend  talent  optrad,  al  wordt  zijn  betee- 
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kenis   in  de  Luthersche  dogmatiek  terecht  op  niet  geringe 
waarde  geschat.  De  HerFormden>  die  in  zeer  onderscheiden 
gewesten  optraden  hadden  bovendien,  ook  dewijl  hier  blijk- 
baar  het  volk  zelf   meer   zijn  eigenaardigheid  deed  geldeni 
onderling   meer   verschil.    De  een  kwam  hier  meer  nit  den 
hnmanistischen  hoek,  terwijl  de  ander  in  persoonlyke  levens- 
ervaring grond  vond  om  t^en  het  humanisme  op  zijn  hoede 
te  zijn.  Werd  God  als  hoogste  cansaliteit  door  allen  geëerd, 
het  was  gansch  niet  onverschillig,  of  de  realiteit  der  zonde 
min    of  meer  scherp  en  daarmede  overeenkomstig  de  sote- 
riologie  of  breeder  of  dieper  werd  opgevat.  De  ondervinding 
heeft   trouwens   geleerd,  dat  —  daargelaten  het  principieel 
verschil    tegenover    het    Boomsch-Catholicisme    —    in    de 
nadere  bepaling  van  het  Hervormde  beginsel  verre  van  een- 
stemmigheid heerscht.   Men  heeft  van  tweeërlei  —  formeel 
en  materieel  —  beginsel  gesproken,  ja  zelfs  soms  de  meening 
uitge««proken,    dat   nog    wel  een  derde  tusschen  deze  beide 
als   verbindings-beginsel   moest   worden    aangenomen.    Ook 
waar  men  van  zoodanige  onderscheiding  niet  gediend  bleek 
en    slechts    van    één    beginsel  wilde  weten,  verschilde  men 
onderling.  Men  meende,  dat  op  de  verheerlijking  van  God, 
als  Souverein,   zonder  meer  moest  gelet  worden,  of  dat  de 
erkenning   van  Ghristns  als  hoofd  der  gemeente  als  hoofd- 
zaak   gold,    of   dat  vooral  de  tegenzin  tegen  magische  ver* 
binding  van  het    menschelijke  en  Goddelijke  moest  worden 
in  het  oog  gehouden,  of  dat  de  voorstelling  van  bet  koning- 
schap   van  Christus   hier   op  den  voorgrond  moest  tredeui 
of   wel  dat  op  de  gedachte  van  voortdurende  heiliging  van 
den   mensch   de  nadruk  moest  vallen,  terwijl   het  feit  der 
momenteele   bekeering  min   of  meer   op  den    achtergrond 
trad.    Het    zoude  zeker  geen  weelde  zijn,  als  de  dogmatiek 
der    Hervormden   in    meer  eenstemmigheid  zich  verheugen 
kou.  De  vraag  is  echter,  of  men  hier  we]  van  een  centraal* 
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dogme  zal  mogen  spreken.  De  Hervormde  besdionwt  den 
menschy  als  in  Christus  in  eene  nieuwe  leven^meenschap 
getreden.  Wie  deze  mystiek  in  het  stelsel  der  Gerefor- 
meerden miskent  kan  kwalijk  recht  doen  aan  hun  beginseL 
Tegenover  dien  nieuwen  mensch  staat  de  Hervormde  ver- 
wonderd en  hij  peilt  het  wezen  van  God^  om  daarin  den 
grond  van  dit  verschijnsel  te  ontdekken.  De  erkenning  der 
vrije  genade  is  op  dit  standpunt  noodzakelijk.  Spreekt  men 
hier  van  een  centraal-dogme,  men  wekt  de  vrees  op,  dat 
men  de  ethische  zijde  van  het  vraagstuk  verwaarloost^  en 
meent  men  hier  van  eene  streng-theologische  in  onderschei- 
ding van  anthropologische  leer-ontwikkeling  te  moeten  spre- 
ken, men  komt  in  gevaar,  voorbij  te  zien,  dat  in  de  leer  der 
vrije  genade  het  Christo-centrisch  beginsel  niet  onduidelijk 
zijne  kracht  openbaart. 

Met  de  Christologie  moet  ook  de  vraag  in  verband  wor- 
den gebracht  naar  de  beteekenis  der  Heilige  Schrift  voor 
de  dogmatiek  van  het  Christendom.  Het  ware  wèl  te  wen- 
schen  geweest,  dat  voortdurend  de  wenk  ware  in  acht 
genomen  door  onze  Nederlandsche  Geloo&belijdenis  gege- 
ven als  zij  in  art.  2  verklaart,  na  gesproken  te  hebben 
van  het  „schoone  boek,  in  hetwelk  alle  schepselen,  groot 
en  klein,  gelijk  als  letteren  zijn,  die  ons  de  onzichtbare 
dingen  Gods  geven  te  aanschouwen^'  dat  „God  zich  zelven 
ons  nog  klaarder  en  volkomener  te  kennen  geeft  door  zijn 
heilig  en  Goddelijk  woord"  en  voorts  in  art.  3  zegt:  „wij 
belijden,  dat  dit  woord  Gods  niet  is  gezonden  noch  voort* 
gebracht  door  menschelijken  wil,  maar  de  heilige  mannen 
Gods  hebben  gesproken,  gedreven  zijnde  door  den  Heiligen 
Geest*'  om  dan  aldus  voort  te  gaan:  »daama  heeft  God 
door  eene  zonderlinge  zorg,  die  Hij  voor  ons  en  onze  zalig- 
heid  draagt,  zijnen  knechten,  den  Profeten  en  Apostelen, 
geboden,   zijn    geopenbaard   woord  bij  geschrift  te  stellen.'' 
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Voor  de  dogmatiek  is  het  yolstrekt  noodzakelijk  óp  het 
onderscheid  insschen  de  openbcmng  als  Gods  woord  en  de  Heilige 
Sekrifi  te  letten;  men  kan  hier  van  inhoud  en  vorm^  of 
liever  van  cauienium  en  cantinens  spreken.  Op  de  openbaring 
als  inhond  behoort  allermeest  gelet  te  worden.  Dat  zij  in 
de  eeuw  der  fieformatie  bij  velen  tegenover  de  Heilige  Schrift 
als  canüjiefiê  in  de  schaduw  trad  kan  geene  bevreemding 
wekken.  Tegenover  de  naQccóoaK;  der  Eoomsch-Katholie- 
ken  kon  de  H.  Schrift  als  éenig  Godswoord  voortreffe- 
lijke diensten  bewijzen,  vooral,  dewijl  daarmede  een  vast- 
staande norma  was  erkend  tegenover  de  Godsstem^  die  door 
Bome  geacht  werd  op  de  conciliën  te  spreken.  Men  be- 
denke daarbij»  dat  o.  a.  voor  Galvtn  de  notüia  Dei  hoofd- 
zaak was  en  dat  het  voor  de  hand  lag,  om  de  bron  dier 
Godskennis,  als  hoedanig  vooral  de  Schrift  gold,  hoog  te 
eeren.  Ook  mag  niet  worden  voorbijgezien,  dat  in  den 
eersten  tijd  der  Hervorming  niet  zoozeer  eene  géïtèsfireerde 
Schrift  werd  bedoeld.  De  oorzaak,  waarom  men  de  Schrift 
zoo  hoog  verhief,  lag  meer  hierin,  dat  men  meende  haar 
te  moeten  beschouwen  als 'het  middel,  waardoor  God  zijnen 
wil  aan  het  menschdom  bekend  maakte,  door  tusschenkomst 
van  de  iprofeteu  en  apostelen."  Men  sprak  daarom  ook 
van  een  tweevoudige  „revelatio  specialis  en  supernaturalis" 
namelijk  eene  immediata  en  eene  mediata.  De  eerste  betrof 
eigenlijk  de  schrijvers  zelven  en  werd  dikwerf  als  een  „illu- 
minatie** opgevat,  die  hun  ten  deel  was  gevallen.  Had 
men  reeds  destijds  een  formeel  en  een  materieel  beginsel 
onderscheiden,  men  zoude  reden  gehad  hebben  de  dogma- 
tische opvatting  van  de  Heilige  Schrift  nauwkeuriger  te 
bepalen.  Sinds  echter  üitschl  zijne  belangrijke  studie  ^) 
aan   de  vele  jaren  geleden  door  Carl  Beck  gedane  vraag 


<)  Zntêchrift  fUr  KitcktnyuchiGhte.    1876. 
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naar  het  auteorsohap  dezer  onderscheiding  gewijd  heeft,  mag 
worden  verwacht,  dat  de  op  desse  kwestie  betrekkelijke  uit- 
spraken onzer  oudere  dogmatici  wel  met  een  ander  oog  zal* 
len  worden  gelezen,  dan  vroeger  wel  eens  daarop  viel.  Eerst 
toen  de  kracht  van  het  Testimonium  Spirüns  Sancti  verzwakt 
werd,   kwam  de   tijd  om   de  Schriftleer   in  den  zin  eener 
strenge  inspiratie-theorie  te  ontwikkelen.     Dat  de  zaak  ver- 
ergerde, hoe  meer  de  openbaring  zelve  als  mededeeling  van 
eene  leer  werd  opgevat,  behoeft  nanwel^ks  gezegd  te  worden. 
De  juiste  opmerking  van  den  hoogleeraar  van  Oosteezeb  ^): 
„wie   bij  het  woord  Theopneustie  allereerst  denkt  aan  een 
boek,   kan   de   zaak   zelve  naunrelijks   anders   dan   in  den 
vorm  van  een  dictamen  zich  voorstellen/'  kan  zonder  be- 
zwaar ook  in  omgekeerden  zin  worden  genomen*  Waar  aan 
mededeeling  van  een  leer  of  eenige  waarheid  wordt  gedacht, 
kan  lichtelijk  het  denkbeeld  van  openbaring  met  dat  van  een 
boek  vereenzelvigd  worden.    Het  dunrde  lang  eer  eene  an- 
dere beschouwing  werd  geleverd,  en  gelijk  b.  v.  door  Sibg- 
MUNB  Jacob  Baümgabten  ^)  geschieddc,  naast  de  Theopneustie 
der  heilige  schrijvers  de  door  de  H.  Schrift  in  den  mensch 
gewerkte  innerlijke  openbaring  geplaatst  werd.  De  H.  Schrift 
heeft   voor  de  dogmatiek  uitnemend  gewicht  als  oorkonde 
der  openbaring,  en  dat  gewicht  wordt  niet  weinig  verhoogd 
—  waarop  wel  met  nadruk  gewezen  mag  worden  —  als  de 
dogmatiek  als  leer  van  het  geloofsleven  optreedt.     GFeldt  de 
dogmatiek   als   „de   wetenschap,  die  de   leerstellingen   der 
christelijke  kerk  in  haren  organischen  samenhang  voorstelt, 
verklaart  en  beoordeelt''  —  zooals  wijlen  Chantbpib  ds  la 
Saussats  haar  beschreef,  naar  hetgene  ons  in  de  Dogmatische 
aanteekeningen   uit  feijne  nalatenschap  werd  med^edeeld  — 


')  Chriêtelifks  Dogtnattek,  I,  bl.  284. 
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dan  zftl  de  dc^^aticos  ook  op  de  Schriff;,  ais  ^^kenbron  der 
diiristelgke  leer"  O  wijzQn.  Maar  wordt  met  Gunning  het 
dogma  beschouwd  ais  ,,formaleering  van  het  bestaaode  Ie- 
ven"  en  diensvoigens  de  dogmatiek  als  de  wetenschap,  die 
,,naar  den  maatstaf  van  het  beginsel  des  levens,  dat  in  elke 
bijzondere  gemeenschap  leeft",  al  deze  formuleeringen,  in 
organisch  verband  „tot  eenheid  met  ellcander  brengt**,  dan 
zal  men  ook  met  hem  zeggen :  ,^de  waarheid,  dat  de  Heilige 
Schrift  is  Canon  et  norma  credendorum,  is  geheel  iets  anders 
dan  de  onware  voorstelling,  dat  zij  de  bron  der  waarheid 
zonde  zijn"  ').  Het  is  echter  niet  overbodig  op  te  merken, 
dat  ais  de  H.  Schrift  als  oorkonde  der  openbaring  beschouwd 
wordt  zoowel  aan  de  manifeêlatio  als  aan  de  inspiraiio  ge- 
dac  t  moet  worden.  Juist  daarom  kan  zij  als  norma  gelden 
voor  de  ontwikkeling  des  Christelijken  levens  in  het  alge- 
meen, dewijl  in  dit  leven  zich  eensdeels  de  behoefte  open- 
baart aan  eene  objectieve  openbaring  Gods  en  anderdeels 
het  l)esef  gekweekt  wordt  van  de  noodzakelijkheid  van  voort- 
durende subjectieve  heiliging  en  verlichting.  Bovendien  mag 
men  niet  voorbijzien,  dat  door  het  ondergaan  van  dezen  invloed 
der  H.  Schrift  ook  de  organen  voor  alle  manifestatiën  van  God 
in  natuur  of  innerlijk  zieleleven  bij  ons  tot  verhoogde  werking 
worden  gebracht.  Ook  het  Oude  Testament  heeft  in  dit  opzicht 
eene  te  weinig  opgemerkte  waarde.  Het  is  overigens  niet 
noodig  hier  de  vraag  te  behandelen,  of  en  in  hoeverre  het 
O.  T.  met  het  N.  T.  als  oorkonde  der  openbaring  beschouwd 
kan  worden.  Dat  dit  voorzeker  kan  en  moet  geschieden,  zal 
niet  te  ontkennen  zijn  door  wie  onze  opvatting  èn  van  de  dog- 
matiek èn  van  deH.  Schrift  deelt.  Op  dit  standpunt  zal  men 
niet  aarzelen  met  Calvun  van  ma^n^efe  sameustemming  bij 


1)  Pro(€8tant$ch€  Bydragen,  Y,  bL  181,  124. 
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formeel  verschil  tusschen  O.  en  N.  T.  te  gewagen  en  met  hem 
te  verklaren :  „ego  vero  libenter  recipio,  quae  in  Scriptnra  com- 
memorantor,  differentias»   sed  ita   nt  nihil  (constitatae  jamj 
nnitati  derogent"  —    „eas  omnes  sic  esse  dico  et  ostensa- 
rum  me   profiteer,  nt   ad    modnm   administrationis   potina 
qnam  ad  snbstantiam  pertineant"  ^).  De  Hervormden  kun- 
nen uit  den  aard  der  zaak  het  O.  T.  hooger  plaatsen  dan 
een  Lutheb  dat  deed,  die  de  Paulinische  rechtvaardigings- 
leer  als  maatstaf  ter  beoordeeling  van  de  verschillende  doe- 
len der  H.  Schrift  beschouwde,  en  wel  mag  gezegd  worden  % 
dat  ScHLEiBBHACUBR  niet  in  gereformeerden  trant  handelde, 
toen  hij  den  voorslag  deed,   om  het  O.  T.  als  aanhangsel 
achter   het  Nieuwe   te  plaatsen.    Hoe   men    ook    oordeele 
over   de    waarde    van   het   O.  Verbond,  men  zal  wel  toe- 
stemmen, dat  het  geloofsleven  dddr  in  tal  van  plaatsen  eene 
krachtige   uitdrukking   vond,   al    erkent  men   gaarne  met 
VAN   OosTERZEB,   die  op  voortreffelijke  wijze  ook  de  waarde 
des  O.   Y.  bepaalde,  dat  „de  Geest  in  den  eenen  veel  lui- 
der  en    reiner   dan    in   den  anderen  psalmtoon  ons  tegen- 
klinkt"  ').  Wordt  de  Gods-openbaring  in  de  Heilige  Schrift 
in    den   innigsten    samenhang   geplaatst   met   het   geloofs- 
leven, in  dien   zin,   dat   zoowel    do    realiteit   daarvan  op 
objectieven  grondslag  gevestigd  wordt,  als  ook  de  subjectieve 
beteekenis  daarvan  in  verband  met  anthropologische  beschou- 
wingen in  het  rechte  licht  wordt  geplaatst,  er  is  dan  reden 
te  meer,  om  het  vraagstuk  der  Theopueustie  op  nieuw  in  behan- 
deling te  nemen.  De  soberheid,  waarmede  in  de  meeste  der 
Protestantsche  belijdenis-schriften  van  de  Theopueustie  der 
Schrift  wordt  gesproken,  steekt  gunstig  af  bij  de  uitbreidingi 
welke   deze  kwestie  in  lateren  tijd  heeft  gekregen.    Vooral 

^)  Institutio  Chrüt,  Rel.  Lib.  U,  cap.  XI,  1. 

')    Cf.   ISAAK   VAW   DWK,      t.   A.   p.,   W.   8ö. 
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mag  wel  geklaagd  worden  over  het  feit,  dat  de  hiertoe  be- 
hoorende  Yiagen  meer  onder  den  invloed  van  voorstellingen 
van  elders,  waarbij  de  menschelijke  persoonlijkheid  geacht  werd 
temg  te  wijken  voor  den  afflatuê  ^m9»ti«  of  in  magischen  zin 
van  een  iv&€av  e!vai  gesproken  werd,  dan  overeenkomstig  de 
IsraëUetische  en  Christelijke  denkbeelden  aangaande  het  ver- 
band tnsschen  Goddelijke  en  menschelijke  werkzaamheid  be- 
handeld  zijn.  Er  is  eene  treffende  overeenkomst  tnsschen  het 
Homerische :  ov  rtf  ifdoiiol  cuTiOê,  diXd  no&i  Zedg  cuxwgj  ottis 
dCêtó^iv  dvSqdtfiv  dXq>7]<frff<fiv^  on<óg  id-éXrfiiv^  ixdtn<p^)  en  de 
voorstelling  der  dogmatici,  die  met  Qübnstedt  en  anderen  de 
,^Profeten  en  Apostelen^*  slechts  xoezd  %iffi<iw  auteurs  genoemd 
willen  hebben.  Dat  het  ekstatisch  karakter  der  inspiratie 
in  den  kring  der  Montanisten  hoog  stond  aangeschreven,  is 
niet  vreemd,  doch  dat  bepaaldelijk  de  Gereformeerden  in  de 
17de  eeuw  en  later  op  den  echt- meuschelij ken  factor  in  de 
H.  Schrift  zoo  weinig  nadruk  leggen,  mag  wel  verwondering 
baren.  Men  gaf  zoo  maar  al  te  veel  aanleiding,  om  aan 
Nestoriaansche  misvattingen  te  doen  denken.  De  persoon- 
lijkheid des  schrijvers  mag  niet  beschouwd  worden  als  in 
de  inspiratie  ten  onder  gegaan.  Terecht  werd  doorMsRLE 
D*AüBiGN^  in  1850  te  Genève  gezegd:  „il  y  a  l'homme 
dans  la  Bible,  ce  sont  des  esprits,  des  volontés,  des  coeurs, 
organes  vivants,  agissants,  non  comme  Balaam  desinstru- 
ments  passifs."  Maar  vooral  moet  er  tegen  gewaakt  worden, 
dat  niet  de  Theopneustie  rechtstreeks  met  de  H.  Schrift  in 
verband  wordt  gebracht,  waartoe  te  minder  reden  bestaat» 
als  men  niet  de  kanonieke  Schrift  als  eene  van  God  opge- 
legde wet  beschouwt.  Hoe  meer  de  dogmatiek  den  stelregel 
huldigt,  dat  het  hare  taak  niet  is  over  de  kanoniciteit  van 
eenig  boek  uitspraak  te  doen,  met  het  oog  zoo  min  op  den  in- 
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houd  als  op  den  oorsprong,  des  te  meer  zal  zij  zich  kunnen 
vrijwaren  van  bezoedeling  der  schoone  grondgedachte,  welke 
de  kerk  ook  te  midden  van  alle  afdwalingen  bij  het  bespreken 
van  de  vraag  naar  de  Theopneustie  heeft  geleid.  De  Bibliolo- 
gie  in  haar  geheel  —  om  dezen  term  te  gebraiken  —  heeft 
voor  de  dogmatiek  beteokeuis,  dewijl  deze  er  den  hoogsteu 
prijs  op  stellen  moet  het  geloofsleven  in  zijne  oorspronkelijke 
uitingen  te  leeren  kennen,  en  is  er  bezwaar  in,  met  de 
protestantsche  dogmatici  het  Testimonium  Spiritus  Sancti, 
als  grond  voor  de  betroawbaarheid  der  H.  Schrift  in  plaats 
van  Bome's  kerkgezag  te  stellen,  dat  bezwaar  mag  niet  zijnen 
grond  hebben  in  ontkenning  van  het  feit,  dat  de  Heilige 
Greest  in  ons  getuigenis  geeft  aan  hetgene  onder  zijnen 
levenwekkenden  adem  door  de  oude  Godsmannen  is  gevoeld^ 
gedacht  en  geschreven,  maar  staat  in  verband  met  de  mee- 
ning, dat  het  eene  historische  vraag  is,  wie  als  dragers 
van  het  frissche,  krachtvolle  geloofsleven  in  den  bloeitijd 
der  Gods-openbaring  te  beschouwen  ziju.  Trouwens  langs 
den  weg  van  het  Testimonium  Sp.  S.  zoude  nooit  het  spe- 
cifieke onderscheid  van  de  Heilige  Schriften  tegenover  andere 
uitingen  van  geloof  en  religie  kunnen  worden  erkend,  en  al 
is  er  misschien  bedenking  te  maken  tegen  de  vereenzelviging 
van  dit  specifieke  karakter  der  H.  Schrift  en  hare  Theo- 
pneustie^) ongetwijfeld  mag  gezegd  worden,  dat  het  bij  deze 
laatste  toch  hoofdzakelijk  de  handhaving  gold  van  het  spe- 
cifieke onderscheid  tusschen  de  kauonieke  boeken  en  andere 
geschriften. 

Christus  moet  in  elk  geval  als  middelpunt  van  de  H. 
Schrift  worden  beschouwd.  Dat  heeft  Luthbr  uitnemend 
begrepen,  toen  h^,  naar  bekend  is,  vooral  op  den  inhoud 
wilde   gelet   hebben,   waar  het  de  vraag  gold,  of  een  boek,. 
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ssooals  hij  het  noemde^  Apostolisch  was.  Dat  begreep  ook  Mar- 
HBiNBCKfi,  toen  hij  schreef:  ,»die  christliche  Eirche  besitzt  die 
volkomoienste  heilige  Schrift  in  ihrer  Bibel^  weil  sie  die 
&ohe  £unde  der  Gnindwahrheit  ist,  dasz  das  e¥rige  Wort 
Gottes  Fleisch  geworden  nnd  diese  als  Hanpt-  and  Mittel- 
pankt  des  Ganzen  darin  hervortritt^'  %  De  Messianiteit  van 
Jezus  van  Nazareth  —  het  eenige  dogma  der  apostoli- 
sche gemeente,  zooals  D.  Ghantbpie  de  la  Saüssaye  het 
noemde  —  is  de  spil,  waarom  zich  de  H.  Schrift  beweegt. 
De  dogmatiek  heeft  in  hare  inleiding  met  verwerping  van 
vele  bibliologische  vraagstukken  op  Christus  reeds  aanstonds 
te  letten,  doch  terwijl  zij  de  Christologie  in  haar  geheel  als 
een  harer  integreerende  deelen  beschouwt,  is  zij  geroepen 
in  de  Prolegomena  Hem  bepaaldelijk  als  voleindiging  der 
Gods-openbaring  aan  te  merken  en  te  waardeeren. 

Men  kan  dus  stellen,  dat  de  loew  de  S.  Scriptura  in  de 
inleiding  der  dogmatiek  eigenlijk  alleen  in  zoo  ver  eene 
plaats  behoort  in  te  nemen,  als  deze  kwestie  samenhangt 
met  het  vraagstuk  der  Gods-openbaring.  Dit  laatste  wordt 
der  dogmatiek  door  de  wijsb^erte  van  den  Godsdienst 
met  eigen  handen  toegereikt,  maar  als  een  vraagstuk,  dat 
in  het  geloofsleven  zijn  oplossing  vindt.  Er  is  een  suprana- 
toralisme,  dat  —  om  met  Gunning*)  te  spreken  —  „het 
eigenlijk  terrein  is  voor  de  vooropstelling  van  de  leer  om- 
trent de  Schrift"  in  den  zin,  waarin  o.  a.  van  Dijk  ^  van 
de  „geiuspireerde  Schrift"  sprak,  als  van  „eenen  geloofsbrief, 
dien  men  der  wereld  toereikte  en  die  den  geloovige  moest 
acorediteeren  in  zijn  geloofsovertuigingen.'*  Moet  diktsupra- 
naturalisme  als  „gedempte  geloofstoestand*'  in  naam  der 
Schrift  worden  afgewezen,  ik  geloof,  dat  men  niet  weldoet 
met  daarom  a&tand  te  doen  van  den  naam  van  supranatu* 

^}  Lehrbuch  dês  ehristlichen  Ghube/u  tmd  Lebena^  S.  15S. 
')  t.  a.  p.  bl.  84.  *)  u  ».  p.  bl.  S8. 
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ralist,  als  meu  van  de  erkeuning  van  het  zoogenaamde 
suprantUureele  als  hoogste  realiteit  uitmat.  Ook  hier  geldt 
het:  abusus  non  toUit  uaum  en  kan  men  met  eenig  recht 
beweren^  dat  niet  allen^  die  —  naar  de  door  de  historie  ge* 
geven  tegenstelling,  —  rationaliseeren,  reeds  daarom  als  doo- 
trinaristen  beschouwd  mogen  worden,  er  is  geene  reden, 
waarom  nog  niet  wij,  die  overigens  niet  met  de  oude  tegenpartij 
der  rationalisten  op  denzelfden  intellectualistischen  bodem 
wenschen  te  staan,  den  naam  van  supranaturalisten  zou- 
den mogen  dragon,  te  minder  dewijl  toch  wel  niet  zoozeer 
de  erkenning  van  het  suprauatureele  op  zich  zelve  hier  iu 
het  spel  is^  als  wel  het  vaste  besef,  dat  in  hetgene  supra* 
natureel  heet  inderdaad  de  hoogste  werkelijkheid  wordt 
aangeduid.  Misschien  ware  het  wenschelijk  —  ook  ter  w^- 
neming  van  betreurenswaardige  scheiding  tusscben  Godge- 
leerden, die  gemeenschappelijk  de  eer  der  dogmatiek  hand- 
haven tegenover  principiëele  vernietiging  daarvan  op  een 
standpunt;  waarop  men  geen  erger  vijand  schijnt  te  kennen, 
dan  wat  men  terecht  of  ten  onrechte  voor  êupranaturalisme 
houdt  —  in  het  oog  te  houden,  dat  juist  door  toepassing 
van  het  psychologisch  beginsel  de  weg  gebaand  is  voor  eene 
supranaturalistische  dogmatiek  in  nieuwen  vorm.  De  evan- 
gelisch-orthodoxe  Theologie  heeft  er  m.  i.  groot  belang  bij, 
helder  in  te  zien,  dat  de  doctrinaire  zuurdeesem,  waarvan 
zij  bevrijd  wenscht  te  worden  niet  anders  wordt  verwijderd, 
dan  door  breede  toepassing  van  de  b^inselen  eener  ge- 
zonde zielkunde.  Heeft  men  iutusschen  geenerlei  heil  te 
verwachten  van  nieuwe  partij-formatiën  in  den  verwarden 
toestand  der  hedendaagsche  gemeente,  het  mag  dan  wel  een 
punt  van  ernstige  overw^ng  uitmaken,  of  men  wél  doet 
met  zich  los  te  maken  van  een  spraakgebruik,  dat  blijkens  de 
meesterlijke  uiteenzetting  van  den  hoogleeraar  Doedes,  ^)  alles- 

>)  Inleiding  tot  de  Uer  van  God,  §  8. 


Digitized  by 


Google 


^   165  — 

zins  geschikt  is  om  de  geesten  dezes  tijds  te  onderschei deu. 
Men  vergete  niet,  dat  de  dogmatiek^  die  aan  de  eisohen 
des  tijds  ssal  voldoen,  hare  begrippen  en  formules  wel  niet 
zal  mogen  ontleenen  aan  iets  anders,  dan  wat  op  het  ge- 
bied der  religie  te  huis  behoort.  Heeft  men  in  vervlogen 
tijden  in  de  Prolegomena  der  Christelijke  dogmatiek  zich  wel 
eens  op  een  standpunt  geplaatst,  waarop  men,  ook  bij  besliste 
bewering  van  het  tegendeel,  eer  den  tegenstander  zoude 
hebben  verwacht  te  ontmoeten,  er  is  geen  gevaar,  dat  men 
in  verloren  positiën  zich  zonde  trachten  te  herstellenf 
wanneer  men  van  de  zijde  der  Religumê'phüosophie  tot  de 
studie  der  dogmatiek  is  gekomen.  Het  komt  mij  voor,  dat 
juist  daardoor  aan  de  dogmatische  studiën  in  engeren  zin 
een  groot  voordeel  kan  bereid  worden,  en  dat  reeds  dit  op 
zich  zelf  er  sterk  voor  moet  pleiten  om  de  dogmatiek,  ook 
al  stelt  men  haar  volstrekt  niet  in  dienst  der  apologetiek, 
te  plaatsen  oiider  het  wijsgeerig  deel  der  theologische  weten- 
schap. De  groote  vraag,  waarop  het  in  de  dogmatiek  aan- 
komt, is  hoe  men  te  denken  heeft  over  de  wijze,  waarop 
God,  in  wien  het  leven  des  geloofs  zijnen  grond  heeft,  in 
den  mensch  openbaar  wordt,  en  de  openbarings-kwestie  be- 
hoort in  hare  Prolegomena  besproken  te  worden,  in  verband 
met  het  religieuse  leven,  dat  in  het  geloofsleven  tot  zijne 
normale  ontwikkeling  komt.  Zag  het  rationalisme  de  „boven- 
natuurlijke'' en  het  supranaturalisme  maar  al  te  zeer  de 
„natuurlijke"  openbaring  voorbij,  werd  in  de  eerste  soms 
als^door  Sohleiermachbb  het  subjectieve,  dan  wéér  als  door 
BoTHE  het  objectieve  element  te  veel  beperkt,  het  is  noodig, 
dat  overeenkomstig  de  echt-Gereformeerde  beginselen  er 
op  gewezen  worde,  dat  in  de  religie,  zoo  als  die  in  Christus 
het  ideaal  bereikte,  de  tegenstelling  van  „natuurlijk'*  en 
„bovennatuurlijk"  eigenlijk  in  het  echt-menschelijke  tot  ver- 
zoening komt   en   dat  in  den  normalen  znensch  de  nauwe 
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samenhang  blijkt  tusschen  Grod  en  deu  naar  zijn  beeld  ge- 
schapene. De  Mnatunrlijke'*  openbaring  heeft  haar  hoogte- 
punt bereikt  in  de  schepping  van  den  mensoh  als  vatbaar 
voor  religie.  De  ^^bovennatuurlijke**  openbaring  komt  tot 
hare  hoogste  ontwikkeling  in  de  verschijning  van  Christus, 
die  één  was  met  den  Vader.  Heeft  de  eerste  bovendien 
op  de  gansche  schepping  te  wijzen,  als  waarin  Qod  zich 
openbaart,  ook  de  tweede  wijst  op  het  feit  der  gemeente,  als 
teeken»  dat  Ooddelijke  krachten  in  het  menschdom  zijn  uit- 
gestort. In  dien  zin  kou  D.  Cha.nt£PIB  db  la  Saussatb  ^) 
spreken  van  de  „openbaring"  in  het ,, algemeen,  als  evenmin 
onvoorbereid,  als  afgesloten"  deze  uitspraak  aldus  verklarende 
i,zij  rost  op  een  verleden  van  openbaring,  dat  zij  verklaart 
en  begint  eene  ontwikkeling,  die  zich  voltooit  in  het  berei- 
ken van  het  doel  der  openbaring,*^  eene  besdiouwing,  waarbij 
terecht  wordt  uitgegaan  van  de  voorstelling,  dat  de  open- 
baring niet  als  eene  mededeeling  aan  den  mensch,  maar  als 
eene  werking  in  en  op  den  mensch  moet  beschouwd  wor- 
den. In  het  midden  ligt  hier  de  Christologie,  reeds  daarom 
dat  de  „natuurlijke"  en  „bovennatuurlijke"  openbaring  elk- 
ander in  Hem  ontmoeten,  maar  ook  bovendien  is  Hij  het 
middelpunt  der  dogmatiek,  omdat  de  religie  zoowel  objectief 
als  subjectief  in  Hem  tot  haar  recht  komt  Het  eerste, 
omdat  Gods  eigen  leven  in  den  eengeboreu  Zoon  openbaar 
wordt;  het  laatste,  omdat  de  Zoon  in  volkomen  gemeenschap 
met  Qod  zijn  leven  vond.  De  handhaving  van  het  open- 
barings-geloof  heeft  dus  —  zooals  van  Oostbbzsb  zegt  ^#- 
gedurig  meer  in  onzen  tijd  een  Christo-centrisch  karakter 
gekregen.  Het  is  hierbij  in  de  dogmatiek  van  groot  belang, 
niet  voorbij  te  zien,  dat  de  „bijzondere"  openbaring  —  om 
het  gewone  spraakgebruik  te  volgen  —  in   verband  staat 

>}  ProtutanUché  Bijdragen^  V.  bl.  129. 
3}  Chriêtüükt  Dogmatiek.  I,  U.  17fi. 
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met  het  feit  der  zoude^  en  dus  niet  zoo  zeer  moet  bescliouwd 
worden  als  alleen  tot  eenen  ^^bijzonderen*'  kring  behoorende^ 
maar  liever  als  betrekking  hebbende  op  eenen  ^^bijzonderen" 
toestand  van  deii  mensch  ').  De  openbaring  in  Christus 
heeft  hare  kracht  in  hare  soteriologische  beteekenis,  en  wel 
mag  het  een  ijdel  werk  genoemd  worden  in  de  dogmatiek 
het  openbarings-geloof  te  verdedigen  op  zich  zelf  tegenover 
ben^  die  van  de  werkelijkheid  der  zonde  als  verminking 
der  menschelijke  natuur  niet  willen  weten.  Ook  in  dit 
opzicht  kan  de  wetenschap  van  den  Godsdienst  zoowel  in 
baar  wijsgeerig^  als  in  haar  historisch  gedeelte  belangrijke 
diensten  aan  de  dogmatiek  bewijzen.  Blijkt  het  in  het 
religieuse  leven»  voor  zoo  ver  het  onderzoek  der  Godsdiensten 
vermag  door  te  dringen  in  dat  heiligdom,  dat  hier  eene 
oorspronkelijk  reine  en  nauwe  betrekking  veelszins  veront- 
reinigd en  ontaard  is,  men  mag  dan  van  zonde  spreken, 
die  de  religie  bedierf  of  zelfs  schier  haar  edel  karakter  on- 
kenbaar maakte,  en  men  zal  uitzien  naar  hetgeen  een  zoo  uit- 
nemend verschijnsel  in  de  menschen-wereld  kan  vrijmaken  van 
belemmerenden  en  verdervenden  invloed.  Bovendien  is  het 
de  vraag,  of  en  hoe  God  openbaar  wordt  aan  en  in  den 
mensch,  die  van  het  leven  met  en  in  God  vervreemd  is  ge- 
worden. De  dogmatiek  wijst  op  Christus,  als  in  wien  God 
zijne  verlossende  liefde  openbaart  en  de  handhaving  van  dit 
openbaringsgeloof  heeft  haar  hoogste  doel  in  de  prediking 
van  het  Evangelie  der  verlossing.  Ook  de  feiten  van  wander 
en  profetie  moeten  uit  dat  oogpunt  worden  beschouwd. 
Merkwaardig  is  hier  de  samenstemming  tuschen  de  hoog- 
leeraren VAN  OosTBRZEfi  en  wijlen  CaANTfiPiis  db  la  Saüssayb. 
Terwijl  de  eerste  *)  verklaart:  „wonderen  en  voorspellingen 


O  Met  yrncht  kan  hier  ook  Dr.  Hobdekaker^s  Bandboek  voor  God8~ 
dietut-onderwij*  geraadpleegd  worden.  *)  T.  a.  p.  bL  181, 
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zijn  geen  bewijzen  voor  de  openbaring,  als  van  buiten  af 
aan  haar  toegevoegd,  maar  medebestanddeelen  der  openba- 
ring zelve,  die  de  Qoddelijkheid  van  haren  oorsprong  en 
haren  inhoud  op  hunne  wijze  betuigen,"  werd  door  laatst- 
genoemde o.  a.  geleerd,  dat  het  afkeuring  verdient  de  won- 
deren niet  te  beschouwen,  als  ,,integreerend  deel  der  open- 
baring'', maar  als  ,,bewijzen  voor  de  openbaring"  ^).  Gods 
wezen  wordt  in  het  wonder  en  's  menschen  vatbaarheid  voor 
het  Godeleven  wordt  in  de  profetie  openbaar.  Deze  open- 
baring IS  eene  prediking  t^en  de  zegepraal  van  de  macht 
der  zonde  en  hare  gevolgen  beide  op  uitwendig  en  op  in- 
nerlijk gebied.  Waar  de  openbaring  haar  hoogtepunt  be- 
reikte in  het  belang  der  zondige  en  schuldige  menschheid 
trad  het  wonder  op  het  gebied  der  uitwendige  feiten  en  de 
profetie  op  dat  des  innerlijken  levens  in  eminenten  zin  op. 
De  groote  vraagstukken,  welke  de  apologeet  in  onzen  tijd, 
zoowel  met  het  oog  op  eene  natuurwetenschap,  die  van  geen 
wonder  hooren  wil,  als  met  het  oog  op  eene  historische 
wetenschap,  die  Israël's  profetie  op  ééne  lijn  meent  te  mo- 
gen plaatsen  met  de  mantiek  der  volken,  te  behandelen 
heeft,  moeten  in  de  dogmatiek,  maar  altoos  m.  i.  in  hare 
Prolegomenay  in  rechtstreeksch  verband  worden  gesteld  met 
de  overtuiging,  dat  de  religieuse  idee  in  het  Christendom 
tot  volle  rijpheid  kon  komen,  dewijl  hier  het  feit  der  ver- 
lossing verkondigd  wordt.  Dat  xiJQvyfJux  is  eigenlijk  het 
eerste  dogma  des  Christendoms,  en  dat  het  woord  en  het 
feit  —  wel  verre  van,  zooals  wel  eens  geschiedde,  in  de 
openbarings-kwestie  gescheiden  te  moeten  worden  —  in  bet 
Christendom,  waar  het  de  Gods-openbaring  geldt,  ^n 
zijn,  is  eene  voor  de  geheele  dogmatiek  zeer  vruchtbare  ge* 
dachte.  ^ 

*)  T.  %.  p.,  bl  188. 
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Dat  —  om  op  de  Christologische  kwestie  nog  eens  terug 
te  komen  —  hier  vooral  op  de  ware  menschelqke  nataor 
van  Christus  de  nadruk  gelegd  moet  worden,  behoeft  geene 
aanwijzing.  De  leer  van  het  geloofsleven  wijdt  daarom  reeds 
in  de  iuleidiug  aan  Hem  eeue  zoo  groote  plaats,  dewijl  in 
Hem  het  religieuse  leven  zich  in  al  zijne  heerlijkheid  open- 
baarde. Volstrekte  afhankelijkheid  van  den  Vader  deed 
zich  in  Hem  geldeu,  even  goed  als  besliste  zelfwerkzaamheid. 
De  factoren  van  het  geloofsleven,  actwiieii  en  passiviieU^ 
worden  beide  in  hunne  hoogste  reinheid  bij  Hem  gevonden. 
De  eenheid  van  God  en  mensch  wordt  in  Hem  openbaar. 
In  Hem  is  zij  belichaamd.  Miskent  het  Docetisme  het  his- 
torisch karakter  dier  belichaming,  het  Ebionitisme  doet  daar- 
entegen aan  hare  ideale  waarde  te  kort.  Tegenover  beide 
heeft  de  Christelijke  gemeente  voortdurend  het  beginsel  te 
verdedigen,  dat  in  het  wezen  van  Christus,  zoowel  meta- 
physisch  als  ethisch,  de  grond  ligt  voor  de  erkenning,  dat 
in  het  Christendom  de  absolute  Gods-openbaring  gegeven 
is  —  wat  trouwens  reeds  in  den  strijd  tegen  het  Arianisme 
door  de  kerk  werd  begrepen,  of,  wil  men,  gevoeld. 

Men  zoude  dus  kunnen  zeggen,  dat  Christus  de  stof  is 
der  dogmatiek,  dewijl  in  Hem  het  leven  des  geloofs  in 
ideale  heerlijkheid  zich  openbaart.  Verkieselijk  echter  schijnt 
het  het  woord  stof  hier  te  vermijden  en  zich  te  bepalen 
bij  het  geloofsleven  als  voorwerp  der  dogmatiek.  In  elk 
geval  schijnt  het  mij  bedenkelijk  van  de  confesne oiywi\iti 
getoofê-beumsizyn  als  stof  der  dogmatiek  te  spreken.  Onge- 
twijfeld hebben  ook  overeenkomstig  het  boven  ontwikkelde 
de  symbolen  der  Hervormde  Kerk  voor  mij  in  de  dogma- 
tiek der  Hervormden  groote  waarde,  maar  evenmin  stof  als 
bron  dezer  dogmatiek  schijnen  zij  mij  toe  te  mogen  genoemd 
worden,  als  men  eenmaal  de  overtuiging  heeft  aanvaard, 
dat   ook    de   dogmatiek    levensleer  is.    Bron  of  stof  —  ter 
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nauwernood  aoht  ik  in  dU  verband  ondetsoheidiBg  van  deze 
twee  begrippen  mogelijk  —  kan  hier  alleen  sijn,  wat  tevens 
voorwerp  is  der  dogmatiek.  Niets  natuurlijker,  dan  dat  men 
van  èron  of  bronnen  gewaagt,  als  men  de  dogmatiek  beschouwt 
als  de  wetenschap,  die  de  leerstellingen  der  Christelijke  kerk 
behandelt^  en  dan  op  Christus  of  de  Heilige  Schrift  of  ook 
de  belijdenis-schriften  of  wat  dat  des  meer  zij,  wijst.  Maar  wie 
de  dogmatiek  beschouwt  als  de  positieve  wetenschap  van 
het  feit  van  het  geloofsleven  zal  wel  doen,  als  hij  duidelijk 
doet  uitkomen,  dat  hij  ook  wat  de  ontwikkeling  der  hierbij 
behoorende  leerstof  betreft  gebonden  is  aan  zijn  object. 
In  deze  eenheid  van  voorwerp  en  stof  ligt  voor  den  dog- 
maticus een  wenk  te  meer,  dat  hij  persoonlijk  niet  vreemd 
mag  zijn  aan  het  leven,  dat  hij  wetenschappelijk  tracht  te 
ontvouwen  en  zoo  al  ergens  de  regel  zoude  gelden,  dat 
men  zelf  in  wijsgeerigen  zin  buiten  een  voorwerp  moet 
staan,  om  dat  naar  eisch  te  kunnen  beoordeelen,  zeker  zal  de 
dogmatiek  van  dat  beginsel  niet  kunnen  uitgaan,  zonder 
van  al  hare  waarde,  althans  voor  de  gemeente,  beroofd  te 
worden.  Wordt  de  vraag  gesteld,  welke  beteekenis  de  sym- 
bolen der  Hervormde  Kerk  hebben  voor  hare  dogmatiek, 
het  antwoord  ligt  voor  de  hand.  Hier  is  de  aanwgzing  der 
lijnen  te  viuden,  waarbinnen  de  dogmatiek  zich  heeffc  te 
bewegen,  om  haar  hervormd  karakter  te  kuimen  handhaven. 
Uit  deze  bron  —  hier  is  dat  beeld  alleszins  gepast  —  moeten 
de  grondbeginselen  worden  ontleend,  waaruit  met  recht  de 
leer  der  Hervormde  Kerk  wordt  opgemaakt  volgeus  de 
merkwaardige  proeve  door  den  hoogleeraar  Sgholten  in  der 
tijd  op  zijne  wijze  met  zooveel  talent  gegeven.  Bovendieui 
hoe  inniger  men  overtuigd  is  van  de  moeielijkheid,  om  het 
volle  licht  der  waarheid  op  te  vangen,  dat  in  het  Christen- 
dom  tot  ons  komt,  te  meer  zal  men  het  waardeeren,  dat 
in    de    straalbrekingen    der   confessiën  ons   de  gelegenheid 
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gegeven  wordt^  om  altbans  eenigermate  den  onmetelijken 
rijkdom  der  gedachten  te  vatten,  welke  in  Christus  werke- 
Kjkheid  zijn  geworden.  Ook  vergete  men  niet  watScHLEiER- 
HACHER  in  de  eerste  zijner:  Beden  über  die  Religion  an  die 
gebüdeten  wUer  ihren  Ferdehtern  van  het  recht  der  virtuosi- 
teit op  religieus  gebied  heeft  gezegd.  Ongetwijfeld  zijn  er 
tijden  van  opgewekt  geestelijk  leven  in  de  gemeente,  waarin 
het  meer  dan  anders  mogelijk  is  —  om  met  dien  vader 
den  nieuwere  Theologie  te  spreken  —  de  echte  religie  aan 
haren  eigen  haard  op  te  zoeken.  Zulk  een  tijd  was  hotzeer 
bepaaldelijk,  toen  de  Protestantsche,  met  name  de  Neder- 
landsche  Hervormde  Kerk,  hare  belijdenis-schriften  leverde, 
welke  dus  reeds  daarom  zoo  al  niet  als  normanorman8,AKTi 
toch  zeker  als  narma  normcUa  groote  beteekenis  hebben. 
Het  mag  daarom  wel  als  een  verblijdend  verschijnsel  be- 
schouwd worden,  dat  de  nieuwere  dogmatici,  na  velerlei 
afdwalingen,  die  men  op  dit  terrein  te  betreuren  had,  wéér 
belangstelling  wijden  aan  deze  gedenkstukkeu  van  een 
krachtig  en  bloeiend  verleden  en  wij  kunnen  ons  nauwelijks 
voorstellen,  dat  iemand  op  den  duur  in  het  belang  der 
dogmatiek  zoude  kunnen  en  willen  werkzaam  zijn;  die  be- 
gon met  zich  geheel  los  te  maken  -~  gesteld  dat  dit  moge- 
lijk ware  —  van  de  uitdrukking,  welke  de  ideën  der  Chris- 
tendoms in  de  symbolische  schriften  gevonden  hebben,  niet 
zonder  ernstigen  strijd.  Men  zal  deze  schriften  in  hooge  eer 
kunnen  houden,  ook  al  meent  men  ze  niet  als  de  ètof  of 
de  bron  der  dogmatiek  te  mogen  beschouwen. 

Ook  acht  ik  het  minder  juist,  het  geloof s  bewustzijn  der 
gemeente  de  êtof  der  dogmatiek  te  noemen.  Ongetwijfeld 
zal  de  Christen  zijn  bewustzijn  raadplegen  als  hij  het  feit 
van  het  geloofsleven  tracht  te  beschrijven  en  te  verklaren' 
en  gelijk  met  recht  mag  beweerd  worden,  dat  innerlijke 
levens-ervaring   onmisbaar   is  voor  hem,  die  zich  wijdt  aan 
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de  studie  van  het  zedelijke  leven,  zoo  is  het  ook  bij  debe* 
handeling  der  dogmatiek  volstrekt  noodig,  dat  men  innerlijk 
vertrouwd  zij  met  de  geheimen  van  het  leven  des  geloofs. 
In  zoo  ver  zoude  men  hier  van  stof  der  dogmatiek  kunnen 
spreken.  Intusschen  meen  ik,  dat  ook  hier  lichtelijk  mis- 
vatting ontstaat  en  dat  het  nog  altijd  noodig  blijft  er  op 
te  wijzen,  dat  het  geloofsleven  een  objectiviteit  bezit,  welke 
niet  geacht  mag  worden  in  het  subjectief  besef  onder  te 
gaan.  Yau  tijd  tot  tijd  wordt  nog  tc^en  hen,  die  het 
intellectualisme  in  de  dogmatiek  bestrijden,  het  verwijt  her- 
haald dat  door  hen  op  den  objectieven  grond  des  Christen- 
doms  te  weinig  wordt  gelet.  Ik  zal  hier  niet  onderzoeken, 
of  niet  wel  eens  onbillijk  die  beschuldiging  werd  inge- 
bracht tegen  de  zoodanigen,  die  hoezeer  ook  ingenomen 
met  hetgene  de  „conscientie  der  gemeente'*  geoordeeld 
werd  te  leeren,  nochtans  verre  bleven  van  het  conscientia- 
lisme,  dat  reeds  wóói  elf  jaar  door  mij  bestreden  werd  ^). 
Het  komt  mij.  voor,  dat  er  ernstig  op  moet  worden  aange- 
drongen, dat  men  niet  den  schijn  aanneme,  alsof  men 
—  zoo  als  maar  al  te  veel  door  Schenkel^)  geschiedde  — 
het  geweten  of  wat  daarmede  terecht  of  ten  onrechte  ver* 
eenzelvigd  wordt  als  de  bron  der  Christelijke  dogmeu  be« 
schouwt.  Meu  kan  dat  gevaar  niet  anders  ontgaan,  dan 
door  een  grondige  bearbeiding  van  het  vraagstuk  van  het 
geweten,  waarop  door  het  jongste  optreden  van  den  op  dit 
gebied  reeds  van  vroeger  bekenden  Martin  ELaHLER  ^)  op 
nieuw  het  uitzicht  geopend  is.  Gelijk  in  de  ethiek  moet 
worden   voor   oogen   gehouden,  dat  het  geweten  terugwqst 


')  Bedragen  op  h^  gtHtd  van  Godgeleerdheid  en  Wijebegeerte.  Bot* 
terdam,  1867.  bl  871—409. 

8)  Die  Christliche  Dogmatik  vom  StandpunkU  du  Gewteeene  aus  dar* 
gestelU.  1868. 

B)  Doe  Gewiêien.  Ethische  üntereuehung,  Erster  TheiL  1878. 
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op  den  zedelijken  toestand,  zoo  als  die  bepaald  wordt  door 
de  gesteldheid  van  het  hart,  ais  centraal-punt  des  zedelijken 
levens,  zoo  mag  in  de  dogmatiek  niet  worden  voorbijgezien, 
dat,  al  wil  men  al  het  geloofs-bewustziju  in  verband  brengen 
met  het  reflectie^vermogen  van  het  geweten,  in  elk  geval  het 
leven  des  geloofs  zelf  bij  dat  geloofs-bewnstzijn  wordt  veronder- 
steld. Wie  in  de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  van  geen 
religiease  gewaarwording  nu  ent  te  mogen  spreken,  tenzij  dan 
als  de  subjectieve  openbaring  van  eene  tusschen  God  en 
den  mensch  bestaande  gemeenschap,  moet  ook  in  de  dog- 
matiek van  geen  geloofsbewustzijn  gewagen,  tenzij  als  de 
uiting  van  een  leven,  waarin  die  religieuse  gemeenschap 
haar  hoogtepunt  heeft  bereikt.  Het  ligt  voor  de  hand,  als 
hier  dus  van  bron  of  stof  gesproken  wordt,  allereerst  te  den- 
ken aan  het  leven  zelf,  dat  zijn  aanzijn  in  het  zelfbewustzijn 
pleegt  te  openbaren.  Het  kan  niet  anders,  dan  tot  misver- 
stand leiden,  ais  meix  niet  de  bron  déir  zoekt,  waar  met 
ter  daad  de  oorsprongen  zijn.  Is  hier  —  zoo  als  reeds  vóór 
een  tiental  jaren  door  D.  Ciuntepie  de  la  Saussate  ^)  werd 
opgemerkt  —  wel  eens  gedwaald,  het  mag  wel  herinnerd 
worden,  dat  kwalijk  volledige  verwijdering  van  misverstand 
kan  verwacht  worden,  als  hier  bij  wijze  van  correctief  op 
Christus  gewezen  wordt,  als  in  wien  God  zich  volkomen 
heeft  geopenbaard,  en  die  dus  ten  objectieven  grondslag 
strekt  van  het  geloofsbewustzijn.  Het  is.  hier  immers  niet 
de  vraag,  van  waar  het  geloo&leven  zijn  kracht  en  zijn  recht 
ontleent  —  in  welk  geval  zonder  twijfel  Christus  als  de  eenige 
bron  des  christelijken  levens  moet  beschouwd  worden  — 
maar  wei,  hoe  men  oordeelt  over  dat  leven  zelf,  dat  aan 
cich  zelf  in  de  zoogenaamde  Christelijke  conscientie  getuigenis 
geeft*    Om  het  even,  of  men  hier  van  stof  of  bron  spreke, 


i)  Eet  wezen  der   Theolotfi^,  bl«  21. 
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de  dogmatiek  ixeeft  het  leven  te  beechrijven  «n  te  Terklluren, 
waarin  de  idéé  deft  Ohristei^oaid  i^rwerkdiijkt  irardt»  Groet 
belang  faeeft  bier  de  Heilige  Schrift  en  ook  dk  gedenk- 
stak,  waarin  de  Ohristelijke  gemeente  in  den  loop  der 
eeuwein  rek^ndchap  gaf  van  haar  geloof.  Indfen  de  geloovige 
zich  tan  zijn  geloof  niet  levendig  bewast  was,  «oode  van 
dogmatiek  geeiie  Bpraak  kunnen  zqn.  Maar  hare  bron  ligt 
in  haar  voorwerp,  het  leven  in  den  Heiligen  Oeest^  die  in 
de  Schrift  en  ook  in  meerdere  of  mind^e  mate  in  de  ge- 
loofs-uitdrukking  der  verdchillende  eenwen  spreekt. 

Is  de  zelfstandigb^d  en  het  wetenschappelijk  recht  der 
dogmatiek  naar  mgn  overhiigie^  alleea  maar  ook  afdoende 
gewaarborgd,  iils  men  baaor  laat  optreden  in  het  aangeweeen 
kaarkter,  het  is  noodig^  dat  wij  nog  eens  terngkomen  op 
de  verhonding,  waarin  zij  staat  tot  de  wijsbegeerte  van  den 
Godsdienst.  Het  is  niet  geQoeg>  dat  op  het  verband  worde 
gewezen,  dat  er  bestaat  tusscheu  het  geloof  en  het  religiense 
leven  in  het  algemeen,  maar  in  de  Prolegomena  der  dog- 
matiek moet  meer,  dan  tot  hiertoe -geschiedde,  op  den  aensch 
zelven  als  religieas  wezen  gelet  worden.  Moge  men  al  met 
VAN  OosTBRZffiB  aan  den  mensch  als  €nderittan  mm  het  God»' 
rijk  of  met  van  Toorensnbbaoen  ^)  —  om  ons  tot  deze  nit- 
nemende  voorgangers  van  den  jongsten  tijd  op  dit  terrein 
in  ons  vaderland  te  bepalen  —  «an  den  mensoh  als  vooT" 
werp  van  Gods  liefde  een  «fzonderlijk  hoofdstuk  der  dog- 
matiek zelve  kunnen  toewijdeU)  men  zal  op  het  door  ons 
ingenomen  standpunt  reeds  in  de  inleiding  tot  de  d^qpna- 
tiek  over  den  menseh  als  *god$dieiMtig  wezen  moeéen  spee- 
ken.  Doet  men  dat,  «len  is  dan  tevens  in  de  geiegeuhaidi 
om  de  dogmatiek  zelve  te  zuiveren  van  «ithropologiaolie 
kwesties,  die  niet,  zonder  dat  deze  aftroom  buiten  sijne  oevers 


*)  De  Chriêtelykê  geloo/êteef,  Amsterdam  1870. 
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treeii,  in  ék  gedeelte  der  theologische  ireteii8<4iap  knnneti 
woiilen  opgenone».  De  eoberheid  tbh  vele  ond-Nedeflaod- 
sehe  geformeerde  dogmatioi  steekt  ook  in  dit  opsicht  gun- 
stig af  bij  den  kwietigen  overvloed,  waarmede  een  later 
geslacht  ten  ousent,  meerendeeb  onder  vreemden  invloed, 
algemeen-mttthropologifldie  vraagstukken  in  de  dogmatiek 
heeft  iq)geworpen. 

Niets   is  natnnrl^ker,   dan  dat  de  leer  van  hei  geloois- 
leven  zieh  YÓót  dat  aij  haren  inhoud  voordraagt,  bezig  houdt 
met  bet  bee^reken  van  den  mensch,  als  die  —  zoo  als  van 
TooRsmiNBERGSN  *)  het  uitdrukt  —  in  den  godsdienst  „het 
onderscheidend    kenmerk    van    zijne   natuur"   heeft;  terwijl 
trouwens   het  Christendom  niets  minder  is,  dan  de  „her- 
stelling en  volmaking*'  van  het  religieuse  leven  „in  den 
dienst   van   en   in   de  gemeenscihap   met   God   door  Jezus 
Christus".  Het  godsdienstig  karakter  van  den  mensch  moet 
gerekend  worden  op  historischen  grond  vast  te  staan.  Wordt 
er  bewe^,  dat  er  volken  zijn  zonder  religie,  wel  mag  de 
vraag  gedaan  worden,  of  het  grondige  bekendheid  met  zoo- 
danig  volk   is,   welke  tot  die  bewering  redit  gaf,  alsmede 
of  werkelijk  in   de  taal  van  zulk  een  volk  geen  woord  te 
vinden  is^  dat  doelt  op  gewaarwordingen  en  voorstellingen, 
als  welke  wij  religieus  plegen  te  noemen,  en  vooral,  of  men 
miflsdiien  ook  aan  den  Oodsdienst  in  het  algemeen  eenen 
te   ho(^en   maatstaf  aanlegt.   Het  sdiijut  ons  niet  gewaagd 
met  Tijeels  ')  te  zeggen,  dat  de  bewering  „dat  er  volken  of 
stamoBien  zonder  godsdienst  bestaan*'  rust  „of  op  onnauw- 
keurige waarneming  of  op  begripsverwarring".  Maar  ^oovpl 
mag  wel  —  waarop  ook  Lifsius  ')  de  aandacht  vestigt  — 


»)  T.  a.  p.  bl  19. 

^  GeêcMedenit  van  dtn  Oodidienst,  bl.  8.  Men  vergeiyke  hierby  Mn 
C.  W.  OnooiiBB.  De  Godidimtt.  Y,  bl.  181  yy. 
•)  T.  a.  p.  S.  341. 
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iu  den  tegenwoordigen  tijd  nadruk  gelegd  worden  op  de 
orertniging^  dat  bij  den  mensch  alleen  de  religie  valt  waar 
te  nemen  —  tenzij  men  dan  meenen  zoude  ook  voor  den 
^.Godsdienst  der  dieren'*  eene  plaats  in  de  geschiedenis  der 
Godsdiensten  te  moeten  vragen.  Neemt  men  aan,  dat  de 
Godsdienst  iets  ^karakteristiek  menschelijks  is,  waarmede  de 
dieren  niets  te  maken  hebben''  ')  dan  zal  men  ook  den 
mensch,  als  ,^iets  nieuws",  iets  zelfstandigs  in  de  schepping 
moeten  beschouwen.  De  vraag  werd  wel  eens  —  o.  a.  ten 
onzent  door  Ofzoomer^)  —  gesteld  en  beantwoord,  hoe 
het  verschijnsel  te  verklaren  zij,  dat  sommigen  gaarne  wil- 
len erkennen,  dat  er  menschen  zijn,  die  atheïsten  kunnen 
heeten,  maar  er  intusschen  niet  van  willen  weten,  dat  er 
volken  zonder  Godsdienst  zijn  zouden.  Bedrieg  ik  mij  niet 
dan  hield  men  hier  van  bedenkelijk  misverstand  zich  niet 
altijd  vrij.  £r  is  volstrekt  geen  reden,  om  hier  aan  d(^- 
matisme  te  denkeu,  dat  zich  door  voorliefde  voor  de 
verbasteringshypothese  in  de  zaak  vau  de  geschiedenis  der 
Godsdiensten  laat  beheerschen.  Het  onderscheid  tusscheu 
ath&Utüch  eu  godsdienat-looe  mag  wèl  in  acht  worden  geno- 
men, en  het  is  eene  gausch  andere  vraag,  hl  er  niet  hier 
en  daar  atheïsten  te  vinden  zijn,  en  of  de  religie  niet  als 
iets  eigeudommelijks  in  den  mensch  moet  beschouwd  wor- 
dan.  Zoude  het  bedenkelijk  moeten  worden  geacht,  als  men 
een  volk  vond,  dat  werkelijk  aan  allen  Godsdienst  vreemd 
is,  het  zoude  ook  op  de  erkenning  van  het  religieus  karak** 
ter  des  menschen  belemmerend  werken,  als  men  een  mensch 
vond,  in  wien  geen  spoor  van  religie  viel  waar  te  nemen. 
Maar  noodig  is  het  wèl  te  letten  op  het  feit,  dat,  zoo  al 
op   Christelijk  standpunt  van  Gt)dsdienst  geen  spraak  kan 

^)  J.  I.  DosDES.   />6  toepoêsing  van  de  orUioikkelingstheorie  niét  aan  t€ 
beveUn  voor  de  geschiedenis  der  Godsdiensten,  bl«  6S. 
3)  De  Godsdienst,  bl.  197. 
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zijn^  tenzij  bij  ernstig  geloof  in  God,  in  de  geschiedenis  der 
Godsdiensten  voorbeelden  zijn  aan  te  wijzen,  dat  religieuse 
gewaarwordingen  zich  openbaarden,  ook  waar  in  atheïstischen 
zin  over  het  wereldverband  werd  gedacht.  Werd  door  Yoigt  ^ 
verklaard,  dat  religiense  gedcxhten  niet  anders  dan  de  in 
het  bewn^zijn  j>sich  reflectirende'*  stralen  zijn  van  hetgeen 
de  mensch  in  zijn  hart  als  leven  ondervindt,  veel  meer  moet, 
waar  het  de  znivere  gewaanoardingen  geldt,  op  deze  princi- 
pieele  beteekenis  der  religie  gelet  worden.  Hoe  gewichtig 
de  Godsleer  ook  zij  in  den  Godsdienst,  men  ijag  niet  voor- 
bijzien, dat  in  de  religie  de  aanleg  des  menschen  zich  laat 
gelden,  ook  waar  de  geest  in  de  geheimen  der  metaphysica 
nog  niet  doordrong. 

Op  de  erkenning  van  de  religieusiteit,  als  eigendommelijk 
en  uitslnitend  aan  den  mensch  behoorende,  moet  te  meer 
nadmk  gelegd  worden,  dewijl  deze  kwestie  ook  onafhanke- 
lijk schijnt  te  zijn  van  de  vraag,  of  aan  het  descendefUie' 
dan  wèl  aan  het  species-iogme  in  de  natnnrlijke  geschiede- 
nis van  den  mensch  de  voorkeur  moet  worden  gegeven.  Ook 
daarom  mag  het  wèl  worden  toegejnicht,  dat  de  wijsbegeerte 
van  den  Godsdienst  in  onzen  tijd  zich  met  ijver  wijdt  aan 
het  psychologisch  onderzoek  van  den  godsdienstigen  mensch. 
Even  zeker,  als  de  waarneming  der  religiense  verschijnselen 
in  den  strijd  tegen  het  materialisme  belangrijke  diensten 
bewijst,  vooral  voor  zoo  ver  deze  wijzen  op  eene  merkwaar- 
dige concentratie  van  het  psychische  leven  in  het  zelfbe- 
wustzijn, aan  welks  verklaring  de  materialist  voortdurend 
zijne  krachten  te  beproeven  heeft,  even  stellig  kan  de  erken- 
ning van  het  religieus  karakter  van  den  mensch  krachtig 
medewerken  om  het  onderzoek  naar  het  recht  der  evolutie- 
theorie vrij  te  houden  vau  de  belemmeringen  van  den  reli- 


1)  Fundamentaldogmatik.  S.  87* 
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gieusen  of  irreligiensen  hartatodit^  waardoor  —  niet  het 
minst  van  laatstgenoemde  zijde  —  deze  kwestie  niet  weinig 
benadeeld  is.  Zeker  mag  men  aannemen,  dat  nefgens  neer, 
dan  op  het  gebied  van  den  Godsdienst  de  beteekenis  der 
individnaliteit  zich  openbdtftrt,  waardoor  de  meosch  -^  zoo 
als  o.  ik.  door  BBAüys  werd  opgemerkt  ^)  —  zich  kenmer- 
kend van  het  dief  ondtirseheidt.  Is  bij  de  dieren«1rereld  de 
soort  individu,  de  mensoh  geldt  in  zijn  persoonlijk  karakter 
ab  goadaniff,  én  dat  karakter  wordt  met  nanie  door  religieaae 
psychisdie  feiten  bepaald.  Het  mensohelijk  it,  eene  zaivere  ver- 
binding van  even  besliste  pamvUeit  ab  noiivüeit^  opeBbaart 
zich  ia  dat  dubbel  karakter  vooral  in  de  religie,  en  eerst 
Ai&t  is  deze  verbinding  normaal,  waar  de  religie  haar  hoogte- 
pvimt  bereikt.  lu  het  Christendom  aanschouwt  men  deze 
verhefilag  van  den  Godsdienst  tot  de  hoogte  van  zijn  ideaal 
en  zoo  ais  reeds  vroeger  werd  opgemerkt,  het  is  allieazins 
aaïi  te  bevelen,  hier  het  religieuse  leven  als  gdoofè'-leven 
aan  te  duiden,  vermits  in  het  geloof  metterdaad  dat  dubbele 
—  actieve  en  paseieve  —  element  op  treffende  wijze  vereenigd 
is.  Op  dit  hoogste  standpunt  der  religie  treedt  het  passieve 
beginsel  op  in  den  vorm  van  dat  enthusiasme,  dat  gereede. 
lijk  als  een  vervuld  zijn  van  den  Heiligen  Geest  kan  worden 
beschouwd,  terwijl  hier  tevens  *smenschen  activiteit  in  bij- 
zonder licht  komt  te  staan,  als  een  vrijwillige  ove^vevan 
het  eigen  leven  in  een  Gode-leven,  waarin  de  zegeu  des 
geloofs  zich  uit-  en  in-wendig  openbaart.  De  realiteit  van 
Gods  bestaan  eenerzijds  en  de  gemeenschap  tusschen  God 
en  mensch  anderzijds  wordt  hier  erkend  in  het  belang  van 
den  ernst  zoowel  der  passiviteit  als  der  activiteit  in  het 
godsdienstige  leven.  Het  leven  des  geloofs,  alzoo  beschouwd 


>)  Dr.  Kael  Bradmb.  DéuUcht  BlSUer,  Eint  Manatsehri/t  fur  Staai, 
Kirche  und  sociaUs  Leben,  1878.  S..711. 
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en   anUiropologisQh   toegelioht  is  het  object  der  dogmatiek 
en  als  aoodanig  tevens  hare  bron. 

Intnsschen  rijst  hier  de  vraagt  of  wel  door  de  geschiede- 
nis der  dogmatiek  het  streven  gerechtvaardigd  wordt,  om 
dit  belangwekkende  wetenschappelijk  vak  in  het  karakter 
van  eene  beschrijvende  en  verklarende  leer  van  iet  gehofs^ 
leveft  te  laten  optreden.  Ik  meen,  dat  er  alleszins  reden  is, 
om  die  vraag  toestemmend  te  beantwoorden.  Het  is  eehter 
wel  noodig,  dat  wij  acht  geven  op  den  dobbelen  eisch  in 
deze  de&nitie  der  dc^matiek  gesteld.  Yooreerst  wordt  hier 
erkend,  dat  de  dogmatiek  werkelijk  als  eene  leer  optreden 
moei  eu  ten  andere  wordt  hier  het  beginsel  gehuldigd,  dat 
het  in  de  dogmatiek  de  leer  van  het  gehofê-leven  geldt. 
Wat  het  eerste  aangaat,  het  is  mijns  inziens  volstrekt  nood- 
zakelijk, dat  de  dogmatiek  het  karakter  eener  leer  behoude. 
Meent  men  alle  denkbeeld  van  leer  hier  te  moeten  ver- 
wijderd houden  opdat  men  niet  wéér  in  het  intellectualisme 
terugvalle,  men  ziet  voorbij,  dat  niet  de  systematisatie  op 
zich  zelve  maar  veeleer  de  pbjeet-bepaling  der  dogmatiek  in 
intellectualistischen  zin  gewraakt  moet  worden.  Wil  men  zich 
van  leer  in  het  algemeen  verwijderd  houden,  men  zal  moeten 
eindigen  met  de  dogmatiek  eenvoudig  als  dogmen-historie  »» 
ruêt  te  beschouwen  eu  dus  de  zel&tandigheid  der  dc^matiek  in 
ernstig  gevaar  brengen.  Bovendien  bedenke  men  wèl,  dat  men 
den  eisch  der  leer-vorming  niet  kan  ontgaan,  zonder  zich  tevens 
van  het  voorrecht  dor  controle  over  eigene  dogmatische  be- 
palingen te  berooven.  Wordt  wel  eens  hier  en  daar  over 
onvastheid  geklaagd,  het  is  te  vreezen,  dat  het  gevaar  daar- 
voor —  in  de  dogmatiek  ongetwijfeld  meer  dan  ergens  beden- 
kelijk —  toenemen  zal,  naar  mate  men  te  nadrukkelijker  ijvert 
tegen  het  streveu,  om  aan  de  dogmatiek  het  karakter  eener 
leer  toe  te  kennen.  Indien  echter  het  denkbeeld  van  leer  bier 
moet    worden    vastgehouden,   men   zie  niet  voorbije  dat  het 
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de  leer  van  het  geloofsleven  is^  welke  in  de  dogmatiek  moet 
geleverd  worden.  Het  geldt  hier  —  zooals  ook  door  van 
Dijk  ^)  met  juistheid  werd  in  het  licht  gesteld  —  niet  de 
openbaring y  maar  den  grond  en  den  inhoud  van  dat  leven, 
en  derhalve  het  geloof  zelf  in  zijn  diepste  wezen.  Gelijk  in 
het  algemeen  bij  de  waarneming  wel  op  het  verschil  der 
objecten  mag  gelet  worden  —  wat  door  de  empirische 
school  slechts  al  te  zeer  werd  voorbijgezien,  voor  zoo  ver 
zij  het  gebied  der  geestelijke  wetenschappen  betrad  *)  —  zoo 
moet  ook  in  de  dogmatiek  wel  in  aanmerking  genomen 
worden,  dat  haar  object  zich  beweegt  binnen  den  kring  van 
hetgene  niet  ten  onrechte  het  „uatnnrlijk  geworden  boven- 
natnnrlijke"  genoemd  is  ^  Voor  doctrinarisme  zal  hier 
geen  vrees  behoeven  gekoesterd  te  worden,  als  de  dogm»* 
tiek  met  haar  object  nauwkeurig  rekenschap  hondt,  en  ge- 
dachtig is  aan  het  door  Schlbierhacher  zoo  hoog  geëerde 
Anselmiaansche :  ,,qui  nou  crediderit,  non  experietur  et  qai 
expertus  non  fuerit,  nou  intelliget."  Oogetwijfeld  werd  reeds 
voor  zoodanige  behandeling  der  dogmatiek  in  het  Nieuwe 
Testament  de  weg  gebaand.  Indien  men  met  Dobdes  van 
eene  nieuw-Testamentische  dogmatiek  zoude  willen  spreken, 
men  zoude  er  zeker  niet  veel  bezwaar  tegen  kuuuen  inbren- 
gen, deze  dogmatiek  als  leer  der  ^fafj  te  beschouwen  en  wel 
iu  dien  ?in,  dat  aan  het  leven  des  geloofs  in  zijnen  eenvoud 
gedacht  werd.  Gaf  do  „doopsformule"  van  den  tijd  van 
Irenaeuj  af  aanleiding,  dat  de  dogmatiek  meer  doctrinair 
werd  opgevat,  men  bedenke,  dat  het  zoogenaamd  formeele 
gedeelte  der  Christelijke  dc^matiek  meer  dan  het  maieriëele 


ï)  T.  a.  p,  bl.  16. 

')  Op  Yoortreffeiyke  wQze  werd  hierover  gehandeld  door  Dr.  P.  D. 
Chaktepib  DB  LA  Saüssats  in:  Het  tthiêche  beginsel  der  I%eoloffU, 
bl.  68.  Cf.  Studiën  III,  bl.  150. 

*)  Zie  Dr.  P.  D.  Criktbpie  de  ul  Saubsatb,  U  a.  ps  bL  66. 
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in  die»  tijd  werd  ter  hand  genomei].  Moge  ook  al  de 
Grieksche  kerk  op  het  voetspoor  van  of  liever  in  slaafsche 
gebondenheid  aan  JoHAyNEs  Damasgenüs  —  door  Dr.  Geund- 
LEHNER  in  zijn  ten  jare  1876  te  Utrecht  verdedigd  akade- 
misch  proefschrift  te  recht  als  voorlooper  der  scholastiek 
beschouwd  ^)  —  veelal  zich  bewogen  hebben  tusschen  eene 
intellectualistische  fid&rjing  en  eene  weinig  vruchtbare 
fjLViftccywyCa,  om  in  de  taal  van  Photiits  te  spreken,  het 
ontbrak  toch  niet  ten  eenemale  aan  pogingen,  om  —  gelijk 
o.  a.  door  Nectarius  geschiedde  •—  de  religie  te  beschrijven 
als  een  ^rjt*  vnkq  rd  ogoiftsva,  als  eene  (Tmwiij  rtegl  %d 
S-eiu,  gegrond  in  de  óffirj  e^  td  ava,  als  tegendeel  van 
de  ÓQ/i!^  xdt(o  TtBQÏ  xijfv  SXrjv,  Trouwens,  het  kan  niemand 
in  den  zin  komen,  welke  hulde  hij  overigens  ook  gaarne  aan 
den  ,,vader  der  dogmatiek",  den  grooten  Damascener,  moge 
willen  wijden,  de  dogmatische  ontwikkeling  der  Oostersche 
kerk  gelukkig  te  noemen  of  hier  wijsheid  te  zoeken  ter 
zake  van  de  methode-kwestie  der  dc^matiek.  Dat  de  schola- 
stiek der  Westersche  kerk  in  haren  reuzen- arbeid,  ook  al 
werd  zij  soms  door  de  mystiek  op  het  innerlijke  leven  ge- 
wezen, er  niet  toe  kwam,  om  het  geestelijke  karakter  der  ge- 
loofswaarheid, welke  zij  wilde  systematiseeren,  te  huldigen,  is 
uit  haar  b^nsel  op  "zich  zelf  zoowel  als  uit  hare  gehecht- 
heid aan  de  vormen  der  oude  Grieksche  wijsbegeerte  gemak- 
kelijk te  verklaren.  Het  was  voor  het  Protestantisme  weg- 
gelegd de  banden  der  schoolsche  dialectiek  te  verbreken  en 
het  uitgangspunt  der  dogmatiek  in  het  leven  te  zoeken, 
dat  zich  zelf  van  zijn  recht  en  zijne  beteekenis  rekenschap 
wilde  geven.  Ongetwijfeld  waren  hier  kostelijke  vruchten 
te  oogsten  geweest  van  den  akker,  door  de  helden  der  Re- 
formatie bezaaid,  als  niet  een  nieuw  scholasticisme,  zoowel 
bij  de  Gereformeerden  als  bij  de  Lutherschen,  al  zij  het 
>)  BL  S61. 
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ook  bij  de  eersten  betrekkelijk  minder,  zioh  hier  had  weten 
te  Tevh^en.  De  arbeid  van  een^n  BisxeEL  en  OsTnrom 
was  alechtt  gebrekkig  togoawieht  tegen  het  iatellectaalisme, 
dal  zkb  in  latere  lijden  soowel  onder  snpranatiiralisten  als 
rationaliaten  openbaarde.  De  maobtige  geeot  van  Sobiw* 
M AOHBa  moest  hier  optreden  om  de  dogmatiek  in  eene  nieuwe 
baan  te  leiden.  Het  is  er  iutnseehen  verre  van  af,  dat 
deze  wetenschap  reeds  haar  rnstpnnt  gevondmi  heeft.  Het 
kan  ons  volstrekt  niet  bevreemden,  dat  velen  m^  wautroa« 
wen  vervnld  waren  tegen  eene  dogmatische  leer-ontwikke* 
ling,  waarin  gloed  en  leven  gekoeht  sehenen  te  zijn  tot  den 
prijs  van  trouw  aan  het  beginsel,  dat  de  feiten  van  het 
Cfaristendomi  objectief  beschonwd,  bet  nitgamgspunt  der 
dogmatiek  moeten  vormen.  De  reactie  kon  niet  uitblij- 
ven, waar  het  gevaar  dreigde,  een  subjectivisme  op  den 
troon  te  zien  komen,  waarbij  het  verband  tussohen  dog- 
matiek en  kerk  werd  miskend.  Het  komt  mij  voor  de 
roeping  ,van  de  tegenwoordige  dogmatici  te  zijn  hot  object 
der  dogmatiek  aldus  te  stellen,  dat  zoowel  de  samenhang 
van  de  dogmatiek  met  de  kerk  duidelijk  blijkt,  als  ook  het 
feit  tot  zqn  recht  komt,  dat  de  gemeenschap  door  de  kerk 
vertegenwoordigd  allereerst  als  eeue  &v^»«-gemeeuschap  op 
treedt.  Waarom  heeft  nu  bepaaldelijk  in  het  CSiristen- 
dom  de  dogmatiek  zoo  groote  beteekenis  gekr^n?  Is  het 
niet,  omdat  de  religie  hier  als  geloof  optredende  naast  het 
besef  van  afhankelijkheid  ook  dat  van  aelf-werkzaamheid 
krachtig  deed  gelden?  Is  het  niet,  omdat  het  geloof  een 
eigen  leven  v<Hrmt,  waarin  de  drang  nadrukkelijk  gevoeld 
wordt,  om  zich  in  onmiddellijke  gemeenschap  methetOod* 
delijke  te  plaatsen,  en  diensvolgens  de  behoefte  ontwaakt, 
om  de  eeuwigf^  dingen  te  doorzien?  Wie  prijs  stelt  op  de 
zelfstandigheid  der  dogmatiek  zal  het  leven  des  geloofe  in 
zijn    eigendommelrjk   karakter   te  handhaven  hebben,  getijk 
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cl»fi  oolc  de  ervariüg  reeds  meermalen  leerde,  dat  waar  men 
geen  oog  laeev  had  voor  de  eigenaardigheden  van  het  als 
^elaofÊ-Uve»  optredende  religiense  leven  de  liefde  voor  de 
dogmatiek  verloren  ging.  Ik  twijfel  er  niet  aan,  of  de  be« 
langatetting  in  de  dogmatisehe  studiën  zal  hoe  langs  boe 
mefflr  gelijken  tred  gaan  honden  met  den  ernst^  waarmede 
men  hét  ffdoofS'hvm  eert,  en  de  voorspoed  der  dogmatiek 
schijnt  mij  afhankelijk  van  het  standpunt,  dat  de  dogmati- 
cna  ten  dezen  inn^mt.  Ook  mag  we)  worden  opgemerkt^ 
dat  hier  v^elliefat  het  middel  te  vinden  is,  om  veraoeaend 
te  wörken  op  den  strijd  der  geesten.  Et  sifn  zeker  slechts 
weinigelk,  die  tevreden  zijn  mei  de  gewonnen  resultaten,  en 
hoe  meer  de  kreet  der  wanhoopt  geen  dogmatiek  meer! 
verstomt,  te  meer  zal  de  begeerte  gekoesterd  worden,  om 
op  eenen  weg  te  wandelen,  die  meer  bevredigins^  belooft. 
Tn  partijlenzen  zoeke  men  zijn  heil  allermfnst.  De  onaf- 
hankelijkheid der  doglnatiek  is  wel  door  sommigen  mogelijk 
geachfc,  maar  nitnemende  woordvoerders  der  partij  hebben 
met  ter  daad  daartegen  geprotesteerd.  Het  confessioneel  ka- 
rakter der  dogmatiek  is  door  velen  begeerd,  maar  het  is 
nog  niet  gelukt  den  eisch  der  dogmatiek  op  zich  zelve 
met  volstrekte  gebondenheid  aan  eene  vastgestelde  leer  te 
verbinden.  In  het  apologetisch  belang  der  dogmatiek  heb- 
ben zich  velen  verblijd,  zonder  toch  te  dnrven  stellen,  dat 
de  dogmatiek  met  apologie  vereenzelvigd  moet  worden.  In 
naam  van  het  ethisch  beginsel  is  wel  eens  een  en  ander  voor* 
gedragen  op  het  gebied  der  dogmatiek,  dat  ook  onder  de 
vrienden  van  dat  beginsel  geene  onverdeelde  instemming 
vond.  In  de  kwestie  van  het  sapraDatnralisme  en  van  de 
noodzakelijkheid,  om  den  naam  van  snpranatnralist  te  blij^ 
ven  aanvaarden,  werd  wel  eens  eene  wankèling  bespenrd, 
welke  voor  de  dogmatisehe  nauwkeurigheid  niet  bevofderiijk 
zijn  kan.  Indien  het  waar  is,  dat  het  Christendom  als  nieuw 
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leven  in  de  wereld  is  oj^treden,  en  wederom  telkens  in  tijden 
van  geestelijke  verheffing  als  zoodanig  optreedt  —  indien  het 
waar  is,  dat  het  religiense  leven  des  Christens  met  jaistheid 
wordt  aangeduid  door  den  naam  van  geloofêleven  —  indien 
het  waar  id,  dat  er  eene  onafwijsbare  behoefte  in  de  Christe- 
lijke gemeente  bestaat,  om  zieh  van  dit  leven  rekenschap  te 
geven,  wat  is  dan  natuurlijker,  dan  dat  de  dogmatiek  zich 
geroepen  moet  achten,  om  als  leer  van  het  geloofe-leven  op 
te  treden,  en  dat  niet  alleen  in  beëchryvefiden^  maar  tevens 
in  verUarenden  zin  P  Wie  van  eene  leer  des  Christendoms 
of  de  heilswaarheid  spreken  wil,  eal  niet  ontkennen,  dat  de 
alzoo  te  belijden  waarheid  geene  waarde  zoude  hebben,  als 
zij  niet  als  uitdrukking  van  het  leven  der  geloovigen  mocht 
gelden,  en  wie  liefst  op  het  leven  der  gemeenie  wijst,  als 
voorwerp  der  dogmatiek,  zal  toch  zeker  geen  ander  levem 
bedoelen  dan  dat  des  geloofs. 

Intusschen  rijst  de  bedenking,  of  het  onderscheid  van  dc^- 
matiek  en  ethiek  op  deze  wijze  wel  voldoende  gehandhaafd 
kan  worden.  Aan  dë  onderscheiding  van  beide,  al  worden 
zij  in  de  populaire  theologie  zonder  bezwaar  verbonden, 
wordt  terecht,  sinds  Danbau,  Amteaüd  en  Calixtus  daarop 
aandrongen,  groote  beteekenis  gehecht  in  het  belang  der 
wetenschappelijke  bearbeiding  van  beide  takken  der  syste- 
matische Godgeleerdheid.  De  pogingen  door  Nitzsch,  Sar- 
TORius  en  Bbck  aangewend,  om  beide  weer  te  vereenigen,- 
hebben  althans  geen  algemeenen  bijval  gevonden,  en  het  is 
wel  te  betw^felen,  of  Laiohingbb  hierin  voorspoediger  sijn 
zal,  al  moet  het  in  hem  geprezen  worden,  dat  hg  in  plaats 
van  met  Nitzsch  van  een  formeel  beginbel  uit  te  gaan,  het 
materieel  beginsel  van  Ood,  als  het  hoogste  goed  op  den 
voorgrond  plaatst,  om  daarna  de  wereld  in  haren  afval  van 
God,  de  overwinning  der  zonde  door  de  openbaring  van 
Gods   liefde  in   Christus  en  laatstelijk  de  overwinning  der 
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asoode  door  de  openbaring  der  oneindige  macht  van  God  in 
de  verachijning  van  Christus  ten  oordeel  te  beachouwen  '). 
Hoe  men  ook  te  oordeelen  hebbe  over  deze  en  dergelijke 
pogingen  om  weer  te  vereenigen,  wat  sinds  twee  eeuwen 
doorgaans  ge«oheiden  werd,  met  de  hoogleeraren  Dosdbs  ') 
en  VAN  OosTBBZSE  ^)  acht  ik  afeonderlijke  behandeling  van 
beide  vakken  wenschelijk.  Maar  ongetwijfeld  is  de  onder* 
scheiding  hier  gemakkelijker,  als  men  de  dogmatiek  als 
heiUleer  of  gdoofêUer  en  de  ethiek  als  leveiuleer  opvat, 
zooals  deze  Utrechtsche  theolc^n  willen,  dan  wanneer  men 
beide  als  levensleer  laat  gelden,  en  wel  mag  in  laatstge* 
uoemd  geval  gewaakt  worden  tegen  het  gevaar,  dat  de  ethiek 
niet  weer  afstand  doe  van  hare  in  de  jongste  tijden  gewon* 
nen  winst,  dat  zij  namelijk  niet  meer  in  een  formalistisch 
karakter  zich  heeft  te  vertooi.eu,  alsof  zij  de  leer  van  het 
zedelijk  doen,  in  plaats  van  de  leer  van  het  zedelijke  leven 
ware.  Heeft  de  dogmatiek  er  mijns  inziens  groot  belang 
bij,  dat  zij  als  leer  vau  het  geloofsleven  optrede,  om  alzoo 
tot  nieuwen  luister  zich  te  verheffen,  de  ethiek  zoude  on« 
verantwoordelijk  handelen,  als  zij  kon  goedvinden  afstand  te 
doen  van  de  methode,  welke  zonder  twijfel  voor  haren  toe- 
nemenden  bloei  onberekenbaar  nuttig  geweest  is.  Zij  moet 
er  prijs  op  stellen  als  wetenschap  van  het  zedelyie  leven 
geëerd  te  worden.  Maar  niets  behoeft  ons  te  verhinderen 
het  leven  des  geloofs  van  het  zedelyke  leven  behoudens  bei* 
der  innigen  samenhang  te  onderscheiden.  Zoude  hier  mis« 
schien  eeuige  zwarigheid  kunnen  overblijven,  als  men  met 
Dr.  VAN  Dijk  *)  van  het  leven  der  gemeente  spreekt,  dewijl 


')  In  s|jn  reeds  genoemd :  SytUm  der  christUchen  Gtaubeni"  und  SitUn* 
iehre.    Ootha,  1876. 
<)  EncycUfptdié^  bl.  197. 
S)  Chrutelijke  Dogmatiek,  2de  drak,  I,  bl.    L7. 
*)  T.  a.  p.,  bl.  16. 
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bg  dait  spraakgebmik  minder  duidelijk  sehgnt  uit  te  konen, 
dat  ket  hier  om  den  grond  des  levens  allermeest  ta  doen 
is,  het  komt  mij  Toor,  dat  —  fooals  ik  reeds  vroeger  te 
kennen  gaf^) — tegen  misverstand  voldoende  gewaakt  wordt, 
als  BMA  de  dogmatiek  als  leer  vau  Yieigelo^Bleven  beechon- 
wende,  van  de  voorstelling  uitgaat,  dat  hier  dait  leifeii  in 
ujue  rtiêi  wordt  gadegeslagen,  dat  op  het  gebied  der  zede- 
lijkheid in  beweging  gcaien  wordt  Zijn  uit  het  hart  de  nit- 
gaugan  des  levens,  het  kan  niet  anders  dan  bevorderlijk  sijn 
aan  de  eenheid  der  s^stematisohe  Theologie,  wanneer  alaoo 
onder  één  gezichtspunt  wordt  samengevat,  wait  in  de  dog- 
matiek en  in  de  ethiek  a&onderlijk  behandeld  wordt.  Min 
juist  is  het  hier  vau  oorzaak  oi  grondêlag  en  gevolg  ot  vrueJU 
te  spreken.  Indien  echter  dogmatiek  en  ethiek  in  logische 
orde  geplaatst  worden,  zal  de  eerste  voorop  moeten  gaan. 
Meent  men,  dat  het  ethische  beginsel  eischt,  dat  de  ethiek 
in  de  eerste  plaats  optrede,  men  geeft  lichtelijk  aanleiding 
tot  de  gedachte,  dat  het  leven  des  geloofs  als  zoodanig  eeu 
minder  ethisch  karakter  zoude  hebben,  dan  aan  het  zedelijke 
leven  snoet  worden  toegekend.  Wie  dat  misverstand  vreest, 
zal  wel  doen  met  zich  te  houden  aan  de  tradilioneele  voor- 
stelling, volgens  welke  ook  in  de  Hervormde  kerk  de  „ge- 
loofeleer''  altijd  vddr  de  ,^zedeleer'^  genoemd  werd.  Overigens 
worde  hier  niet  voorbijgezien,  dat,  zoo  men  om  aan  de  eCUei 
het  monopolie  van  tevenê'ieer  te  mogen  heeteu  te  verzekeren, 
weigert  de  dogmatiek  als  leer  van  het  geloof s-leven  te  be- 
schouwen, aau  deze  laatste  de  kans  wordt  onthouden,  om 
gelijke  lauweren  te  plukken,  als  welke  der  ethiek  ten  deel 
vielen,  sinds  zij  ophield  als  tAeologia  practica  tegenover  de 
dogmatiek  als  tAeologia  iheoretica  te  staan.  Misschien  zal 
ook  de  tegenzin  tegen  deze  opvatting  vau  de  dogmatiek  kun** 


*)  Zie:  Nieuwe  B\fdragen,  I,  bl.  108. 
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tien  wijfeem,  als  meer  algenteen  wordt  tngeeieii,  èttk  liier 
niet  zoozeer  ^mke  is  vm  bet  leven  der  gemeente  in  con- 
creeten  zin,  maar  'bepaaldelijk  van  het  leven  des  geloofs,  ab 
waarin  de  idee  van  liet  Ohiisrtiemdom,  als  h«t  hoogste  religi* 
ense  leven,  verweikelijkt  wordt.  In  elk  getal  sdrijirt  het 
mij  bedenkelijk  mcft  Gonkiko  ^)  de  ethiek,  als  beschrijving 
vau  hét  leven  van  Christns  in  tfen  iiidivMn,  aan  de  dogma- 
tiek, als  'beschrijving  van  datzelfde  leven  im  de  ketk,  te  laten 
voorafgaan.  Zulk  eene  opvatting  van  ethiek  en  dogmatiek 
in  haar  onderling  verband  schijnt  mij  toe  even  weinig  door 
de  toepassing  van  het  ethische  heginBel  geboden,  ah  door 
den  historischen  gang  dezer  wetenschappen  geredrtvaardigd 
te  worden. 

De  vraag  naar  de  wetenschappelijke  methode,  welke  in- 
de dogmatiek  gevolgd  moet  worden,  hangt  met  iiet  bespro* 
kene  ten  nanwste  te  ^men.  Het  ware  wel  te  wenachen,  dat 
allen  doordrongen  waren  van  de  waarheid  der  nitspraak 
vau  Dr.  P.  D.  GHAirrsFiB  m  la.  Saussiltib  :  „alle  heften- 
schappen  liebben  dezelfde  methode,  die  'zij  isleehts  op  min 
of  meer  verschitlendo  wijze,  naar  den  aard  van  haar  xAject 
toepassen."  ^  Het  is  niet  genoeg  te  betrearen,  dat  de  d(^. 
matici  slechts  zelden  een  hoofdstak  aan  de  metliode-kweaftie 
hebben  gewijd,  zonder  hier  of  daar  aanleiding  te  geven  tot 
de  beschnldiging,  dat  de  dogmatiek  zich  zelve  bniten  het 
wetenschappelijk  verband  heeft  gesloten.  „Het  beginsel  van 
iedere  wetensdiap**^  -—  zóó  achreef  eens  de  vaèor  van 
ovengenoemde  geleerde ')  —  „is  realistisch,  tbt  is^  we- 
tenschap is  niet  ijdele  bespiegeling,  oefening  van  heft  den** 


^)  Het  ethisch  begimel^  bl.  17. 

^  Het  toetenêehappelyk  karakier  der    Theologie  in:  Het  ethisch  begin* 
%       fcZ,  bl.  02. 

')  Het  wezen  <Ur  Theologie,  bl.  52. 
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ken  boiteu  de  gegevene  wereld  om,  maar  beschrijnng  van 
het  gegevene,  alzoo  dat  het  begrepen  worde,  dat  de  deu- 
kende geest  door  die  beschrijving  bevredigd  worde  en  niet 
op  onoplosselijke  disharmoniën  stoote  tasachen  de  hem  inwo- 
nende logische  wetten  —  de  wetten  van  het  denken  —  en 
de  gegevene  voorwerpen.  Waar  deze  disharmoniën  zich  moch- 
ten voordoen,  daar  is  de  grens  van  het  denkeu,  daar  houdt 
de  wetenschap  op."  ludien  dit  waarheid  is  —  en  wie  kan 
het  betwijfelen?  —  dan  is.  er  slechts  ééne  methode  voor 
alle  wetenschappen.  Maar  de  vraag  is,  of  men  genoegen 
kan  nemen  in  de  spreekmauier,  welke  hier  van  de  methode 
der  natuur-wetenschap  spreekt,  als  of  alleen  op  dit  gebied 
de  rechte  methode  bestond.  De  gewoonte,  om  zich  aldus  uit 
.te  drukken  moge  goeden  grond  hebben  in  de  ervaring  van 
vroegere  tijden,  toen  men  de  bespiegelende  wijsbegeerte  met 
een  beroep  op  de  natuur  tot  de  orde  had  te  roepen,  op 
den  duur  zoude  dat  spraakgebruik  meer  dan  onbillijk  zijn 
voor  de  geestelijke  wetenschappen,  die  alzoo  gevaar  zouden 
loopen  beschouwd  te  worden  als  van  de  wetenschappelijke 
methode  verstoken.  De  zonderlinge  bewering,  dat  de  dog- 
matiek het  denkeu  vervalscht,  zoude  lichtelijk  achterwege 
gebleven  zijn  als  de  dogmatici  meer  bedacht  waren  geweest 
op  de  noodzakelijkheid,  om  in  iets  anders,  dan  in  eeue 
afzonderlijke  methode  hunne  kracht  te  zoeken,  of  ook  als 
zij  meer  naijverig  geweest  waren  op  hunne  eer,  welke  niet 
gedoogt,  dat  de  alleen  vruchtbare  methode  als  hun  vreemd 
worde  aangemerkt.  De  methode  der  dogmatiek  kan  geene 
andere,  dan  de  empirische  zijn  maar  deze  gaat  niet  enkel 
hUiariach  te  werk  in  den  zin,  waarin  dat  woord  wordt  ge- 
bruikt bloot  ter  aanduiding  van  wat  feitelijk  gegeven  is. 
Wil  de  dogmatiek  haar  wijsgeerig  karakter  handhaven,  dau 
moet  zij  den  weg  der  dogmatische  deductie  niet  versmaden» 
De   idee   des    Christendoms    te  ontwikkelen   is  de  schoone 
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taak  der  dogmatiek  —  eeue  taak,  waartoe  zij  zich  niet  kan 
aangorden,  tenzij  haar  in  het  leven  des  geloof s  de  verwer- 
kelijking van  het  Christelijk  levensbeginsel  voor  oogen  ge* 
steld  zij^  maar  welke  zij  niet  zal  kunnen  volvoeren,  tenzij 
zij  het  religiense  leven  wijsgeerig  onderzoeke,  om  recht  en 
grond  van  het  geloofs-leven  te  leeren  kennen.  Ware  de 
d(^matiek  niet  anders  dan  eenvoudig  eene  beschrijvende  we- 
tenschap^ hare  zelfstandigheid  zoude  moeielijk  te  handhaven 
zijn.  Hoe  meer  op  die  zelfstandigheid  nadruk  gelegd  wordt, 
te  meer  zal  de  behoefte  gevoeld  worden,  om  het  verklarend 
karakter  dezer  wetenschap  te  doen  uitkomen  en  het  komt 
mij  voor,  dat  wie  zich  op  dit  standpunt  plaatst,  de  voor- 
keur zal  moeten  geven  aan  zoodanige  behandeling  der  dog- 
matiek, waarbij  niet  zoozeer  de  gemeente  m  eoncreiOj  maar 
liever  het  geloof,  dat  haw  leven  is,  als  uitgangspunt  wordt 
beschouwd.  Bedrieg  ik  mij  niet,  dan  is  door  sommigen  bij 
overigens  rechtmatige  ingenomenheid  met  de  door  Schleibr- 
MACHBR  en  BoTHB  gepredikte  nauwe  verbinding  tusschen 
dogmatiek  en  gemeente,  wel  eens  voorbijgezien,  dat  de  ge- 
meente in  dit  verband  van  denkbeelden  eigenlijk  niet  anders 
kan  zijn  dan  de  kring,  waarin  het  leven  des  geloofs  zich 
openbaart.  Zeker  zoude  men  zich  bedriegen,  als  men  meende, 
dat  de  samenhang  tusschen  dogmatiek  en  kerk  verloochend 
zoude  moeten  worden,  als  men  hier  de  idee  des  Christen- 
doms op  den  voorgrond  plaatst.  Ligt  het  in  die  idee  het 
godsdienstige  leven  des  geloofs  te  verheffen,  juist  daarin  is 
tevens  de  grond  te  vinden,  waarom  in  het  Christendom  de 
kerk  te  voorschijn  treedt.  Moge  ook  al  in  het  Buddhisme 
of  in  den  Islam,  even  als  in  Israël,  iets  dergelijks  té  be- 
speuren zijn,  de  kerkvorming  mag  toch  worden  aangemerkt 
als  aan  het  Christendom  eigen,  en  vraagt  men,  wat  de  na- 
tuurlijke grond  is  voor  deze  stichting  van  Christus,  men 
zal  wel  niet  dwalen,  als  men  dien  zoekt  juist  in  de  eigen- 
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aardigheden  van  het  religieuse  leven»  zooals  dat  door  Hem 
gewekt  wordt.  Wie  niet  alleen  den  invloed  van  het  God- 
delijke ondergaat,  maar  ook  zelf  in  de  wereld  der  eeuwige 
dingen  zijne  plaats  zoekt,  moet  wel  wenschen  te  komen  tot 
eene  gemeenschap,  welke  als  scbadnw  of  type  kan  gelden, 
of  zoo  men  wil  als  aanvankelijke  ontplooiing,  van  het- 
geen in  de  taal  des  N.  V.  het  koninkrijk  van  Ood  of 
der  hemelen  heet.  Hoe  men  intusschen  hierover  ook  oor- 
deele  —  over  de  keuze  der  methode  kan  moeielijk  strijd 
blijven  bestaan,  als  men  het  hieromtrent  eens  is,  dat  de 
dogmatiek  als  positieve  wetenschap  optreden  moet.  Wie 
hei  toejuicht,  dat  de  dogmatiek  zich  in  dit  karakter  ver- 
toont, verheugt  zich,  als  hij  ook  een  Lipsius  hoort  getui- 
gen :  „zu  einer  Metaphysik,  welche  die  Bealitat  (des  reli- 
giösen  Verhaltnisses)  auf  rein  begrifflichem  Wege  deducirt, 
habe  ich  alles  Vertrauen  verloren^^  ^).  Indien  slechts  wat 
hier  als  „religiöses  Verh&ltnisz"  wordt  aangeduid,  beschouwd 
wordt  als  gegrond  in  eene  zoowel  theologische  als  anthro- 
pologische  ontologie. 

Met  een  en  ander  hangt  ten  nauwste  de  vraag  te  zamen 
naar  de  verhouding  tusschen  dogmatiek  en  apologie  des 
Christendoms.  Ook  op  dit  punt  is  nog  over  veel  onzeker- 
heid en  onklaarheid  te  klagen.  Het  komt  mij  voor,  dat 
meer  licht  hier  te  verkrijgen  is,  als  men  de  wijeb^eerfce 
van  den  Godsdienst  —  trouwens  ook  door  Doeobs  in  dit 
vérband  opgenomen  ')  —  aan  het  werk  zal  gezien  hebben 
in  het  voorportaal  der  christelijke  Theologie.  Dat  de  apo- 
logeliek,  als  theorie  der  apologie,  tot  den  werkkring  der 
praktische   Theologie  kan   gebracht  worden  zal  wel  zonder 


*)  In  het  slot  van  het:  ^Vorwort"  van  sijn  Lthrbuch  dtr  evamgiliêck- 
prUutantiêehen  Dogmatik» 
V  Encjfcloptdie,  bl.  239. 
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bezwaar  genoemden  Utrechtschen  Hoogleeraar  kunnen  wor- 
den toegestemd,  indien  men  ten  minste  niet  meent»  dat  hier 
veeleer  zuivere  techniek  in  het  spel  is.  Maar  de  apologie  zelve 
moet  ook  ei^ns  hare  plaats  vinden.  Mijns  inziens  is  er 
groot  bezwaar  tegen  te  maken  haar  afzonderlijk,  of  wei  met 
de  polemiek  vereenigd^  te  behandelen  in  een  philosophisch 
deel  der  Theologie^  waarop  dan  eerst  later  het  systematisch 
gedeelte  zoude  volgen.  Moeielijk  kan  negatief  of  positief 
verdedigd  worden,  wat  nog  niet  in  zijn  wezen  werd  gade- 
geslagen. Even  weinig  echter  zoude  ik  geneigd  zijn  —  nü 
evenmin  als  vroeger  —  de  apologetische  taak  aan  de  dog- 
matiek zelve  op  te  dragen,  tenzij  dan  voor  zoo  ver  de  be- 
arbeiding van  het  leven  des  geloofs  in  wetenschappelijken 
zin  tevens  de  aanbeveling  daarvan  zal  moeten  zijn  voor  elk, 
wiens  zielsoog  niet  gesloten  is  voor  de  onzienlijke  dingen. 
Het  komt  mij  voor,  dat  de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst 
hier  ons  te  hulp  komt.  Aan  haar  is  het,  de  behoeften  van 
den  godsdienstigen  mensch  ons  te  leeren  kennen,  aan  haar 
ook  de  geloo&brieven  te  onderzoeken,  waarmede  het  Chris- 
tendom in  de  wereld  optreedt.  Aan  den  door  Sohleier- 
HACHS&  en  VON  DJSB  OoLTz  ^)  gestelden  eisch  kan  worden 
voldaan,  als  slechts  de  dogmatiek  met  de  „Eeligions-philo- 
sophie"  ten  nauwste  verbonden  wordt.  Vooral  wanneer 
gelijk  door  Ebrard  *)  geschiedt,  niet  alleen  op  de  feitelijk 
tegen  het  Christendom  ingebrachte  grieven  gelet  wordt,  maar 
ook  uit  het  wezen  van  het  Christendom  zelf  wordt  afgeleid, 
welke  soorten  van  aanval  in  het  algemeen  mogelijk  zijn,  is 
het  zonneklaar,   dat  men  hier  eigenlijk  op  het  terrein  van 


^  DiT  Weg  xum  /^giêm  in  der  dogtnatigchen  Theologie,  Jahrb.  für 
Deutsche  Theol.  1870.  IV.  1871.  IV.  alsmede :  Die  ehrittlichen  Grund- 
wahrMun.  1874. 

*)  Apoiogetik,  WissenschaftUche  Becbtfertigung  des  Christenthams.  1874 
en  1876. 
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de  wijsbegeerte  van  deu  Godsdienst  zich  bevindt^  die  ook 
de  wijsbegeerte  als  het  Christendom  omvat.  Z<$<5  zoade  wat 
van  de  dagen  van  Planok  af  menigmaal  een  twistappel  was 
tusschen  de  theologen  worden  opgeruimd^  en  terwijl  aan  den 
wensch  van  Bosbnkrantz  en  Tholuck  voldaan  werd^  voor 
zoo  ver  de  apologetiek  of  de  apologie  niet  langer  afzonder- 
lijk optreden^  toch  aan  beide  eene  eereplaats  worden  aan- 
gewezen^ waarop  zij  zonder  twijfel  recht  hebben  verkregen^ 
nadat  zoo  menige  welversneden  pen  zich  aan  dezen  moeie- 
lijken  arbeid  gewaagd  heeft.  Wordt  intnsschen  de  apologie 
zelve  buiten  de  dogmatiek  gesloten,  daarmede  is  niet  be- 
weerd, dat  de  laatste  van  de  eerste  streng  moet  worden 
afgescheiden.  Principieele  scheiding,  als  welke  ten  dezen 
door  Dr.  van  Dijk  gewenscht  wordt,  schijnt  mij  weinig 
aannemelijk,  zoo  zij  al  mogelijk  is.  De  zelfstandigheid  der 
dogmatiek  komt,  mijns  inziens,  volstrekt  niet  in  gevaar,  als 
men  haar  op  voorschreven  wijze  met  de  wijsb^eerte  van 
den  Oodsdienst  verbindt.  Of  zonde  waarlijk  —  zooals  be- 
weerd werd  —  de  wijsbegeerte  op  dogmatisch  terrein  moe- 
ten zwijgen?  Zeker  heeft  de  wijsbegeerte  geen  recht  tot 
spreken,  waar  het  de  vraag  geldt,  hoe  het  geloofsleven  zich 
feitelijk  in  de  gemeente  van  Christus  openbaart,  maar  er  is 
meer  te  vragen,  dan  dat.  De  dogmatiek,  aan  de  wijsbe- 
geerte van  den  Oodsdienst  zich  aansluitende,  moet  zich  re- 
kenschap geven  van  het  religieuse  leven,  in  den  bijzonderen 
vorm,  dien  dit  in  den  geloovige  aannam.  Hoe  meer  zij  op 
hare  zelfstandigheid  als  dogmatische  wetenschap  prijs  stelt, 
om  niet  in  de  historische  vakken  zich  op  te  lossen,  des  te 
meer  zal  zij  er  voor  moeten  waken,  dat  niet  haar  recht 
worde  miskend  op  eene  wijsgeerige  behandeling  van  het 
leven,  aan  welks  beschrijving  en  verklaring  zij  gewijd  is. 
Misschien  is  het  niet  gewaagd  te  voorspellen,  dat  de  nieuwe 
regeling  van  het  hooger  onderwijs  in  de  Godgeleerdheid  teu 
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onzent — hoe  gebrekkig  ook  overigens  in  menig  opzicht  — 
op  de  rechte  waardeering  der  dogmatiek  in  het  verband 
der  theologische  wetenschappen  gunstig  zal  werken. 

Ten  slotte  een  enkel  woord  over  de  verdeeling  der  dog- 
matische stof.  Het  ligt  niet  in  mijn  plan  de  theorie  der 
verdeeling  hier  opzettelijk  te  bespreken.  Dit  is  zeker,  dat 
op  het  door  mij  gekozen  standpunt  van  onderscheiding 
tusschen  een  formeel  en  materieel  gedeelte  der  dogmatiek 
geen  sprake  kan  zijn.  Hki  kan  geschieden,  waar  iejideê, 
guae  creditwr  op  den  vooi^ond  staat,  misschien  ook  nog 
waar  de  fidet^  qua  eredüwr  als  leidend  b^nsel  optreedt, 
maar  in  geen  geval  kan  dit  worden  goedgevonden,  als  men 
het  lenen  des  geloofe  als  voorwerp  der  dogmatiek  beschouwt. 
Ik  geloof  ook  te  mogen  beweren,  dat  de  veelvuldige  klach- 
ten over  de  verwarring,  welke  in  de  dogmatiek  heerscht, 
grootendeels  gegrond  zijn  in  de  wijze,  waarop  de  „pars 
formalis"  door  de  dogmatici  werd  ingericht,  en  ik  acht 
het  eene  niet  geringe  verdienste  van  den  dogmatischen 
arbeid  der  „Groninger  Oodgeieerden''^  dat  zij  met  de  onder 
verschillenden  naam  ten  dezen  bestaande  traditie  gebroken 
hebben  ^).  .  Maar  al  ware  het  anders  en  de  wetenschappe- 
lijke inrichting  van  een  formeel  gedeelte  der  dogmatiek  op 
zich  zelve  zonder  bezwaar,  op  het  door  ons  gekozen  stand- 
punt kan  daaraan  niet  gedacht  worden.  De  verdeeling  wordt 
voorts  aangegeven  door  de  bepaling  en  opvatting  van  het 
object.  Wie  van  de  Oodekennis  uilf^t,  zal  het  dogmatisch 
stelsel  anders  verdeelen  dan  wie  het  ioninkryi  Oods  als  mid- 


')  Ik  denk  o.  a.  aan  het  Compendium  dogmaticea  êt  apologeiices  Chris- 
tianae  van  L.  6.  Pareau  en  F.  Hofstedk  de  Groot,  alsmede  aan: 
De  Groninger  Godgeleerden  in  hunne  eigencuirdigheid.  Toespraak  aan 
«gne  vroegere  en  tegenwoordige  leerlingen  ns  Termlde  vijf  en  twintig- 
jarige Hoogleeraars-bediening  van  F.  Hofstede  de  Groot,  bl.  188,  v.v. 
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delpunt  zijner  onderzoekingeu  kiest.  Wie,  op  welken  grond 
ook  en  in  welken  zin  ook,  meent  aan  de  trinitariache  orde 
zich  te  moeten  honden^  zal  zich  beijveren  om  zoo  goed  mo- 
gelijk de  stof  der  dogmatiek  met  de  belijdenis  des  Vaders, 
des  Zoons  en  des  Heiligen  Geestes  in  verband  te  brengen. 
Wie  Christus  als  Hoofd  der  gemeente  voorop  stelt,  zal  zich 
geroepen  zien  om  met  de  Christologie  aan  te  vangen,  en 
wie  liever  op  Hem  als  Middelaar  let,  zal  de  poging  beproe- 
ven om  de  Theologie  en  dè  Anthropologie  door  tasschen- 
komst  der  Christologie  te  verbinden.  Hoe  men  ook  meene 
te  moeten  handelen^  de  eisch  is  niet  onbillijk,  dat  men 
een  plan  volge^  waarin  logische  orde  is,  en  vooral  ook, 
dat  men  zich  ernstig  wachte  voor  al  wat  gekunsteld  moet 
heeten.  Het  kan  niet  anders,  dan  hoogst  ongunstig  wer- 
ken, als  men  in  de  mededeeling  en  ontvouwing  van  het 
schema  der  dogmatiek  zich  bedient  van  termen  of  spreek- 
manieren,  die  nadere  verklaring  behoeven.  Wat  mij  be- 
treft, ik  acht  mij  gelukkig  in  de  bepaling  van  het  ob- 
ject der  dogmatiek  tevens  de  aanwijzing  te  hebben  van  hare 
indeeling,  en  volg  ik  hier  het  spoor,  door  Ealvijn  betro' 
den,  het  is  mij  een  bewijs  te  meer,  dat  de  evangeliaeh- 
orthodoxe  Theologie  dezes  tijds  nog  altijd  van  dezen  grooien 
Hervormer  kan  leeren,  aan  wien  ook  onze  van  Oostbezbe 
in  zijne  Chrutelifke  Dogmatiek  *)  eene  zoo  welsprekende 
hulde  gewijd  heeft.  Het  zijn  vier  vragen,  welke  de  weten- 
schap van  het  gehofs^leven  te  behandelen  heeft.  Allereerst 
is  het  de  vraag,  welke  de  grond  is,  waarin  dat  leven  niBt. 
De  Hervormden,  die  daarom  ook  oorspronkelijk  hunne 
dogmatiek  slechts  een  enkele  maal  als  de  ^^^/brme^fdb  aan- 
kondigden '),  overtuigd  als  zij  waren,  dat  zij  hiermede  niets 

*)  I,  2o  drnk,  bl.  54. 

')  Zie,  wat  dit  ptint  aangaat,  P.  IIopstrdr  dr  Groot:  Dt   Grtming^ 
Godgeleerden  in  hunne  eigenaardigheid,  bl.  184. 
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anders  stelden^  dan  wat  zniver  en  algemeen  chrUtdifk  is, 
wijzen  tentond  op  God,  als  den  oorsprong  aUer  dingen. 
Heeft  het  intellectualisme  dezen  weg  wel  eens  bewandeld 
in  het  belang  van  theologische  bespiegelingen  zonder  reëele 
waarde,  dat  is  reden  te  meer,  om  ook  op  ander  stand- 
punt te  doen,  wat  den  Hervormden  past.  Wij  handelen 
dos  allereerst  over  God,  als  in  wien  het  leven  des  geloofs 
gegrond  is.  Maar  Christus  moet  zijn  eer  ontvangen  in  de 
dogmatiek  des  Christendoms.  Daaromtrent  kan  geen  twijfel 
bestaan  onder  hen,  die  de  eigenaardigheden  van  des  Christeus 
religieus  leven  uit  Christus  verklaren.  Hier  is  de  bron^  waaruit 
het  geloofs-leven  vloeit  en  het  tweede  deel  der  dogmatiek 
heeft  de  sohoone  taak,  om  het  leven,  den  persoon,  het 
werk  van  Christus,  en  de  gemeenschap,  waarin  de  Christen 
met  Hem  staat»  te  ontvouwen.  Het  is  echter  geenszins  de 
leer  des  ChristeDdoms  of  de  toepassing  der  christelijke  idee, 
zoo  iemand  meenen  zonde,  dat  dit  geloofs-leven,  hoe  zelf- 
standig ook,  als  autonoom  moet  beschouwd  worden.  Yeeleer 
heeft  men  hier  met  eeue  schepping  des  Heiligen  Gbestes  te 
doen,  welke  als  zoodanig  met  dien  Oeest  in  even  innig 
verband  blijft,  als  waarmede  de  wereld  met  de  scheppende 
almacht  verbonden  blijft  in  de  werkzaamheid  der  Godde- 
lijke Voorzienigheid.  In  het  derde  deel  wordt  dus  de  aan- 
dacht gewijd  aan  de  kracht^  waardoor  het  geloofsleven  voort- 
durend bestaat.  Nog  blijft  de  vraag  over,  in  welken  kring 
zich  dat  leven  beweegt,  en  wat  in  dien  kring  dat  leven  be- 
vorderen en  verheffen  kan.  De  Kerk,  met  wat  aan  haar 
behoort,  wordt  hier  besproken,  maar  terwijl  de  ekklesiolc^e 
zich  tot  sociologie  uitbreidt,  is  hier  tevens  de  plaats,  om 
over  de  toekomst  te  peinzen,  waarin  de  „gemeenschap  der 
heiligen"   hare  volle   ontwikkeling  verkregen  zal  hebben  ^). 

*)  Men  vergeiyke  hiermede,  wat  ik  aohreef  in  het  eerste  Deel  deser  Niéuwe 
Bijdragen,  bL  114—118,  alsmede  in  ODse(otM2e)  Bijdragen^LllSl  1—4,09. 
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Deze  ^viervoadige  verdeeling  schijnt  mij  toe  alleszins  aanbe- 
veling te  verdienen.  Intnsschen  kan  hare  bruikbaarheid 
eerst  bij  de  toepassing  blijken.  Had  ik  in  mijne  akademische 
lessen  gedurende  vier  jaar  de  gelegenheid  de  proef  ten  dezen 
aanzien  te  nemen,  met  eenige  vrijmoedigheid  maak  ik  mij  ge- 
reed, om  in  de  voortzetting  dezer  dogmatische  studie  —  in  vrijen 
vorm  —  een  en  ander  uit  deze  verschillende  hoofstukken  der 
dogmatiek  den  belangstellenden  lezer  aan  te  bieden.  Bij  ver- 
andering van  ambtelijke  werkzaamheid,  naar  den  eisch  der 
t^enwoordige  Wet  op  het  Hooger  Onderwijs,  bUjf  ik  het  een 
voorrecht  achten  der  dogmatiek  belangstelling  en  liefde  te 
kunnen  wijden.  Ik  geef,  wat  ik  heb,  en  wacht  voorts  met 
goeden  moed  op  de  verhef&ng  van  de  —  slechts  al  te  zeer  ver- 
waarloosde —  studie  der  dogmatiek  door  den  arbeid  onzer  jon- 
gere theologen,  die  althans,  wat  vruchtbare  bespreking  van 
b^uselvragen  en  methode-kwestie  betreft,  in  gelukkiger  om- 
standigheden verkeeren,  dan  waaraan  wg  in  de  laatste  tien- 
tallen jaren  gewoon  waren  geworden.  Dat  aan  nieuwen 
tempelbouw  op  dit  gebied  dringend  behoefte  bestaat,  werd 
den  beoefenaars  der  dogmatiek  op  vriendelijkeu  en  onvrien- 
delijken  toon  zoowel  in  als  buiten  ons  vaderland  reeds  bij 
herhaling  aangewezen.  Nog  menige  lauwer  is  in  dit  strijdperk 
te  plukken  door  den  vriend  van  Theologie  en  Kerk,  die  te 
kloek  is  van  geest  om  toe  te  geven  aan  kleinmoedigen  twijfel 
aangaande  recht  en  waarde  der  dogmatiek.  Deze  wetenschap 
kan  onmogelijk  sterven,  of  het  leven  des  geloofs  zoude  moe- 
ten ophouden  een  feit  der  diepste  ervaring  te  zijn.  Wordt  de 
werkelijkheid  van  dat  leven  erkend,  de  toekomst  der  dog- 
matiek is  dan  voldoende  gewaarborgd.  In  die  overtuiging 
zien  wij  de  volgende  tijden  met  goede  verwachting  te  gemoet. 
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Hooggeêchatie  Ambtgenoot  l 

Dat  ik  met  groote  belaDgstelÜDg  deu  ,3^1^^'  I^eb  g^o- 
zon,  welken  gij  in  het  jongste  „Stuk"  der  „Studiën*' ')  aan 
mij  gericht  hebt,  behoef  ik  wel  niet  te  verzekeren.  Ik  wil 
het  niet  ontveinzen,  dat  ik  u  zeer  dankbaar  ben  voor  de 
welwillende  aandacht,  welke  gij  aan  mijne  „Leer  van  het 
geloofsleven'*  hebt  willen  schenken,  en  dat  ik  niet  weinig 
ben  ingenomen  met  het  teeken,  ook  alzoo  door  u  gegeven, 
dat  gij  er  niet  aan  denkt  uw  hart  aan  de  Dogmatiek  te 
onttrekken,  al  moet  ook  gij  eerlang  dat  gedeelte  van  het 
theologisch  onderwijs  aan  den  kerkdijken  ambtgenoot  afstaan. 
Trouwens,  hoe  zoudt  gij  ooit  de  liefde  kannen  verliezen 
voor  studiën,  waarvoor  gij  zoo  menigmaal  met  zooveel 
warmte  gepleit,  waarvoor  gij  zooveel  arbeid  u  getroost,  zoo- 
veel strgd  verdragen  hebt?     Waarlijk,  het  was  niet  noodig 


^)  Theologisch  Tijdschrift  onder  redactie  van  Prof.  P.  D.  Cuamtgpx*: 
DR  LA  Sadsbatg,  Prof.  J.  J.  F.  Valeton  Jk,  en  Dr.  Is.  van  Dijk. 
IV.  i^de  atuk:    Nog  ewmaal:  Dt  Dogmaiidc  dsr  toekomst, 
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dat  gij  aan  het  slot  van  uwen  brief  van  mij  begeerdet^  dat 
ik  „met  broederlijke  sympathie''  in  gedachtenis  zal  houden, 
hoe  gij  ten  dezen  opzichte  voor  kerk  en  theologie  gewerkt 
en  gestreden  hebt.  De  herinneringen  mijner  jongelingsjaren, 
te  machtiger  naar  mate  zij  verder  reiken^  zouden  tegen  mij 
opstaan,  als  ik  in  lateren  leeftijd  ooit  kon  vergeten,  wat 
gij  ook  voor  mijne  vorming  en  geestelijke  ontwikkeling 
waart  en  ik  zoude  zulk  eeiie  vriendelijke  bede  met  het\- 
T^Tir*  [AtHj  rj&eCrj  xsyaliij  vavra  Vxaüx  êTHtéXlsai  willen 
beantwoorden,  als  ik  niet  schroomde  hier  een  woord  over 
te  nemen,  door  Achilles  tot  de  schim  van  Patroklos  gespro- 
ken ^).  Geen  wonder,  dat  ik  de  vriendschap,  welke  mij 
meermalen  uwerzijds  ondubbelzinnig  betoond  werd,  op  hoo- 
gen  prijs  leerde  stellen,  en  ook.  uit  dit  oogpunt  u  voor 
uwen  brief  oprechtelijk  dank. 

Of  zoude  het  mijner  aandacht  ontgaan,  dat  gij  in  uw 
Nog  eenmaal:  De  Dogmaiieh  der  iaeiomst  mij  een  onmis- 
kenbaar blijk  geeft  van  vereerende  vriendschap?  Uwe 
eigen  verklaring,  waarbij  gij  ook  het  woord  van  A.  des 
Amorie  van  der  Hoeven  Jr.:  „alleen  voor  den  vriend 
kan  ik  schrijven,  die  zich  met  mij  wenscht  te  verstaan" 
in  herinnering  brengt  —  terwijl  gij  er  rekenschap  vau 
geeft  waarom  gij  u  ditmaal  rechtstreeks  tot  mij  wendt  *)  — 
zoude  mij  reeds  voldoende  doen  lezen  in  uw  vriendelijk 
hart.  Maar  bovendien,  het  is  duidelijk,  dat  gij  mij  de  eer 
gunt  vertrouwde  van  uwe  geheimen  te  zijn  —  voor  zoo  verre 
eeue  edele  openhartigheid,  als  de  uwe,  nog  iu  het  weten- 
schappelijke openbare  leven  geheimen  voor  iemand  bewaart. 
Het  was  den  lezers  van  uwe  Christelijke  Dogmatiek  door 
u  niet  verborgen  gehouden,  dat  door  u  eene  pogiug  tot 
„doodzwijgen"  gevonden  werd  in  het  feit,  naar  gij  behou- 
dens  eenig   voorbehoud    schrijft,    dat    uw  Handboek  „niet 

»)  Ilial,  28  ;  94,  95.  -)  BI.  221. 
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alleen  van  de  kerkelijke  en  wetenschappelijke  linker  —  maat 
minstens  eveuzeer  van  de  rechterzijde  nageno^  geheel  geïg- 
noreerd  is  geworden"  ^)  —  En  dat  gij  het  eeue  „bloem" 
achttet  „van  min  genrige  soort"  welke  in  Angnstns  1876 
voor  nwe  voeten  gestrooid  werd,  moesten  nwe  toehoorders 
spoedig  daarop  van  nwe  eigen  lippen  vernemen^  terwijl  zij 
zich  zeker  dankbaar  verheugden,  in  u  bevestigd  te  zien, 
dat  er  —  om  met  n  aan  Amos  Comenius  te  denken  — 
ook  „contumeliae"  zijn,  die  meer  verheffen,  dan  neerdruk- 
ken ^),  Het  kan  wel  niet  anders,  of  onder  den  indruk  van 
zoodanige  verzekeringen  uwerzijds  gegeven  doet  het  mij 
smartelijk  aan»  u  te  hooren  klagen  over  „ignoreeren  of  decli- 
neeren"  van  uwen  moeitevollen  arbeid,  ^)  of  u  te  hooren 
zeggen,  dat  men  „indien  voorgangers  en  gidsen  op  deze 
baan  in  ons  midden  ooit  gevaar  mochten  hebben  geloopen 
van  ijdele  zelfverheffing,  bezwaarlgk  zal  kunnen  volhouden, 
dat  dit  gevaar  uit  eene  al  te4iooge  waardeering  van  hun 
rusteloos  streven  geboren  is."  *)  Maar  zulke  persoonlijke 
feiten  ter  zijde  gelaten  —  waarbij  ik  mij  te  meer  verheug 
ook  tegenover  u  naar  ik  meen  getrouw  te  zijn  geweest 
aan  eischen  van  piëteit,  welke  ik  mij  zoo  gaarne  beuaarstig 
in  hooge  eer  te  houden  —  zoude  het  geenen  pijnlijken 
indruk  maken,  als  men  u  nadat  gij  v(!!(5r  twee  jaren  schreeft : 
„laat  mij  in  het  algemeen  mogen  zeggen,  dat  ik  in  de  kritiek 
van  mijnen  rijkbegaafde»  tegenstander  meer  dan  ééne  op- 
merking aantrof,  die  ernstige  overweging  verdient,  en  op  welke 
ik  mij  zou  moeten,  maar  ook  zou  kunnen  verantwoorden 
bij  de  eerste  gelegenheid,  dat  ik  de  hoogstbelangrijke 
kwestie    der   dogmatische    methode    weder  te  bespreken  zal 


^)    Voorrede  voor  den  2den  druk. 

*)    De  Dogmatiek  en  hare  toekomst.   Toespraak  by  de  hervHtiing  zijner 
lessen  door  J.  J.  van  Oosterzer  1876* 

3)  Stadiën,  t   «.  p.  bl.  258.  *)  t.  ».  p.  bl,  219. 
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hebbeu*'  ^)  thans  moet  hooreu  verklaren^  dat  gij  het  „noch 
oirbaar  noch  mogelijk  acht'*  de  weerspraak  vau  empirisch- 
naturalistische  zijde  tegen  uwe  Dogmatiek  ^^op  ieder  punt  nog 
verder"  te  beantwoorden?"  Wie  zoude  het  niet  ten  diepste 
betreuren,  dat  er  eene  hoe  langs  hoe  breeder  kloof  ontstaat 
ook  tusschen  wie  eenmaal  dezelfde  bediening  vervulden,  zoo- 
dat zelfs  de  een  den  ander  niet  meer,  zelfs  niet  door  tus- 
schenkomst  van  eenen  derde  meent  te  woord  te  mogen 
staan? 

Maar  genoeg!  gij  vergundet  mij  eenen  blik  in  uw  hart, 
en  allermeest  werd  bij  vernieuwing  mij  duidelijk,  dat  de 
^^klimmende  bestrijding'  des  Ghristendoms"  u  als  een  ,,dood* 
steek  in  uwe  beenderen"  is  *).  —  Ik  zoude  wel  weinig  be- 
sef hebben  vau  de  verplichtingen,  waaronder  ook  uw  vriend- 
schappelijk 'vertrouwen  mij  legt,  als  ik  niet  in  stilte  wist 
leed  te  dragen  over  een  en  ander,  dat  u  noopte  uwen  belang- 
wekkenden  brief  aan  mij  te  richten. 

Intusschen  bescheidenheid  gebiedt  mij  niet  om  te  zwij- 
gen op  alles,  wat  gij  „aan"  en  niet  ^JLegenC"  mij  hebt  te 
zeggen  ')•  Het  blijft  echter  de  vraag,  of  er  ook  overigens 
voor  mij  afdoende  redenen  zouden  kunnen  zijn  van  anderen 
aard,  die  mij  nopen,  slechts  eenige  oogenblikken  stil  te  staan 
bij  hetgene  wel  door  u  aan  >^f»y"  werd  gez^d^  maar  eigenlijk 
aan  het  adres  van  ^^andererC^  behoort.  Bedrieg  ik  mij  niet 
dan  is  wat  gij  ^^iegen"*  mij  in  het  midden  brengt  —  quantUa- 
tief  genomen  —  slechts  weinig  in  vergelijking  met  wat  gij 
,,aan"  mij  goedvondt  te  zeggen.  Yan  de  88  bladzijden,  welke 
uw  brief  beslaat  schijnt  mij  hoogstens  een  viertal  *}  aan  het- 
geen rechtstreeks  mij  zelven  betreft,  door  u  gewijd.  Vergun 
mij  de  gulle  bekentenis,  dat  de  gedachte  mij  streelt,  dat  gij 


^)  Dt  Dogmatiek  en  hare  totkomst,  bl.  8. 

«)  Studiën  bl.  262.        ')  bl  221.        ')  bl.  228-^230  on  241—248. 
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das  betrekkelijk  slechts  weinig  ^MgeffC^  mij  hebt  meenen  in 
het  midden  te  moeten  brengen.  Ik  voeg  er  echter  aanstonds 
bij,  dat  dit  weinige  mij  belangrijk  genoeg  voorkomt,  om  mij  tot 
breedvoerig  antwoord  gedrongen  te  gevoelen.  Beeds  daarom, 
om  onverdeeld  mij  te  kannen  bezig  honden  met  de  gewichtige 
vragen,  waarin  ik  zelf  ben  betrokken,  zonde  ik  het  raadzaam 
kannen  achten,  mij  in  mijn  antwoord  daartoe  aitslnitend  te 
bepalen.  Maar  bovendien,  waarom  zoude  ik  ook  lang  stilstaan 
bij  de  bezwaren  door  u  bepaaldelijk  tegen  onze  vrienden  Dob- 
DE6,  Gunning  en  van  Dijk  min  of  meer  breedvoerig  te  berde 
gebracht?  Waarlijk  gij  behoefdet  in  het  algemeen  er  niet 
aan  te  denken  —  wat  gij  met  het  oog  op  een  bepaald  punt 
verklaart  niet  te  willen  ^)  —  voor  mij  „angstvallig  te  ver- 
bergen" dat  gij  deze  en  gene  stelliug  onaannemelijk  acht, 
in  den  kring  onzer  geestverwanten,  in  ruimeren  of  engeren 
zin,  in  den  jongsten  lijd  uitgesproken.  Het  is  niet  noodig,  dat 
ik  u  herinnere,  dat  geen  enkel  punt  door  u  aangeroerd  is, 
waarover  ik  niet  reeds  vroeger  mijne  meening  bescheidenlijk 
uitsprak,  naar  ik  meen,  met  uw  gevoelen  vrij  wel  overeen- 
komstig. Ik  heb  niet  te  onderzoeken,  of  gij  juist  hebt  gezien, 
toen  gij  schreeft:  „de  schijnbaar  zoo  eenvoudige  vraag  (na- 
melijk: wat  is  Dogmatiek?)  zou,  gelooven  wij,  minder  uit- 
eenloopend beantwoord  zijn  en  niet  zoo  spoedig  lot  de 
onderscheiding  van  verschillende  Bogmaüelcm  (sit  venia 
verbo!)  geleid  hebbeu,  indien  men  bij  het  antwoord  was 
uitgegaan,  niet  van  de  verschillende  wetenschappelijke  be- 
doelingen, waarmede  men  zich  desverkiezend  tot  dogma- 
tische studie  kan  zetten,  maar  liever  van  het  innerlijk 
beginsel,  waaruit  de  hier  bedoelde  studie  geboren  wordt'*  *) 
—  maar  als  gij  verklaart,  dat  er  „naar  uw  overtuiging, 
nauwkeurig  gesproken,  niet  drieëerlei  soort  van  Dogmatiek 
is,  maar  slechts  ééue''  ^)  en  dat  gij  ook  uwe  goedkeuring  niet 
»)  bl.  238.  4)  W.  221.  »)  bl.  227. 
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leunt  geveu  aan  den  voorslag  om  het  epitheton  ChruU' 
lijk  voortaan  bij  onderlinge  overeenkomst  alleen  «nan  de 
„Nieuw-Testamentische  Dogmatiek^'  te  geven,  spreekt  gij  eeu 
gevoelen  ait,  ook  door  mij,  in  aansluiting  aan  mijnen 
vriend  Gramer  tegenover  uwen  ambtgenoot  Doedes  reeds 
vóór  twee  jaar  in  bescherming  genomen  ')  en  nog  onlangs 
niet  onduidelijk  gehandhaafd.  ^)  Ik  heb  de  door  u  aan  deze 
kwestie  gewijde  bladzijden  ^)  met  te  meer  genoden  gelezen 
dewijl  ik  niet  alleen  mij  verheugen  kon  hier  —  wat  de 
hoofdzaak  aangaat  —  aan  uwe  zijde  te  staan,  maar  ook  mij 
vleide  met  de  hoop,  dat  misschien  uwe  opmerkingen  het 
hare  zullen  toebrengen,  om  den  schrijver  van  de  Eh" 
cyclopedie  der  ChrUtelijke  Theologie^  dien  God  nog  lang 
voor  universiteit  en  wetenschap  spare,  ter  eeniger  tijd  naar 
de  pen  te  doen  grijpen,  om  ons  te  doen  zien,  dat  hij  ook 
op  dit  terrein  den  fakkel  vast  in  de  hand  bleef  houden, 
niet  vervaard  door  den  tegenstand,  dien  hij  —  helaas  niet 
altijd  van  z<5ó  vriendelijke  zijde,  als  de  uwe  ook  ditmaal  — 
bij  zijnen  gewichtigen  cncyclopedischen  arbeid  ondervond. 
Niet  altijd  „blijft**  —  om  uwe  woorden  te  gebruiken  —  „ieder 
bij  het  gevoelen,  waarin  hij  steeds  vóór  het  lezen  van  kri- 
tiek of  repliek  zich  had  neergelegd"  *)  en  op  nadere  voor- 
lichting van  uwen  ambtgenoot  stellen  wij  te  hoogeren  prijs, 
dewijl  zijn  waarhoidszin,  niet  minder  dan  zijne  scherpzinnig- 
heid, ons  zoo  dikwerf  treffend  gebleken  is.  Hiervan  ben  ik 
verzekerd,  dat  waarin  hij  ook  van  u  moge  blijven  verschil- 
len, hij  zeker  hierin  met  u  eenstemmig  zal  zijn,  dat  zich 
van  eene  „onchristelijke  kritiek"  —  deze  uitdrukking  overigens 
daargelaten  — ,  zich  „even  weinig  heils"  laat  verwachten,  als 
„van  een  Christendom,  dat  voor  de  kritiek  op  den  loop  gaat."  *) 


1)  iVi€M»«  Bijdragen.  I.  bl.  \U. 

')  Nieuwe  Bijdragen,  II.  bl.  125  vv, 

•)  bl.  «21—228.  ♦)  bl.  220.  ')  bl.  227. 
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Ik  kom  tot  de  ^^belangrijke  dissertatie*'  van  uwen  ^^vriend 
en  leerling''  van  Dijk.  Een  groot  gedeelte  van  uwen 
brief  betreft  het  akademisch  proefschrift  van  dezen  jongsten 
mede-redacteur  der  ,,Sóudiën*\  Dat  gij  u  niet  aansprakelijk 
stelt  voor  de  meeningen,  welke  deze  door  u  gepromoveerde 
discipel  ontwikkelde»  blijkt  duidelijk  uit  hetgene  gij  in 
uwen  brief  zegt  aangaande  door  hem  uitgesproken  stellin- 
gen. Bepaaldelijk  in  een  elftal  bladzijden  handelt  ^)  gij 
schier  uitsluitend  over  de  voorstelling,  welke  hij  zich  van 
óeffrip  en  methode  der  dogmatiek  heeft  gevormd,  en  onbe- 
wimpeld spreekt  gij  het  uit>  dat  gij  geen  vrede  hebt  noch 
met  de  eerMte  noch  met  de  tweede  verklaring,  waarmede 
VAN  Dijk  de  reeks  zijner  stellingen  opende.  Volgens  u  kan 
(Ie  Dogmatiek  niet  beschouwd  worden,  als  de  ^^beschrijving 
van  het  leven  der  gemeente  in  den  tegeuwoordigen  tijd" 
OB  dat  er  „welbeschouwd  alleen  sprake  kan  zijn  van  kerke' 
lijke  dogmatiek''  kunt  gij  onmogelijk  toestemmen.  Juist  om- 
dat het  hier,  uws  inziens,  op  ,,geheele  reconstructie  der 
Christelijk-dogmatische  wetenschap  kennelijk  aangelegd  is" 
acht  gij  u  verplicht,  om  ,,met  eeuige  zorgvuldigheid"  toe  te 
zien  „of  de  voorgestelde  verandering  tevens  verbetering  zijn 
zoude."  Dat  er  in  deze  zienswijze  een  ,,deugdelijke  waar- 
heidskern" te  vinden  zal  zijn  meent  gij  zelfs  vooruit  te  mo- 
gen verwachten,  waar  Dr.  van  Dijk  op  namen  van  voor- 
gangers schijnt  te  kunnen  wijzen,  die  ook  bij  u  „zoo  goe- 
den klank"  hebben.  Qij  oordeelt,  dat  hier  te  denken  valt 
aan  het  Johanneïsche :  „het  leven  was  het  liclit  der  men- 
schen,"  of  aan  wat  in  het  „het  dichterwoord"  is  samengevat 
„van  waarheid  kennen  wij  hetgeen  wij  er  van  doorleven".  ^) 
Bedoelt  men»  dat  er  ^,geene  waarachtige  kennis  van  God  en 
Goddelijke  dingen  is  zonder  voora^aand  geestelijk  leven,  uit 
innerlijke  aanschouwing  van  het  geopenbaarde  Leven  gebo- 

«)  230— 2  H  «)  bl.  231. 
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ren** ')  men  kan  op  uwen  bijval  onvoorwaardelijk  rekenen, 
maar  dat  „Dogmatiek  de  beschrijving  van  het  leven  der  ge- 
meente'' zijn  zoude,  het  „wil"  hoe  langer  gij  nadenkt,  bij 
a  „steeds  minder  er  in."  ^)  Gij  wijst  ten  voordeele  uwer 
meening  niet  „op  tal  en  gewicht  van  namen''  van  de  soo- 
danigen  die  met  u  eenstemmig  zijn,  maar  beroept  n  met 
nadruk  tegenover  uwe  tegenpartij  op  de  „oorspronkelijke 
beteekenis  en  het  doorgaand  gebruik  van  het  woord  Dogma 
in  de  gewijde .  en  ongewijde  literatuur"  en  verklaart  „dat 
ook  de  geschiedenis  der  Dogmen-vorming*'  de  gewraakte 
bepaling  „vrij  wat  minder  bewijst,  dan  wellicht  bij  een  eerste 
beschouwing  kou  schijnen.*'  ')  Schijnt  het  hier  voorts  een 
oogenblik,  of  gij  niet  bepaaldelijk  aan  Db.  van  Duk's  stel- 
lingen denkt,  weldra  wordt  het  duidelijk,  dat  uw  protest  te 
dezer  plaatse  met  name  zijne  bewering  geldt,  dat  de  Dog- 
matiek de  beschrijving  van  het  leven  der  gemeente  zoude 
zijn  „en  wel  van  den  iegenwoordigen  üjd.^*  *)  Welsprekend 
is  het  pleidooi,  dat  gij  tegen  deze  voorstelling  voert.  Men 
kan  het  wel  bemerken,  dat  gij  waarde  hecht  aan  den  weg 
„waarlangs  uwe  eigene  Dogmatiek  in  hoofd  en  hart  is  ge- 
boren'* en  waarop  gij  meent  „dat  deze  wetenschap  in  hoofd- 
zaak zich  altijd  nog  ontwikkelen  moet,  zal  zij  eene  betrouw- 
bare on  levenwekkende  zijn."  *)  De  voorstelling  van  uwen 
leerling  acht  gij  op  zich  zelve  hoogst  onaannemelijk  en  bo- 
vendien als  gij  haar  in  het  licht  der  geschiedenis  plaatst, 
betwijfelt  ^ij  „of  de  inzage  der  beroemdste  standaard-werken 
op  Ghristelijk-dogmatisch  gebied  ten  gunste  harer  waarheid 
zal  pleiten.*'  ^)  Over  de  stelling,  dat  er  welbeschouwd  slechts 
van  kerkelyke  Dogmatiek  sprake  zijn  kan,  meent  gij  dat  het 
wel  niet  noodig  zijn  zal  nog  opzettelijk  „na  het  gezegde  vele 


»)  bl.  882. 

*)  t.  a.  p, 

»)  U.  288. 

♦)  bl.  284. 

•)  bl.  225. 

•)  bl.  286. 
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woorden  te  wisselen. " ')  Tusschen  de  beide  door  u  afge- 
keurde stellingen  is,  naar  uwe  meening,  noodzakelijk  ver- 
band. Beden  te  meer  voor  u  om  zoowel  de  iweede  als  de 
eerste  te  bestrijden,  als  het  u  toeschijnt,  dat  noch  de  we- 
tenschap noch  de  kerk  er  bij  winnen  zoude,  als  Dr,  van 
Dijk  voor  zijne  beweringen  bijval  mocht  oogsten.  Wat  dit 
punt  betreft,  zijt  gij  blijkbaar  ten  volle  in  uw  gemoed  ver- 
zekerd. Verarming  der  dogmatiek  ziet  gij  op  den  aange- 
duiden  weg  met  smart  te  gemoet  en  terwijl  gij  vreesl,  dat 
het  subjectivisme  zich  hier  ten  troon  zal  verheffen,  meent 
gij,  dat  onwillekeurig  onrecht  gedaan  zal  worden  aan  het 
objectief-historisch  karakter  der  Christelijke  Heilsopenbaring 
en  niet  minder  aan  de  onschatbare  waarde  van  de  Schrif- 
ten des  Nieuwen  verbonds*'  ^)  Ook  de  wetenschappelijke 
vrijheid  acht  gij  op  dit  standpunt  niet  weinig  bedreigd,  zelfs 
meent  gij,  dat  de  verzoeking  zal  opkomen  „om  het  dogma 
te  repristinoeren."  ^)  „Hoeveel  vrijer"  —  zoo  laat  gij  u  hoo- 
ren  -*-  „in  den  gooden  zin  des  woords  zal  men  zich  bewe- 
gen, hoe  veel  krachtiger  de  vleugelen  uitslaan,  waar  het  spe- 
ciaal-kerkelijke in  onze  schatting  het  ondergeschikte,  het 
beslist-christelijke  het  oneindig  hoogere  werd,  en  het  zoe- 
kend oog  niet  slechts  op  het  leven  der  gemeente  gericht 
werd,  maar  op  de  Heilsopenbaring  van  God,  gekend  uit  de 
H.  Schrift"!  *)  Eijst  de  vraag,  of  de  Evangelisch-Protestant- 
sche,  met  name  de  Nederlaudsche  Hervormde  kerk  „wel 
zoo  bijzonder  gebaat  zal  zijn  met  eene  Dogmatiek,  waarbij 
juist  het  speciaal-kerkelijke  zoo  sterk  geaccentueerd  on  het 
leven  der  gemeente  van  den  tegenwoordigen  tijd  zoo  na- 
drukkelijk op  den  voorgrond  geplaatst  wordt"  gij  antwoordt, 
dat  gij  „van  de  populariseering  en  practische  toepassing  der 
besproken  beginselen  noch  voor  de  geschokte  vastheid  noch 


»)  bl  286.  ')  bl.  289.  ')  t.  ».  p.  *)  t.  a.  p. 
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voor  de  gewouschte  éénheid  dor  kerk  begeerlijke  vruchten''  ') 
verwaclit  ea  eindigt  met  op  te  merken  —  misschien  iu  dit 
verband  wel  wat  zonderling  —  dat  deze  „hooggeroemde  ker- 
kelijke Dogmatiek  slechts  scheidsmuren  wettigt  eu  sohoort** 
die  althans  voor  uw  „oog  kennelijk  door  God  tot  valleu  eu 
zinkeu  geteekend  zijn."  Wat  zal  ik  tot  al  deze  dingen 
zeggen?  Er  is  hier  een  eu  ander  in  het  midden  gebracht, 
waarop  ik  rechtstreeks  of  zijdelings  moet  terug  komen,  als 
ik  ga  bespreken,  wat  gij  „tegen''  mij  in  uwen  brief  hebt 
gezegd.  Maar  overigens^  dat  ik  evenmin  als  gij  de  bespro- 
ken „stellingen"  van  Dr.  va>(  Dijk  beaam,  bleef  u  niet 
onbekend.  „De  beschouwing  van  de  dogmatiek"  —  zoo 
schreef  ik  ^  —  „als  beschrijving  van  het  leven  der  gemeente 
is  mij,  wat  hare  kern  betreft,  uit  het  hart  gegrepen.**  Dit 
is  nog  mijne  meening,  al  blijf  ik  mijne  opvatting  handha- 
ven, dat  hier  niet  van  het  leven  der  gemeente,  maar  van 
het  geloofsleven  allereerst  als  zoodanig  gesproken  moet  wor- 
den —  waarbij  ik  het  voor  het  oogenblik  in  het  midden 
Iaat,  of  het  verschil  tusscheu  va.n  Dijk  en  mij  alleen,  wat 
gij  „eene  schrede  verder"  ^)  noemt,  geldt.  Dat  ik  voorts  hier 
iu  geen  geval  aan  „den  tegen  woord  igen  tijd"  wilde  gedacht 
hebben,  bleek  niet;  alleen  uit  den  geheelen  gang  van  mijn 
betoog  op  zich  zei  ven,  maar  bovendien,  waar  ik  mij  aldus 
deed  hooren:  „dat  men,  als  men  de  dogmatiek  opvat  als 
beschrijving  van  het  leven  der  gemeeute  van  den  tegen- 
woordigen  tijd,  geeu  behoefte  gevoelt  aan  een  optreden  van 
de  wijsbegeerte  in  de  dogmatische  studiën,  dan  alleen  for- 
fnaliler,  is  vrij  natuurlijk.  Maar  wil  men  de  dogmatiek 
metterdaad  aan  de  historische  theologie  onttrekken  en  haar 
de  taak  opdragen,  om  het  leven  des  geloofs  wetenschappe- 

')  bl.  240. 

')  Nieuwê  Bijdragtn.  II.  bL  146. 

>)  Studiën,  t.  a.  p.  bi.  230. 
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lijk  te  outvouweii,  clau  zal  het  uoodig  zijn,  dat  de  dogma- 
ticus dea  wijdgeerigeu  bodem  betrede,  niet  iu  het  belang 
van  de  inmengiug  der  apologie  in  de  dogmatiek,  maar  teu 
voordeeie  van  de  dogmatiek  zelve^  opdat  zij  zich  tiiet  met 
eenvoudige  beschrijving  tevreden  stelle/'  ^)  Ook  is  het  mis- 
schien uwer  aandacht  niet  ontgaan,  dat  ik  verklaarde  gevaar 
te  zien  voor  de  zelfstandigheid  der  dogmatiek^  waar  ik 
meende  haar  als  ^^dogmen-historie  in  rust**  ^)  te  zien  op- 
treden. Het  behoeft  met  het  oog  op  het  door  mij  geschre- 
vene in  mijne  eerste  bijdrage  tot  de  leer  van  het  geloofêleven 
ter  nauwernood  opgemerkt  te  worden^  dat  ik  even  weinig 
als  gij  geneigd  ben  de  stelling  te  aanvaarden,  dat  er  wel- 
beschouwd alleen  sprake  kan  zijn  van  kerkelijke  dogmatiek, 
tenzij  dan  in  dien  zin^  dat  men  bedoele^  wat  ik  aldus  te 
kennen  gaf:  3,met  volkomen  recht  is  van  verschillende  zij- 
den in  den  jongsten  tijd  de  bewering  uitgesproken,  dat  de 
dogmatiek  met  de  gemeente  van  Christus  ten  nauwste  ver- 
bonden is,  of  liever,  dat  wie  van  dogmatiek  spreekt  geacht 
moet  worden  te  denken  aan  iets,  dat  aan  hetgene  in  de 
taal  der  Christelijke  kerk  gemeente  heet,  toebehoort/'  ')  Ter- 
wijl ik  het  met  goed  vertrouwen  aan  Dr.  van  Dijk  over- 
laat, wat  door  u  tegen  zijne  beschouwingswijze  werd  inge- 
bracht, te  wikken  en  te  wegen  met  al  den  eerbied,  aan 
zulk  eenen  tegenstander  verschuldigd,  verheug  ik  mij,  wat 
de  tegenspraak  tegen  het  gewraakte  tweetal  stellingen  aan- 
gaat, al  wederom  aan  uwe  zijde  te  staan. 

Ook  het  gevoelen  van  Dr.  GcjNNiNa  is  door  U  in  uwen 
brief  hier  en  daar  min  of  meer  rechtstreeks  ter  sprake  ge- 
bracht, voor  zoo  ver  hij  naar  aanleiding  van  uw  Handboek 
der   ChristeUfke  Dogmatiek  eerst  in  de  Studiën  *)  daarna  af- 


■)  Nieuwt  Bijdrage.  IL  bl.   186. 

»)  t.  a.  p.  W.  179.  3)  t.  a.  p.  bl.  127. 

♦)    II.  bl.  208— «18  en  Hl.  bl.  22-37. 
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zonderlijk  ^)  de  „Hoofdvereischten  voor  de  Dogmatiek  der 
Hervormde  Kerk*'  behandeld  heeft.  Heeft  onze  Haagsche 
vriend  kunnen  goedvinden  de  hem  ^^toevertroawde*'  aan- 
kondiging van  uwe  Christelyke  Logmatiek  slechts  als  „aan- 
knoopings-punt*^  te  doen  dienen,  om  bedoelde  „Hoofdver- 
eischten"  meer  op  zich  zelf  te  behandelen  ^y  en  voorts 
gemeend  van  deze  gel^enheid  te  moeten  gebruik  maken, 
om  „de  poging  te  wagen"  de  overtuigingen  van  „ztjuen 
geliefden  leermeester/'  D.  Chantepie  dë  la  Saussaye,  „ook 
wat  de  groudbeginselen  en  hoofdgedachten  der  dogmatiek 
betreft  meer  algemeen  te  doen  kennen"  %  het  is  alleszins 
natuurlijk,  dat  gij,  terwijl  gij  Dr.  van  Dük  zoo  breedvoerig 
te  woord  stoudt,  meendet  slechts  hier  en  daar  te  moeten 
stilstaan  bij  hetgeen  hier  door  den  dankbaren  discipel  ais 
„teruggave"  *)  of  „overzicht"  ^)  van  de  meeningen  des 
onvergetelijk  en  aau  belangstellenden  werd  aangeboden.  Tot 
het  bespreken  van  de  overtuigiugen  van  mijnen  ontslapen 
voorganger  in  mijn  tegenwoordig  ambt  kondt  gij  u  te  miader 
geroepen  achten,  dewijl  er  voor  u  geene  aanleiding  was  om  te 
overwegen,  of  en  in  hoeverre  de  door  Dr.  Gunning  gegeven 
mededeelingen  aangaande  de  dogmatische  grondgedachten  van 
wijlen  Chantepie  de  la  Saussaïe  volkomen  overeenstemmen 
met  het  dogmatisch  onderwijs  door  dien  geleerde  als  hooy- 
leeraar  gegeven,  en  in  de  bekende  DognuUncke  aanleeie- 
ningen  ^)  in  hoofdtrekken  ter  kennis  van  het  theologisch 
publiek  gebracht. 

Bedrieg  ik  mij  niet  dan  kan  ik  onwillekeurig  de  aaulei- 


')     Het   ethisch   beginsel   der    Theologie   door    J.    H.  Gunnikq  Jr.  en 
P.  D.  Chantepie  de  la  Saussaye,  Dz.  1877.  bl.  5—80. 
«)    Sttuiiën  IL  W.  298.  »)    t.  a.  p.  bl.  299. 

«)    t.  a.  p.  ^)    Studiën  III.  bi.  36. 

*)    ProteatanUchê  Bijdrage}}.  V.  bl.  121  tv. 
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ding  geweest  zijn,  om  uwe  aandacht  te  doen  gevestigd 
staan  op  hetgeno  door  Qunning  gezegd  werd  aangaande 
eene  dogmatiek^  ,^die  slechts  eene  individueele  beschou- 
wing" ^)  zoude  zijn.  Ik  ving  mijne  jougst«  dogmatische 
studie  aan  met  de  aanhaling  van  Gunning*s  woord  betref- 
tende  de  moeielijkheid,  welke  er  in  onze  dagen  in  gelegen 
is^  om  eene  nieuwe  dogmatiek  te  schrijven.  Men  kan  er 
toe  komen  —  zdó  heette  het  —  „of  door  eene  naïeve 
onkunde  omtrent  de  behoeften  en  den  nood  der  tijden  öf 
door  zeer  groote  bekwaamheid  en  even  grooten  moed".  ^) 
Op  dit  woord  liet  Gunning  onmiddellijk  volgen:  „In  het 
eerste  geval  kan  men,  zonder  te  letten  op  den  stand  der 
kwestiën,  der  theoretische  on  practische  twistpunten,  die 
de  kerk  verdeelen,  naar  een  afgetrokken  schematisme  zeker 
samenstel  van  denkbeelden  ordenen,  des  noods  met  eenige 
apologetische  bijhangselen  om  er  een  houding  van  actu- 
aliteit aan  te  geven.  Dit  laatste  zal  echter  slechts  ten 
deele  gelukken,  want  het  geheel  zal  blijken  niet  uit  het 
leven  der  gemeente,  maar  uit  het  studievertrek,  wellicht 
van  een  vroom  en  rijk  begaafd  geleerde,  voortgekomen  te 
zijn,  m.  a.  w.  geen  dogmatiek  maar  eene  jperaoonlyke  —  of 
zoo  als  de  schrijver  in  zijn :  Het  ethiacAe  beginsel  schreef  — 
individueele  beschouwing  te  wezen''.  Deze  laatste  woorden 
hebben  uwe  opmerkzaamheid  getrokken  en  met  het  oog  op  uwe 
Dogmatiek  acht  gij  ze  blijkbaar  gesproken.  Ik  kan  het  slechts 
betreuren  dat  mijn  vrienrf,  die  —  in  vertrouwen  gezegd  — 
het  wèl  met  eenen  goedigen  glimlach  zal  lezen,  als  ik  zeg, 
dat  ik.  soms,  waar  hij  schrijft,  aan  het  »aus  der  Pistole 
geschossene"  van  Schelling  ga  deuken,  in  den  nu  aange- 
haalden,    vroeger    door  mij  voorbijgeganen,  volzin,  zich  uit- 


»)    Studiën  IV.  bl.  228  cf.  286. 

*)   Studiën  IX.  bl.  800.    Het  ethisch  hegimel  bi.  8. 
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drakte  op  eene  wijze,  die  u  niet  aangenaam  zijn  kon.  Ook 
zal  ik  het  niet  wraken,  als  gij  verklaart  de  bedoelde  bewe- 
ring niet  te  begrijpen.  Maar  mocht  gij  hier  ooit  over 
„declineeren*^  ^)  van  uwen  moeitevollen  arbeid  willen  kla- 
gen, ik  zoude  u  het  exemplaar  van  den  eersten  druk  uwer 
Dogmatiek  willen  toonen,  waarin  mijn  trouwe  vriend,  toen 
ik  den  Haagschen  werkkring  verliet,  gelykelijk  een  teeken 
van  hooge  vereeriug  van  U,  en  van  warme  vriendschap 
jegens  mij,  ten  afsciieid  mij  meegaf. 

Gij  bemerkt,  dat  mijn  hart  aan  mijnen  voormaligeu  ambt* 
genoot  gehecht  bleef.  Intusschen,  aan  het  „magis  amica 
veritas"  nog  door  u  mij  herinnerd  ^)  behoor  ook  ik  mij  te 
houden.  Al  herhaal  ik  met  vreugde  den  dank  eeumaal 
aan  Gunning  betuigd  ^),  ik  wensch  het  geenszins  te  ver- 
bergen, dat  ik  ook  tegenover  dezen  welbeminden  voorstan- 
der van  het  „ethische  beginsel**  wel  eens  met  beslistheid 
naast  u  wil  staan.  U6  is  het,  waar  het  de  betrekking 
geldt  tusschen  dogfnaliek  en  ethiek  —  om  allereerst  hier- 
van te  spreken  en  aldus  op  den  voet  u  verder  te  volgen. 
Gij  vraagt  mij  met  verwijzing  naar  Gunnino*8  bewering, 
dat  „de  dogmatiek  zelve  op  niets  anders,  dan  de  ethiek 
rust*'  en  dus  „de  ethiek,  beschrijving  van  het  leven  van 
Christus  in  den  individu  noodzakelijk  aan  de  beschrijving 
van  datzelfde  leven  in  de  kerk  voorafgaat*'  *)  of  het  ook  mij 
„niet  wel  eenig  bezwaar  baart,  dat  op  het  (door  u)  be- 
streden standpunt  de  ethiek  noodzakelijk  ook  de  eerste 
plaats,  de  Dogmatiek  eerst  de  tweede  verkrijgt,*'  terwijl 
gij  verklaart;  „inderdaad,  was  ik  rijk,  ik  loofde  eenen  hoogen 
eereprijs  uit  voor  oene  waarlijk  goede  Ethiek,  naar  deze 
methode  bewerkt'^  ^),  Ik  zal  niet  in  een  beantwoording  treden 


1)    Studiën  IV.  bl.  258.  >)    t.  a.  p.  b1.  280. 

*)    Nieuwe   Bijdragen   I.    bl  182.     <)    Hei  ethisch  beginsel  bl.  17.  cf. 
Studiën  IL  b).  808.  *)   t.  a.  p    bl.  287. 
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van  de  vraag,  of  met  recht  door  u  op  het  ie  dezer  plaaU 
bestreden  standpunt  deze  beschouwingswijze  noodzakelijk  ge- 
noemd werd,  en  kom  op  de  kwestie  zelve  later  terug.  Hier  heb 
ik  slechts  te  wijzen  op  wat  ik  schreef  in  de  ,,dogmalische  studie*' 
welke  de  eer  genoot^  om  de  aanleidiug  te  zija  tot  uweu  brief: 
,  Jndien  dogmatiek  en  ethiek  in  logische  orde  geplaatst  worden^ 
zal  de  eerste  voorop  moeten  gaan'*  ^)  —  waarop  ik  eene  blad- 
zijde  verder  liet  volgen:  ^^iu  elk  geval  schijnt  het  mij 
bedenkelijk  inet  Gunning  de  ethiek^  als  beschrijviug  vau 
het  leven  van  Christus  in  den  individu,  aan  de  dogmatiek, 
als  beschrijving  van  datzelfde  leven  in  de  kerk,  te  laten 
voorafgaan.  Zulk  eene  opvatting  van  ethiek  en  dogmatiek 
in  haar  onderling  verband  schijnt  mij  toe  even  weinig  door 
de  toepassing  vau  het  ethische  beginsel  geboden,  als  door 
den  historischen  gang  dezer  wetenschappen  gerechtvaardigd 
te  worden."  Gij  ziet  —  hoogvereerde  vriend !  —  dat  ik 
ook  hier  met  u  van  een  gevoelen  beu. 

Twee  bladzijden  verder  vestigt  gij  nader  de  aandacht  op  eene 
verklaring,  door  Gunning  ter  zelfder  plaats,  in  de  gewraakte 
zinsnede  zelve,  gegeven  volgens  welke  de  ethiek  „met  het  Gods- 
begrip, ab  hoogste  eenheid  van  de  momenten  des  geestelijken 
levens  eindigen"  zoude,  of  -—  zoo  als  gij  het  uitdrukt  —  „het 
Godsbegrip  eerst  aan  het  eind  der  ethiek,  als  hoogste  een- 
heid der  momenten  des  geestelijken  levens  gewonnen" 
zoude  worden.  Ik  durf  niet  beslissen,  of  Gonning's  gevoe- 
len wel  mei  gelijke  juistheid  in  beide  vormen  van  uitdruk- 
king geacht  kau  worden  uitgesproken  te  zijn,  en  weet  niet,  of 
aan  het  verschil  tusscheu  God  eu  Godsbegrip  (liever  Godsidee) 
hier  wel  genoegzaam  door  u  gedacht  is,  maar  hoe  dit  zij, 
wanneer  het  mocht  blijken,  dat  Gunning  hier  bedoeld  heeft 
het  tegendeel  ie  verklaren  van  hetgene  o.  a.  door  D.  Chan- 


1)    NiwLW%  Bijdra^tn  II.  bl.  186. 
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TSPIE  DE  IJl  Saussaye  Werd  gezegd  toen  hij  schreef: 
„mij  ia  de  eerste  waarheid,  het  uitgangspant  van  alle 
onderzoek,  het  licht  op  ieder  gebied,  de  eenheid  van  alle 
verschijnsel:  God;  ik  zeg  niet  mijn  geloof  in  Ood,  als 
iets  snbjectiefs,  maar  God  zelf,  de  absolute,  de  levende 
God'*  ï)  --  ik  zoude  met  groote  vrijmoedigheid  aan  mijnen 
vriend  willen  vragen,  of  hij  niet  met  u  en  mij  tegen  zijne 
eigene  verklaring  bezwaar  zoude  hebbeu. 

Ook  Gunning's  uitspraak  betreffende  de  »Prol^omeua" 
als  ,,eigenlijk  een  erfstuk  uit  den  tijd  van  het  Rationa- 
lisme" ^)  heeft  kennelijk  op  u  eenen  onaangenamen  indmk 
gemaakt  ^).  Het  komt  mij  voor,  dat  door  u  niet  genoeg 
er  op  gelet  is,  dat  Dr.  Gunning  van  „deze  Prolegomena'' 
sprekende  en  de  „oude"  bedoelende  eigenlijk  het  oog  had 
op  hetgene  hij  aldus  beschrijft:  „eene  zekere,  volledige  of 
vluchtig  geschetste,  bibliologie  aan  't  hoofd  van  het  dogma- 
tisch stelsel  te  plaatsen,  geeft  aan  het  geheel  een  intellec- 
tualistisch karakter,  alsof  hetgeen  nu  volgde  een  zeker 
stelsel  van  kennis  omtrent  Goddelijke  dingen  ware,  dat  men 
zich  door  onderricht  moest  eigen  maken :  gelijk  men  billijker- 
wijze op  elk  ander  gebied  zijne  onderwijzende  beschrijving 
van  het  onderwerp  laat  voorafgaan  door  beschrijving  van 
de  bronnen,  waaruit  men  geput  heeft."  ^)  £n  dit  licht  be- 
schouwd acht  gij  waarschijnlijk  Gunning's  bewering  minder 
aanstootelijk.  Overigens  moet  ik  opmerken,  dat  gij  mijns 
inziens  ten  onrechte  hier  de  zaak  der  „Prolegomena'*  met 
die  van  het  „Pars  Formalü'*  verbindt,  zoo  niet  vereenzelvigt. 
Wat  het  laatste  aangaat,  gij  herinnert  mij  zelf  ')  dat  ik 
het  behoud  er  van  op  het  standpunt,  dat  gij  in  uwe  JDoff- 
maiiek    met  zooveel  eer  inneemt,  noodzakelijk  noemde  ^)  en 

1)  Ltim  tn  Richting.  1865.  VII.       -)   Htt  ethische  beginsel,  bl.  88. 

')   t.  a.  p.  bl.  246.  *)   t.  a.  pi. 

^)  t.  a.  p.  bl.  845.  >)    NituwÉ   Bijdragen  U.  bl.  13t 
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dat  ook  bij  terzijdestelling  van  eeu  formeel  gedeelte  der 
Dogmatiek  de  Prolegomena  m.  i.  gehandhaafd  moeten  wor- 
den, gaf  ik  niet  alleen  in  het  eerste  maar  ook  in  bet  tweede 
Deel  dezer  Nieuwe  Bydragen,  in  tegenspraak  met  hetgene 
door  andereu  gezegd  was^  met  duidelijke  woorden  z66  na- 
drukkelijk te  kennen,  ')  dat  hier  misschien  beter  van  iets 
anders,  dan  van  een  ,,toegeveu''  mijnerzijds  door  u  ware 
gesproken.  ^) 

Niet  zonder  bevreemdiug  —  om  het  laatste  punt  te  noe- 
men, dat  gij  betreffende  onzen  hooggeschatten  vriend  aan- 
roert ^)  —  hoorddt  gij  Gunning  verklaren:  „Het  is  goed, 
het  is  noodig,  dat  wij  hier  met  alle  bepaaldheid  uitspreken, 
dat  wij  geen  supranaiuralisten  zijn*'  %  Tegenover  zijoe  be- 
wering, dat  het  snpranaturalisme  „eeue  bepaalde  wijze"  is  „van 
het  bovennatuurlijke  te  erkennen"  ^)  plaatst  gij  uwe  verze- 
kering, dat  het  snpranaturalisme  „iets  meer"  is  „dan  een 
bepaalde  methode  om  het  Bovennatuurlijke  als  zoodanig  te 
handhaven,  aan  welker  gebrekkigheid  schier  door  niemand 
meer  wordt  getwijfeld"  ^  en  had  Gunning  verklaard,  dat 
men  „het  supranaturalisme  eigenaardig  erkent  aan  een  zekere 
schuchterheid  tegenover  de  heerlijke  samenvatting  van  alle 
geloofservaringen  der  gemeente,  de  belijdenis  van  den  drieëeni- 
gen  God"  ^  gij  aan  dien  karaktertrek  uw  supranaturalisme 
volstrekt  niet  herkennend  aarzelt  niet  die  belijdenis  „met  vast- 
heid en  vreugde"  te  herhalen  ^).  Het  is  niet  noodig,  dat  ik 
bij  dit  geschilpunt  hier  stilsta.  Wie  aandachtig  let  op  het- 
gene aangaande  deze  kwestie  in  den  jongsten  tijd  in  het  mid- 
den  gebracht  is  begrijpt  u,  waar  gij  klaagt*  dat  vaak  ook 


1)  t.  a.  p.  U.  bl.  186,  137  en  eldero. 

2)  Studièn.  IV.  bl.  246. . 

3)  t.  a.  p.  bl.  248,  *)   Het  ethische  beginsel,  bl.  31. 
»)  t.  a.  p.  bl.  84.  «)   Studiën  IV.  bl.  250. 

1)  t.  a.  p.  bl.  86,  «»)   t  a.  p.  bl.  251. 
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een  /rouveraatuoordülijk  spel  wordt  gespeeld  met  de  kwalifi- 
catie vau  supranaturaiistisch^  die  soma  z(56  verstaau  en  toege- 
licht wordt,  dat  het  al  den  schijn  heeft,  alsof  ineu  opzettelijk 
overdrijft,  bijna  zeide  ik  karikaturiseert,  om  haar  juist 
alzoo  van  een  hooger  geacht  standpunt  te  gemakkelijker 
te  kannen  bestrijden'"  ^).  Overigens  herhaal  ik  hier  miju 
woord;  „ik  geloof,  dat  mon  niet  wèl  doet  met  afstand  te 
doen  van  den  naam  vau  supranaturalist,  als  men  van  de 
erkenning  van  het  zoogenaamd  aup-anatureele  als  hoogste 
realiteit  uitgaat*'  eu  „het  mag  wel  een  punt  van  ernstige 
overweging  uitmaken,  of  men  wèl  doet  met  zich  los  te  umkeu 
vau  een  spraakgebruik,  dat  blijkens  de  meesterlijke  uiteen- 
zetting van  den  Hoogleeraar  DoboeS  alleszins  geschikt  is  om 
de  geesten  dezes  tijds  te  onderscheiden''  -).  Het  ware  mis- 
schien te  wenschen,  dat  van  deze  eu  gene  zijde  nog  eens 
het  oor  geleend  werd  aan  hetgene  reeds  in  den  aanvang 
dezer  eeuw  door  FitiEDaica  Koppen  ^)  werd  geleerd  aan- 
gaande de  wijze;  waaiop  naar  üleioi's  woord;  „Ueberir- 
disches  und  Irdisches  in  aller  Qoschichte  sich  bt^egaeu 
uud  eine  Doppeleinheit  bilden  wie  der  Mensch  selber"  % 
Ik  meende  tegenover  eeneu  vriend  als  Gij  voor  mij  zijt, 
tot  volkomen  openhartigheid  verplicht  te  zijn,  waar  gij,  in 
uwen  brief,  „aan''  mij  een  en  ander  over  anderen  zt^t  op 
den  toon  van  welwillendheid,  waarop  niemand  te  ve^eefs 
bij  u  rekent.  Ik  zoude  mij  anders  liever  bepaald  hebben 
tot  wat  gij  „tegen*'  mij  inbrengt,  om  zelfs  den  schijn  te  ver^ 
mijden,  als  zoude  ik  mij  als.  rechter  plaatsen  ook  over  man- 
nen broeders,  tot  wie  ik  met  blijdschap  en  dankbaarheid 
als  tot  mijne  meerderen,  in  menig  opzicht  mijne  leermeeaten 


1)  t.  a.  p.  bl.  249. 

^  Nieuwe  Bijdragen.  II.  164. 

>)  PkUoiophie  du  Chrietenthume.  LeijMUg;  Idltt. 

*)  Berzog,  R,  E.  XII.  S.  706. 
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eu  leidsliedeii,  opzie.  Bovendien  blijf  ik  meeneu^  dat  men 
in  dezen  tijd  aan  de  Dogmatiek  de  beste  diensten  bewijst, 
als  men  ,,ernstige*'  al  zij  het  ook  ^^z wakke"  pogingen  aan- 
wendt om  de  grondlijnen  ,^naar  eigen  inzicht  te  trekken, 
zonder  zich  telkens  te  laten  ophouden  door  bijzondere  mee- 
ningen  eu  bepalingen,  elders  ontwikkeld.''  ^) 

Het  is  een  ander  geval,  waar  gij  zelf  tot  spreken  mij  uitlokt, 
om  mij  nader  te  verklaren  aangaande  de  diogen,  waarin  gij 
u  met  mif'fie  inzichten  niet  vereenigen  kunt  en  mij  mitsdien 
zelf  de  vrijmoedigheid  geven  wilt,  om  te  beoordeelen,  ^,in  hoe- 
verre'' gij  er  „eeniger  mate  in  geslaagd  zijt,  om  vóór  het 
openlijk  aftreden  op  dit  gebied  het  goed  recht"  uwer  „Bijks- 
theologie,  indien  niet  boven,  althans  nevens  anderen  naar 
vermogen  tegenover  velerlei  weerspraak  te  handhaven/'  *) 
Wat  zoude  mij  aangenamer  wezen,  dau  aan  dien  wenk  te  vol- 
doen en  aldus  in  eene  dogmatische  gedachtenwisseling  te  mogen 
treden  met  u  tegenover  wien  het  mij  waarlijk  geen  moeite 
zal  kosten  mijne  kritiek  en  repliek  te  doen  gehoorzamen  aan 
goede  mauiereni  Ik  spreek  van  kritiek  en  repliek.  Qij  vergunt 
mij  de  eerste,  gelijk  gij  recht  hebt  de  tweede  te  verwachten. 

Veroorloof  mij  al  aanstonds  de  vraag,  of  het  karakter 
uwer  „Rykitkeologie  ^)"  wel  geheel  ongedeerd  is  gebleven, 
nu  gij,  ten  dezen  aanzien  tot  uwen  ambtgenoot  Dobdes 
nadergekomen,  uwe  definitie:  „De  Christelijke  Dogmatiek 
is  dat  deel  der  Godgeleerde  wetenschap,  dat  zich  bezig 
houdt  met  het  onderzoek  en  de  systematische  ontwikke- 
ling van  inhoud  en  grond  der  godsdienstige  waarheid,  die 
door  de  Christelijke  kerk  in  het  algemeen  of  door  eene 
harer  afdeelingen  in  het  bijzonder  geloofd  en  beleden  wordt  ^)" 


>)  Nitutot  Bijdragen,  II.  bl.  I3U. 
')  Studiën,  lY.  bl.  254. 

')  Zie  Christelijke  Dogmatiek,  yoorrede  2<le  deel.   I^ta  érvLk.  ei  Studiën. 
IV.   bl.  954.  «)   Chrigtelijke  Doymatiek.  2e  Uruk.  I.  bl.  2. 
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aldus  wijzigen  wilt:  ,, Dogmatiek  is  de  tot  een  stelsel  be- 
werkte heilsleer^  of  de  heilsleer,  z66  bewerkt^  dat  al  de  bij- 
zonderheden, naar  een  bepaald  beginsel  geordend  en  onder- 
ling in  verband  gebracht,  een  goed  geheel  vormen."  ^)  Kunt 
gij  „er  mij  onmogelijk  dankbaar  voor  zijn,"  ^)  dat  ik  v6&r 
twee  jaar  het  tot  de  verdiensten  uwer :  Chriêtelijhe  Dogmatiek 
rekende  te  behooren,  dat  het  heil  slechts  in  den  titel  van 
een  paar  afdeelingen  der  dogmatiek  als  hoofdonderwerp 
wordt  vermeld,  ^)  ik  behoef  u  wel  niet  te  verzekeren,  dat  ik 
thans  mij  in  dien  zin  niet  meer  zoude  uitlaten,  nu  niet 
meer  het  Oodsryk,  maar  het.  Heü^  leidende  gedachte  uwer 
Dogmatiek  moet  heeten.  In  eene  „Heilsleer*'  kan  uit  den 
aard  der  zaak  het  „HeiP*  niet  te  dikwerf  als  hoofddenk- 
beeld op  den  voorgrond  treden,  en  de  vraag  rijst,  dankt 
mij,  of  alsn^  wel  het  programma,  in  de  nieuwe  begripê' 
bepalinff  gegeven,  gerekend  kan  worden  in  de  bewerking  uwer 
intusschen  onveranderd  gebleven  Dogmatiek  behoorlijk  tot  zgn 
recht  te  komen.  Spreek  ik  hier  van  de  bewerking  uwer  Dog- 
matiek, ik  bedoel  de  oi^nisatie  van  haren  bouw^  niet  den 
inhoud  zoozeer,  want  dat  uwe  ,3ijkstheologie'*  wat  het 
contentum  betreft,  wel  „Heilsleer*'  kan  genoemd  worden, 
wil  ik  geenszins  ontkennen.  Ik  zoude  dit  punt  geheel  laten 
rusten,  en  dus  gemakkelijk  de  eerste  paragraaf  uwer  „Dog- 
matiek'' kunnen  voorbijzien,  als  ik  niet  begreep,  dat  de  me- 
thodologische gedachtenwisseling,  welke  ons  bezig  houdt,  een 
weinig  gedrukt  wordt  door  de  belangrijke  wijziging,  welke  gij 
in  uwe  opvatting  van  het  begrip  der  Dogmatiek  hebt  ge- 
bracht. Ik  hoop  het  hieruit  voortvloeiend  bezwaar  te  ont- 
gaan, door  in  mijne  repliek  zooveel  mogelijk  thetisch  te 
werk  te  gaan  en  mijne  kritiek  te  bepalen  tot  wat  buiten 
deze  kwestie  kan  omgaan.  Tot  deze  enge  beperking  ben  ik 

»)  Studièn.  IV.  bl.  «28.  =)  Studiën  IV.  bl.  329. 

')  Aieuve  Bijdragen.  I.  bl.  132. 
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ie  meer  geneigd,  als  ik  u  galhartig  hoor  zeggen :  „mijne 
Dogmatiek  werd  mijn  arsenaal,  wellicht  niet  tot  haar  voor- 
deel, uit  een  streng  wetenschappelijk  oogpunt  beoordeeld*'.  ') 
Dankbaar  voor  den  rijkdom  van  allerlei  bruikbaar  geestelijk 
wapentuig,  door  u  hier  te  zameu  gebracht,  en  niet  ontoe- 
gankelijk voor  de  overwegingen,  welke  u  tot  juist  zulk  eenen 
arbeid  geleid  hebben  —  een  u  welbekend  vriend  sprak 
hier  van  „een  stroom  van  licht,  uit  Oost  en  West  verga- 
derd, tot  breede  golving  blinkend  saftmgedreveu,  veelkleurige 
vrucht  bij  bloem  en  rijk  gebladerd*  —  deuk  ik  er  niet  aan 
er  u  een  verwijt  van  te  maken,  dat  uwe  Dogmatiek  den 
stempel  draagt  van  den  tijd  en  de  omstandigheden  waar- 
onder zij  „ontvangen,  geboren,  opgegroeid,  een  en  ander- 
maal ter  perse  gelegd  is/'  ^) 

Wat  ik  echter  ook  stilzwijgend  moge  voorbijgaan,  gij 
houdt  mij  ten  goede,  dat  de  vraag  zwaar  bij  mij  weegt, 
hoe  ik  mij  het  object  uwer  Dogmatiek,  als  „Heilsleer"  op- 
tredende heb  voor  te  stellen,  om  alle  gevaar  voor  misver- 
stand, zoo  mogelijk,  te  voorkomen.  Het  komt  mij  voor,  dat 
uw  „Brief  aanleiding  geeft,  om  deze  kwestie  nog  nader  te 
stellen.  Gij  spreekt  van  de  dogmatiek,  als  stelselmatige  uit- 
eenzetting van  „de  geloofsovertuiging.'*  ^)  Elders  verklaart 
gij,  dat  de  dogmatiek  „de  waarheid"  zoekt  te  verstaan, 
^waaruit  het  leven  in  Christus  geboren  wordt"  ^)  en  dat  zij 
moet  beschouwd  worden  „als  systematische  voorstelling  van 
die  geopenbaarde  Heilswaarheid,  waarin  het  leven  der  Chris- 
telijke gemeente  geworteld  is,  en  die  wederkeerig  ook  uit 
dat  leven,  maar  bovenal  uit  het  evangelie  der  Schriften  ge- 
leerd wordt.'*  ^)  Oij  hebt  er  geen  bezwaar  tegen,  dat  de  be- 
naming  Heilsleer  met  de  uitdrukking  de  OocUopenbaring  in 

«)  Studitfi.  IV.  bl.  258,  >)  t.  a.  p.  W.  252. 

')  bl.  823.  .  *)  bl.  232.  «)  hl.  386. 
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Christus  verwisaeld  worde,  ')  of  ook  eenvoadig  mee  het 
woord  Heilsopenbarmg  ^).  Dat  hier  raet  gcno^zame  duide- 
lijkheid blijkt,  of  en  in  hoeverre  uwe  Dogmatiek  „eerst  op 
objectieven,  daarna  ook  op  sabjectieven  grondslag  geves- 
tigd is"  ')  zoude  ik  niet  durven  beweren.  Ook  wat  de  hier 
gebezigde  uitdrukkingen  en  gedane  beweringen  op  zich 
zelve  aaugaat,  is  er  een  en  ander,  waarop  ik  uwe  aandacht 
wel  een  oogenblik  vestigen  wil  —  op  het  gevaar  af  van  in 
kleinigheden  te  vervallen,  welke  het  hart  der  kwestie  niet 
raken  —  gedrongen  door  de  overtuiging,  dat  gij  volkomen 
recht  hadt  toen  gij  verklaardet,  dat  de  „verwarring  op  dog- 
matisch gebied  onvermijdelijk  toeneemt  wanneer  ieder  er 
zijn  eigen  vocabulaire  op  nahoudt"  %  Ik  zoude  u  willen 
vragen :  is  het  goed  te  keuren,  te  spreken  van  de  waarheid, 
«waaruit  het  leven  in  Christus  geboren  wordt"  ■)  of  van 
„een  leven,  door  het  ereloof  hi  de  i^eopenbaarde  waarheid, 
gewekt  en  gekweekt"^)?  Verdient  het  aanbeveling  van  het 
Christendom  te  gewagen  als  „onfeilbare  vrucht  eener  bij- 
zondere Heils-openbaring"  ^),  of  het  spetiaal-kerkelifks  min 
of  meer  met  het  beslist-christelyke  in  tegenstelling  te  plaats 
sen  ®)?  Is  er  geene  misvatting  mogelijk,  waar  gij  het  ,^boven- 
kreatuurlijke"  nader  als  bepaald  „bovenmenschelijk"  opvat 
en  dan  laat  volgen:  „gebruik  ik  hier  het  woord  bovenmen' 
sohelijh  ik  denk  dan  aan  den  mensch  niet  naar  de  oor- 
spronkelijke idee,  maar  naar  de  treurige  werkelijkheid"  ^? 
Maar  reeds  meer  dan  genoeg.  Ik  mag  u  niet  ophouden  met 
aanmerkingen,  waarbij  in  het  ergste  geval  aan  onjuistheid 
van  uitdrukking  te  denken  valt,  en  waaruit  ik  u  liefet  zie 
besluiten  tot  de  gevolgtrekking,  dat  uw  brief  althans  in 
den  geadresseerde  eenen  opmerkzamen  lezer  vond. 


')  h\  260. 

2)  bl.  228,  229. 

»)  bl.  889. 

*)  bl.  250. 

*)  bL  282. 

•)  bl.  280. 

f^  bl.  S50. 

>>)  U.  2S9. 

»)  bl.  250. 
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Het  wordt  tijd,  dat  ik  u  nader  rekenschap  geef  van  de  wijze, 
waarop  ik  meen,  dat  de  Dogmatiek  moet  ingeriobt  worden. 
Ongetwijfeld  is  het  streven  —  dat  gij  in  mij  waardeert  ^)  — 
om  richtingen  >,die  tamelijk  verwijderd  zijn*'  nader  tot  elkander 
te  brengen,  mij  Hef  en  ik  zonde  niets  vuriger  wensohen^ 
dan  dat  allen,  wien  een  en  hetzelfde  leven  gemeen  is,  ook 
te  zamen  geheel  dezelfde  richting  volgden.  Het  zal  mij 
stof  zijn  van  ootmoedigen  dank  jegens  God,  als  het  mij 
ooit  of  ergens  gelnkken  mag,  in  dien  geest  ten  nutte  der 
broederen  werkzaam  te  zijn.  Intusschen  in  deze  kwestie  is 
nog  wat  anders  betrokken,  dan  de  zucht  om  goede  verhou- 
dingen te  bevestigen  of  in  het  leren  te  roepen.  Terwijl  ik 
eene  opvatting  heb  van  de  Dogmatiek,  welke  u  ^zelfstandig 
verwant"  ^)  schijat  aan  de  richting  der  Godgeleerden,  aan 
de  bespreking  van  wier  meeningen  verreweg  het  grootste 
gedeelte  van  uwen  brief  is  tocgewij<l,  heb  ik  het  oog  op 
niets  minder,  dan  de  toekomst  d^r  Dogmatiek,  die  mij  als 
n  ua  aan  het  hart  ligt.  Met  opzet  koos  ik  het  opschrift,  dat 
ik  boven  dit  antwoord  aan  u  heb  gesteld.  Ik  dacht  er  bij, 
zoo  als  gij  lichtelijk  bevroeden  kondt,  aan  de  toespraak  vóót 
twee  jaar  bij  de  hervatting  uwer  lessen  na  de  zomer-vacan- 
tie  door  u  gehouden  en :  de  Dogmatiek  en  hare  toekomst  be- 
titeld. Gij  zelf  riept  door  uw:  Nog  eenmaal:  de  Dogmatiek 
der  toekomst  mijne  herinnering  daarheen  terug.  Gif  wildot 
op  nieuw  spreken  over  de  „bepaalde  richting,  waarin  het 
christelijk 'dogmatisch  leven  cu  streven  van  onzen  tijd  moet 
geleid  en  voortgezet  worden,  zal  het  waarlijk  voor  Kerk  en 
Theologie  ten  duurzamen  zegen  verstrekken"  ^).  Gij  hadt 
waarlijk  dat  voornemen  slechts  te  vermelden,  om  u  »vau 
mijne  sympathie  te  verzekeren"  en  hebt  door  de  kostelijke 
wenken,  hier  bij  veruieuwiug  gegeven,  op  mijne  dankbaar- 
heid verhoogde  aanspraak  gewonnen.  In  mij  rijst  tegen woor- 

»)  bl.  241.  »)  W.  348.  »)  bl.  818. 
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dig  gedurig  de  vraag  op,  wat  toch  de  loeiomsl  der  DognuL- 
tieif  allereerst  iu  ons  vaderland,  wezen  zal.  Niet  dat  ik  ge* 
ringe  verwachting  zoude  hebben  van  de  mannen,  die  door 
de  Synode  geroepen  werden  om  de  ^leerstellige  Godge- 
leerdheid" voortaan  aan  onze  theologische  jongelingschap 
te  onderwijzen,  of  meenen  zonde,  dat  de  Dc^matiek  er  niet 
wel  bij  kan  varen  als  zg  in  dien  vorm  van  ^^leerstellige 
Godgeleerdheid"  niet  meer  door  hoogleeraren  der  Ri/ks^ni' 
versüeit  wordt  behandeld.  Evenmin  gering-schatting  van 
anderen,  als  ijdele  zelfverheffing  is  hier  in  het  spel.  Maar 
de  wetenschappelijke  omgeving,  waarin  wij  allen  leven,  het- 
zij wij  de  Kerk,  hetzij  wij  den  Staat  in  de  wetenschap  die- 
nen —  ik  heb  natuurlijk  die  omgeving  in  geestelijken  zin 
op  het  oog  —  baart  mij,  naar  ik  meen  reeJUmaiige^  zorg. 
Maar  wat  behoef  ik  daarvan  te  spreken  tot  ü,  mijn  trouwe 
vriend!  die  zelf  zoo  nadrukkelijk,  met  name  in  genoemde 
Toeêpraak,  op  de  gevaren  gewezen  hebt,  die  de  dogmatische 
wetenschap  ernstig  bedreigen.  Ik  heb  het  oog,  mindeir  op 
het  treurig  verschijnsel,  dat  gij  aldns  beschrijft :  ,^d(^^atidc 
men  doet  er  aan,  wat  men  noodzakelijk  moet,  maar  menig* 
een  is  bij  den  aanvang  reeds  voornemens  het  daarbij  te  la- 
teUf  overigens  weinig  tot  revisie,  neen  tot  voorloopige  vast- 
stelling zijner  dogmatische  begrippen  gezind,  maar  met  nevel- 
achtige voorstellingen  of  traditioneele  begrippen  tevreden*'  ^) 
maar  meer  op  het  allerdroevigste  feit,  dat  gij  niet  aarzelt 
te  erkennen:  „hoe  conservatief  en  positief  wij  ook  zijn,  de 
twijfel  zit  zeer  velen,  veel  dieper,  dan  zij  zelven  willen  we- 
ten, in  merg  en  gebeente,  en  alle  systematiek,  zij  schijnt 
vaak  onwillekeurig  verdacht  waar  wij  zooveel,  indien  niet 
alles,    op  losse  schroeven  gesteld  zien"  ^)  zoodat  ook,  naar 


*)  De  Dogmatitk  en  hart  toekomsL  bl.  20. 
»)  t.  a.  p.  bl.  21. 
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gij  tenzelfden  tijde  opmerktet  ^)  „de  fondsen**  der  dogma- 
tiek ,,thans  zoo  diep  zijn  gedaald"  dat  hare  beoefenaars 
uiet  beter  schijnen  te  kannen  doen  ,^dan  zich  eerlijk 
bankroet  te  verklaren."  Gij  denkt  er  natuurlijk  niet  aan, 
evenmin  als  ik,  om  tot  die  wanhopige  daad  over  te  gaan, 
maar  hoe  grooter  de  bezwaren  zijn,  waarmede  wij  te  wor- 
stelen hebben,  te  ernstiger  wijdt  zich  onze  aandacht  aan  de 
maatraden,  welke  de  toekonut  der  Dogmatiek  onzes  inziens 
zouden  kunnen  verzekeren.  Uit  dat  oogpunt  wensch  ik  be- 
schouwd te  zien,  wat  ik  in  mijne  „dogmatische  stadie"  met 
bescheidenheid  aan  de  vrienden  der  dogmatiek  begon  aau 
te  bieden,  in  aansluiting  aau  wat  ik  vroeger  over  ^^Bogma- 
iisehe  Theologie  en  Bogmaliei"  ^)  heb  geschreven.  Het  is  mij 
te  doen  om  de  handhaving  van  het  wetenschappelijk  ka- 
rakter der  Dogmatiek  in  verband  met  het  geheel  der  theo- 
logische wetenschap,  zoo  als  dit  ten  onzent  de  deur  onzer 
Universiteiten  is  binnen  geleid.  Niet,  dat  ik  meeuen  zoude, 
dat  de  theologische  Encyclopedie  met  dat  zonderlinge  offi- 
cieele  samenstel  van  wetenschappen  tevreden  zoude  kunnen 
zijn.  Integendeel,  ik  herhaal  mijn  woord,  „dat  ik  niet  gaarne 
mij  den  last*'  zoude  zien  „opgelegd,  om  uit  de  g^evens*' 
onzer  vigeerende  Wet  op  het  hooger  onderwijs  „zonder  meer 
de  Encyclopedie  der  Godgeleerdheid  samen  te  stellen*'  ')  en 
ben  het  volkomen  met  onzen  Leidschen  ambtgenoot  Bauwen - 
hoff  eens,  als  hij  schrijft,  dat  bij  het  opmaken  van  arL  42  1® 
van  de  Wet  van  28  April  1876,  Staatsblad  Nr.  102  „niet  één 
leidend  beginsel  gevolgd  is,  ontleend  aan  de  idee  der  weten- 
schap'* maar  dat  men  „onder  den  invloed  van  overw^ngen 
van  opportuniteit  en  utiliteit  een  zeker  aantal  vakken  heeft 
uitgekozen,    die   de  leerstof  voor  het  academisch  onderwijl 


I)  t.  B.  p.  bl.  3. 

«)  Nieuwe  Bijdragen,  1.  bL  95—186. 
*)  Nieuwe  Bijdragen.  IL  bl.  2. 
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zouden  uitmaken"  ^).  Maar  hoe  gebrekkig  ook  het  programma 
der  theologische  stadiën  zij,  door  de  Wet  ons  voorgelegd, 
ik  wensch  mijn  oog  niet  ondankbaar  te  sluiten  voor  het 
feit,  dat  de  wetenschap  vau  den  Godsdienst  hier  ons  —  wat 
ook  de  hoogleeraar  Bauwenhoff,  ten  dezen  door  Dr.  Fh. 
E.  HüGBNHOLTZ  berispt  *),  erkent  eu  aanvaardt  —  van  het 
standpunt  van  het  Christendom  wordt  te  beschouwen  ge- 
geven. Des  te  meer  gevoel  ik  mij  ernstig  gedrongen,  om  de 
plaats  der  Dogmatiek  z66  te  bepalen,  dat  het  terstond  in  het  oog 
valt^  dat  zij  tot  de  theologische  Encyclopedie  noodwendig  be- 
hoort. Ware  er  geen  plaats  voor  de  Dogmatiek  overgelaten 
in  het  stelsel  der  Wet,  ik  behoef  u  wel  niet  te  verzekeren^ 
dat  ik  met  vroolijken  moed  haar  zoude  willen  volgen  „bui 
ten  de  legerplaats^  hare  smaadheid  dragende''  wel  overtuigd, 
dat  dit  evenzeer  van  wijsheid,  als  van  trouw  zoude  getuigen 
Maar  is  haar  plaats  aan  te  wijzen  in  onze  theologische  £n 
cyclopedie  zooals  deze  feitelijk  althans  in  beginsel  bestaat,  er 
is  voor  mij  geene  enkele  reden  waarom  ik  haar  niet  gaarne 
die  plaats  toewijzen  zoude  —  te  minder,  als  ik  alzoo  vol- 
doen kan  aan  den  m.  i.  noodwendigeu  eisch  aan  de  be- 
gripsbepaling der  Dogmatiek  door  mij  reeds  gesteld,  toen 
er  van  onze  tegenwoordige  Wel  nog  geen  sprake  was  ^).  Gij 
spreekt,  mijn  vriend!  van  wat  ik  „tot  dusver"  vau  mijn 
„plan*'  zoude  hebben  „te  raden  gegeven"  *)  Mij  dunkt,  gij 
hadt  hier  een  ander  woord  moeten  kiezen.  Ik  meen  niet  in 
ondnidelijken  trant  mij,  zoowel  tot  tweemaal  toe  in  onze 
'Nieuwe  Bijdragen,  als  reeds  vroeger  iu  de  zoo  even  be- 
doelde Prolestanieche  Bijdragen  te  hebben  verklaard  aan- 
gaande begrip,  karakter  en  methode  der  Dogmatiek,  Of  gaf 


»)  Theologisch  Tijdschrift.  1878.  bl.  207. 

«)  Theologisch  Tijdschrift.  1878.  bl.  485  vv. 

^)  Protestantsche  Bijdragen.  V.  W.  «17.  w. 

*)  Studiën,  IV.  bl.  S42. 
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ik  misschien  tot  misverstand  aanleiding,  waar  ik  b.  v.  schreef 
dat  ook  „de  dogmatiek  zoowel  als  de  ethiek  inderdaad  le^ 
venê'leer  is'*?^)  Maar  mij  dunkt,  als  gij  eens  herleest,  wat 
gij  in  uwen  brief  met  het  oog  op  dat  woord  inderdaad 
vraagt,  ^)  zult  gij  moeielijk  kunnen  nalaten,  een  oogenblik 
boos  op  u  zelven  te  worden,  dat  gij,  man  des  woords  bij 
uitnemendheid  —  at  wil  uwe  bescheidenheid  dat  zelf  niet 
erkennen  —  zoo  in  de  kracht  van  een  woord  u  vergissen 
kondt.  Of  zoude  ik  misschien  aanleiding  hebben  gegeven, 
dat  iemand  zou  denken,  dat  ook  ik,  naar  uwe  eigenaardige 
uitdrukking,  ^)  der  Dogmatiek  een  „damp-  en  nevel-bad" 
toegedacht  had  —  zoodat  gij  ook  ,,met  ingenomenheid"  er 
„acte  van  te  nemen"  hadt,  „dat  ik  eene  leer,  wel  niet  des 
objectieven  Heils,  maar  dan  toch  des  subjectieven  Geloofs- 
levens  geven''  wil  —  alsof  ik  niet  uitdrukketyk  verklaard 
had:  „het  is  mijns  inziens  volstrekt  noodzakelijk^  dat  de  dog- 
matiek het  karakter  eener  leer  behoude''  ^)?  Of  zou  het  u 
waarlijk  duister  moeten  blijven,  „hoe  het  uitvoerlijk  is"  ') 
de  onderscheiding:  heils"  en  levemAeex  te  vermijden,  terwijl 
toch  niets  gemakkelijker  schijnt,  dan  te  spreken  eensdeels 
van  eene  leer  des  zedelyken  levens,  anderdeels  van  eene  leer 
van  het  leven  des  geloofe,  als  hoogste  uiting  van  het  reli- 
gieuse  leven  der  meuschheid?  Of  is  misschien  de  ,,tegen- 
stelling  tusscheu  zonde  en  genade"  ^)  in  gevaar,  waar  het 
iieil  in  Christus  op  andere  wijze  „geaccentueerd*'  wordt, 
dan  iu  de  ^yHeilsleeT*'  als  zoodanig  geschiedt?  Of  zou  het 
waar  zijn,  dat  wanneer  men  niet  van  hetU*  en  levens-leer 
spreken    wil,    men  eo  ipso  „eene  verwarring  van  begrippen 


^)  NUuwt  Bijdragen»  I.  bl.  182. 

^  Studiën,  IV.  bL  3S9. 

*)  Chrittelijke  Dogmatiek,  I.  Voorrede.   Ie  druk. 

*)  Nieuwe  Bijdragen.  U.  bl.  179. 

»)  i^ttdiin,  TV.  bl.  229.  ")  t.  a.  p. 
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bevordert,  die  diepzinnig  kan  schijnen,  maar  waarbij  de 
helderheid  van  voorstelling  noodzakelijk  schade  lijdt**?  ') 
Ik  ga  niet  voort  met  vragen.  Veeleer  is  mij  de  gel^nheid 
welkom,  welke  gij  mij  aanbiedt,  om  mijne  meening  aangaande 
deze  methodologische  kwestie  nader  te  ontvouwen. 

Ik  zeg  met  opzet  methodologische  kwestie.  Immers  ik 
meen,  dat  de  inhoud  mijner  Dogmatiek  van  dien  der  uwe 
—  behoudens  noodzakelijke  subjectieve  verscheidenheid  — 
niet  noemenswaardig  verschillen  zal,  wat  de  hoofdpunten  der 
geloofsovertuiging  betreft.  Hierin  althans  is  zeker  tusscheu  u 
en  mij  geen  verschil,  dat  in  geeu  geval  de  Christen  ten  koste 
van  Christus  mag  worden  verheven.  Eerlijk  gesproken  —  ver- 
oorloof mij  deze  opmerking  -  •  begrijp  ik  niet,  hoe  gij  er 
toe  kwaumt,  te  beweren,  dat  ik  gevaar  zoude  loopen  in 
mijne  Dogmatiek  „den  christen  te  hoog,  den  Christus  te 
laag  te  stellen*'^).  Zulk  een  gevaar  schijnt  mij  vau  hoog 
erustigen  aard.  Eeue  dogmatiek,  op  dit  puut  schuldig  be- 
vonden,  is  m.  i.  voor  goed  veroordeeld.  Waar  ook  slechts 
vermoeden  bestaat,  dat  dit  gevaar  aanwezig  zoude  zijn,  zij 
elk  wel  op  zijn  hoede.  Zijn  er,  zooals  gij  opmerkt  ^).  die 
heil  zoeken  „in  het  betreden  van  den  weg  van  verdachtma- 
king'*, hier  is  voor  zulke  boezen  overvloedige  stof.  Wie  ©en 
karakter  heeft,  aan  het  uwe  gelijk,  zoude  ook  hier  niet  aan 
„verkeerde  intentie"  *)  gaan  denken,  maar  is  men  minder 
welwillend  jegens  personen  gezind,  hoe  zwaar  zoude  de  verzoe* 
kiug  zijn,  om  eenen  toeleg  te  vermoeden,  die  zeker  niet  van 
christülijkeu  ootmoed  getuigen  zoude !  Ik  acht  mij  gelukkig, 
(lat  ik  althans  wat  dit  punt  aangaat  reeds  nü  naar  ik 
meen  u  tot  een  y,eindoordeer'  in  staat  kan  stellen,  waarbij 
ik  op  uw   „peccavi''    rekenen  mag,  dat  gij  c.  q.  reeds  voor 

*)  t.  ft.  p  bl.  280.  -)  t.  A.  p.  bl.  242. 

*)  t.  a.  p.  bl.  241.  ♦)  t.  B.  p.  bl.  287. 
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mij  „gereed**  houdt ').  Of  hebt  gij  niet  „onwillekeurig  gefeild'' 
door  niet  genoegzaam  te  letten  —  ik  zal  niet  zeggen  op  de 
bladzijden^  waar  ik  èn  in  het  eerste  èn  in  dit  tweede  deel 
onzer  Bijdragen  het  Ghristocentrisch  karakter  der  Dogmatiek 
nadrukkelijk  handhaafde  ')  maar  —  op  het  feit,  dat  ik  CArütus 
beschouw,  in  het  «e^^ma  zelf  mijner  Dogmatiek,  als  deiron,  waar- 
uit  het  ffeloofsAeyen  vloeit'?  Ik  heb  er  niet  aan  gedacht  in  mis- 
kenning van  het  beginsel,  dat  Christus  ons  kven  is,  eene  „auto- 
nomie des  christlichen  Bewustseins"  aan  te  nemen,  terecht  door 
u  met  J.  MiTLLBR  gewraakt,  en  zelfde  opmerking  gemaakt:  ,^het 
kan  niet  anders,  dan  tot  misverstand  leiden,  als  men  niet  de 
bron  d&dr  zoekt,  waar  met  ter  daad  de  oorsprongen  zijn'*  ^). 
Ik  herhaal  het  —  trouwens  in  aansluiting  aan  u  ^)  —  het 
verschil  tasschen  u  en  mij  betreft  grootendeels  eene  methodolo- 
gisehe  kwestie.  Daarmede  is  niet  gezegd,  dat  dit  verschil  slechts 
geringe  waarde  zoude  hebben.  Qaarne  erken  ik,  dat  gewich- 
tige belangen  hierin  betrokken  zijn  en  kon  ik  u  gunstiger 
stemmen  voor  mijne  opvatting  van  begrip  en  methode  der 
Dogmatiek^  ik  zoude  mij  innig  verheugen.  Daarom  heb  ik 
mij  v66r  twee  jaar  uitermate  verblijd  in  uwe  reeds  meer- 
malen genoemde  Toespraak  over  de  Dogmatiek  en  hare  toe- 
komst  Ik  hield  het  er  voor,  dat  ook  hier  het  kwade  uten 
goede  —  altoos  van  mijn  standpunt  beschouwd  —  had  mede- 
gewerkt en  dat  de  rijkbegaafde  geleerde,  die  ons  „ter  uit- 
vaart*' van  de  Dogmatiek  kwam  nooden,  u  zijns  ondanks 
geleid  had  op  eenen  weg,  waarop  ik  nieuw  leven  voor  de 
Dogmatiek  te  gemoet  mocht  zien,  en  dat  nog  wel  in  dog- 
matische  vruchten   door  itwe   hand  gekweekt.  Oordeel  zelf, 


^)  i.  a.  p.  bl.  243. 

S)  Nieuwe   Bijdragen,    I.    bl.    106,    108,    JU,    117,    120,    128    en  II. 
bl.  18B,  156,  163,  16C.  167,   169,  195. 
5;  Nieuwe  Bijdragen.  II    bl.  178. 
♦)  Studiën,  IV.  bl.  268. 
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of  ik  niet  —  ik  mag  intusscheu  ook  wel  zeggen:  ,^och!  of 
gij  mij  een  weinig  verdroogt  in  de  onwijsheid"  —  eenig 
recht  had  mij  in  deze  hoop  te  verblijden.  Oij  wenschtet  toen 
in  u  zelveo  en  uwe  hoorders  „de  overtuiging  te  sterken, 
dat  wel  waarlijk  de  Christelijke  Dogmatiek  ook  nog  in  de- 
zen tijd  eene  toekomst  heeft*' ^).  Wat  deedt  gij  toen?  Hebt 
gij  er  toen  op  gewezen,  dat  er  een  „waarlijk  betrouwbaar 
antwoord*'  Ie  vindon  is  op  de  »vraag  aller,  vragen :  wat  heb 
ik  voor  waarheid  te  houden  ten  aanzien  van  den  weg  der 
behoudenis'?'^)  Hebt  gij  er  toen  opmerkzaam  op  gemaakt» 
dat  er  ^^heilsgedachten  Gods'*  zijn,  welke  de  Dogmatiek  ge- 
roepen is  „te  verstaan''^)?  Hebt  gij  toen  aangetoond,  dat 
er  eene  ^^Heilsleer"  is,  die  noodzakelijk  beschreven  moet 
worden,  eene  „Heilsopenbaring''  wier  „verborgenheid"  de 
D(^matiek  heeft  te  „verklaren"?*)  Niets  van  dat  alles. 
Maar  wat  deedt  gij?  „Neen  waarlijk"  —  zoo  riept  gij  blij- 
moedig uit  —  „ter  uitvaart  nog  niet,  want  onsterfelijk  is 
vooreerst  de  ffodëdiensl  des  Aarlen"  ').  En  wederom:  „neen, 
andermaal^  nog  niet  ter  uitvaart,  want  onsterfelijk  is  de 
gemeente  des  Heeren"  %  £n  nogmaals :  „neen,  wij  gaan  uog 
niet  naar  het  kerkhof,  want  onsterfelijk  is  eindelijk  hei 
recht  en  de  drang  der  bespiegelende  philosophie"  ^).  Ten  slotte 
spraakt  gij  dit  schoone  woord:  „ja  waarlijk,  de  Ghrisielijke 
Dogmatiek  beeft  eene  toekomst,  zoo  waarlijk  de  Godsdienst 
des  harten,  het  leven  der  gemeente,  het  recht  en  de  drang 
der  bespiegelende  wijsbegeerte  uit  zijnen  aard  onsterfel^k 
is^'  ^).  Had  ik  niet  recht  om  te  denken,  dat  als  gij  op  nieuw 
een    Handboek  der   Ckristeüfie  Dogmatiek  hadt  te  schrijven, 


')  £h  JJogmaiitk  en  hare  toekomsi.   bl.  22. 

')  Studièn.  17.  bl.  222. 

')  t.  a.  p.  bl.  229.  «)  t.  a.  p.  bL  280. 

^)  Dt  DogtiuUiek  m  har*  todBomat.  bL  22. 

«)  t.  a.  p.  bl.  24.  ^  t  a.  p.  b!  26.  »)  t.  a.  p.  bi.  S2. 
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gij  een  ander  pad  bewandelen  Koudt?  Kon  ik  vermoedeti, 
dat  gij  uw  ^Bijkstheologie*'  zoudt  wijzigen,  in  dien  zin,  dat 
zij  nu  als  „Heilsleer"  optreden  zoude? 

Indien  dut  vermoeden  bij  mij  had  kunnen  opkomen^  het 
ware  zeker  ten  minste  terstond  weer  geweken  voor  de  over- 
weging, dat  middelerwijl  ook  gij  de  Wijsbegeerte  van  den 
Qodndienst  tot  uw  ambtelijk  deel  hebt  gekregen.  Of  is  niet 
dat  studievak  bij  uitnemendheid  geschikt  om  liefde  te  kwee- 
ken voor  beschouwingen,  als  waarmede  gij  in  genoemde 
,/f  oespraak'*  velen  verheugdet  ?  Maar  helaas !  juist  hier  vind 
ik  reden  tot  smart  voor  mij  zelven.  De  Wijsbegeerte  van  den 
Godsdienst  schijnt  niet  hoog  bij  u  aangeschreven.  Of  moet 
ik  dat  niet  opmaken  uit  uw  zonderling  woord:  „wie  imy 
feit  of  er  waarheid  bestaat  en  tot  zekere  hoogte  ook  door 
hem  gekend  worden  kan,  hoe  zou  hij  ook  van  de  beste 
Dogmatiek  eenig  heil  voor  zich  zelven  verwachten?  De  zoo- 
danige begeve  zich  naar  de  school  der  algemeene  wijsbe- 
geerte van  den  Godsdienst  en  vinde  er,  mag  het  zijn,  wat 
hij  zoekt*'  ^).  Ik  moet  bekennen,  dat  ik,  bij  het  lezen  van 
dat  woord,  mijne  oogen  nauwelijks  gelooveu  kon.  Hoe? 
de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  zoude  het  toevluchtsoord 
voor  het  scepticisme  moeten  heeten  ?  Ik  stel  mij  geen  oogeu- 
blik  voor,  dat  gij  met  zoodanig  programma  voor  oogen  uwe 
lessen  geeft  in  dit  nieuwe  leervak,  maar  wél  is  het 
mij  duidelijk,  hoe  gij,  die  u  z66  kondt  doen  hooren,  mij 
uwen  bijval  niet  schenken  kunt^  waar  ik  den  weg  bewan- 
del, waarop  gij  toch  vódr  twee  jaar,  naar  het  scheen,  ook 
den  voet  hadt  gezet. 

Ik  heb  mij  zoo  onwillekeurig  den  weg  gebaand  tot  de 
bespreking  van  hetgene  mij  hier  hoofdzaak  schijnt  te  zijn. 
Gg  meent   nu  de  toekomst  der  Dogmatiek  te  kunnen  ver- 


^)  Studiin.  IV.  bl.  222. 
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zekeren,  door  dit  vak  als  Heilsleer  te  doen  optreden.  Ik 
meeu,  dat  de  toekomst  der  Dogmatiek  niet  beter  gewaar- 
boigd  kan  worden,  dan  door  haar  den  stempel  van  leer  van 
het  geloofsleven  te  geven.  De  vraag,  waarop  alles  hier  aan* 
komt  is:  tot  welk  deel  der  Theologische  wetenschap  moet 
de  Dogmatiek  gerekend  worden  te  behoorenP  In  ernst  kan 
alleen  van  deze  twee  sprake  zijn :  de  historiseke  en  de  toifS' 
geerige  (systematische  of  dogmatische)  theologie.  Zonder  aar- 
zeling breng  ik  de  Dogmatiek  tot  de  laatste.  Gij  zalt  hier 
zeker  liefst  het  dilemma  ontwijken  en  de  Dogmatiek  hisiO' 
risek'vnjsgeerig  willen  noemen.  Maar  wordt  gij  tot  eene 
keuze  gedrongen,  ik  kan  er  niet  aan  twijfelen,  of  ik  vind 
u  aan  mijne  zijde.  Dit  punt  behoeft  mij,  geloof  ik,  niet  laug 
bezig  te  houden.  Indien  dan  nu  de  Dogmatiek  tot  het 
wijsgeerig  deel  der  Theologie  behoort,  waar  zal  zij  anders 
hare  plaats  vinden,  dan  in  de  Wijsbegeerte  van  den  Oods- 
dienste  Zoekt  men  voor  de  Dogmatiek  den  toegang  tot  het 
theologisch  hooger  onderwijs,  kier  is  de  deur.  Zij  staat  wijd 
voor  haar  open.  Men  kan  deze  deur  voorzeker  voorbijgaan, 
als  men  wil.  Maar  ik  vraag:  van  welke  zijde  en  op  welke 
wijze  zal  men  dan  de  Dogmatiek  in  ons  theologisch  hooger 
onderwijs  binnenleiden?  Bedrieg  ik  mij  niet,  dan  zonde  elke 
andere  poging  daartoe  aangewend  ons  leiden  op  den  weg, 
waarop  de  Dogmatiek  als  historische  wetenschap  zonde  moe- 
ten beschouwd  worden.  Wie  dien  weg  niet  betreden  wil  en 
ook  —  om  dit  in  het  voorbijgaan  op  te  merken  —  er  niet 
aan  denkt,  om  der  Dogmatiek  eene  plaats  in  de  „zedeknnde'* 
aan  te  wijzen,  zal  zich  wel  in  de  noodzakelijkheid  gebracht 
zien,  om  bij  de  Wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  aan  te  klop- 
pen —  tenzij  hij  mocht  wanhopen  aan  de  mogelijkheid,  om 
de  wetenschappelijke  eer  der  Dogmatiek  in  den  kring  der 
theologische  leervakken  te  handhaven.  Wat  mij  aangaat,  ik 
meen,    dat   de   Wijsbegeerte  van  den   Godsdienst  even  stellig 
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voor  ia  l)ogmatiek  plaats  kan  bereideu,  als  zij  ia  geeneu 
deele  met  haar  vereeuzelvigd  mag  wordeu.  Ware  er  hier 
sprake  vao  —  om  met  Noack  te  sprekeu  ^)  —  dat  op  deu 
tkeologischen  Goedeu- Vrijdag  het  speculatieve  Faaschfeest 
zoude  moeteu  volgen^  eu  zoude  dus  naar  het  gevoelou  vau 
eeue  «'elbekoude  Hegeiiaausche  fractie  de  theologie  yoox  zm^ 
vere  anthropologie  plaats  moeteu  makeu^  ik  zoude  den  moed 
niet  hebben  voor  de  Bogtnatiek  eenig  heil  vau  de  wijsbe- 
geerU  der  religie  te  wachten.  Maar  ik  blijf  bij  het  gevoelen, 
dat  ik  bij  het  openen  vau  mijne  lessen  in  deu  eersten  cursus 
onder  de  tegenwoordige  Wet  heb  uitgesproken  ')  en  acht 
in  geeneu  deele  de  theologie  voor  de  anlhropologie  gewekeu, 
waar  de  wijsgeer  vau  deu  Godsdienst  als  zoodauig  optreedt. 
Wat  zich  uit  den  dard  der  zaak  Iaat  verwachten,  wijst  de 
geschiedenis  vau  deze  philosophie  zeer  duidelijk  aan,  dat 
zij  namelijk  op  den  stroom  der  algemeene  wijsgeerige  ont- 
wikkeling gewillig  meédrijft.  Slechts  weinige  zijn  er  onder 
het  groot  aautal  schrijvers,  die  op  het  gebied  der  wijsbe- 
geerte vau  deu  Godsdienst  in  onze  eeuw  zijn  opgetreden, 
of  men  kan  hun  gemakkelijk  een  plaats  aanwijzen  in  een 
of  audere  school,  door  deu  tijdgeest  to^ejuicht.  Kajït  werd 
door  BouTERWscK,  Jacobi  door  Köppsn,  Fribs  door  Apklt, 
ScHBLUNG  door  Staudbnmaieb,  Hbqsl  door  Billrotu, 
Krause  door  Stbffens,  Hsrbart  door  Drobisch,  —  ik  be- 
paal mij  slechts  tot  enkele  namen  —  gevolgd,  en  laten  wij 
b.  V.  HoMANQ,  Ernst  Beinbold,  Karl  Sohwarz,  Jürqbn 
BoNA  Meubr,  Yiscount  Amberley,  Fairbaikn,  Matter, 
Emil  Saisset,  Yacherot  —  om  op  de  jongste  tijden  te  letten, 
en  niet  van  eigen  landgenooten  te  spreken  —  voor  ons  oog 
voorbijgaan   met  hunnen  meerendeeb  belangrijken  zelfstan- 


I;  Dit   Theologie  alt  Iteligion$'philo9ophie   in  ikrem  wissensehaftlichen 
0rgani$mu8  dargestelU.  (Vorwori  IV.) 
*)  Nieuwe  Bijdragen.  II.  bl/  11.  vr. 
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digen  arbeid,  wij  zouden  vreemdelingen  iu  deze  eeuw  moe- 
ten zijn,  als  wij  niet  bemerkte u,  dat  zij  ook  behoudens 
hoog  te  waardeeren  oorspronkelijkheid  aan  dit  of  dat  wijs- 
geerig  stelsel  zich  verbonden  betoonden.  Het  is  dus  wel 
niet  vreemd,  dat  in  eenen  tijd,  waarin  de  geestelijke  we- 
tenschappen weinig  eer  genieten,  ook  de  wijsbegeerte  vau 
den  Godsdienst  gevaar  loopt  aan  wetten  te  moeten  gehoor- 
zamen, waarbij  op  den  levenden  God  niet  wordt  gerekend. 
Dat  mag  eeue  reden  wezen  om  hier  met  groote  behoed- 
zaamheid voort  te  treden  —  ik  zoude  het  echter  kwalijk  als 
teeken  van  krachtig  geloof  kunnen  beschouwen,  als  meu 
schuchter  voor  deze  vrucht  der  nieuwere  wetenschap  te- 
rug trad. 

Maar  —  266  hoor  ik  u  zeggen  —  de  dogmatiek  moet  eerst 
„op  objectieven  grondslag*'  gevestigd  zijn.  Daarna  eerst  kao 
„de  subjectieve*'  grondslag  in  aanmerking  komen  ')•  ^*^ 
zal  ik  antwoorden  ?  Ik  wil  u  niet  vragen,  of  gij  een  gebouw 
stevig  acht,  dat  in  bedoelden  zin  op  ^i^d^fen  grondslag  geves- 
tigd is,  maar  verklaar  liever  vóór  alle  dingen  dit,  dat  ik  vol- 
komen met  u  instem,  waar  gij  schrijft :  „niets  schijnt  mij  wan- 
hopiger, maar  ook  niets  meer  zonderling  en  minder  gemoti* 
veerd,  dan  het  streven,  om  een  dusgenaamde  Dogmatiek  in 
het  leven  te  roepen,  waar  men,  eerlijk  gesproken,  noch  aaa 
het  objectief  bestaan  eener  eeuwige  heilswaarheid,  noch  aan 
de  mogelijkheid,  om  haar  tot  voldoende  hoogte  subjectief 
voor  zich  zelven  te  bemachtigen  alreeds  gelooft  en  blijft 
vasthouden''  ^).  Ik  schroom  niet  mijn  woord  te  herhalen :  „de 
dogmatiek  zoude  moeten  sterven  op  den  dag,  waarop  de  wqs- 
begeerte  van  den  godsdienst  zich  verplicht  zoude  zien  op  on- 
wederlegbare  gronden  de  stelling  te  verkondigen,  dat  de  religie 
zich  subjectief  en  objectief  beide  louter  op  het  gebied  der  fan- 


»)  Studiën.  IV.  bl.  289.  »)  t.  a.  p.  W.  JW. 
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tasie  beweegt*^ ').  Maar  is  waarlijk  eene  onderscheidiDg,  als  hier 
door  u  tusschen  objectief  en  subjectief  gemaakt  wordt,  weten- 
schappelijk y»ij^/  Sterft  het  objectieve  als  zoodanig,  waar  het 
ingaat  in  ons  zelfbewustzijn?  Of  zonde  de  eisch  der  objecti- 
viteit op  zich  zelven  daarmede  vervuld  ziju^  dat  men  van 
Heüsleer,  Heilsopenbaring^  Godsopenbaring  in  Christus  gewaagt, 
als  men  het  object  der  dogmatiek  wil  bepalen?  Of  wordt 
aan  dien  eisch  te  kort  gedaan^  als  meu  van  de  „idee  des 
Ghristendoms"  spreekt  en  het  er  voor  houdt,  dat  dejse  in 
het  geloofsA&iQiï^  als  hoogste  uiting  des  religieusen  levens, 
te  voorschijn  treedt  —  een  schitterend  einde,  waartoe  het  in 
de  menschheid  niet  kwam,  dan  door  het  optreden  van  Chris- 
tus^ het  leven  en  hel  licht  der  menscheu  ?  —  Gij  ziet,  ik  wil 
hier  liefst  niet  met  u  op  de  ,,prioriteit  van  het  licht"  ^)  druk- 
ken, en  Joh.  I:  4  niet  vergeten.  —  Mij  dunkt  —  om  nü  niet 
opzettelijk  te  spreken  van  hetgene  door  bevoegde  denkers 
over  het  verband  van  het  objectieve  eu  subjectieve  meermalen  is 
in  het  'midden  gebracht,  door  n  zeker  evenmin,  als  door  mij 
der  aandacht  onwaardig  geacht  —  wij  mogen  ten  minste  wel 
met  wijlen  D.  Chantepie  de  la  Saussaye  ons  wachten  voor  de 
meening,  als  of  ooit  uUfoendig  met  objectief  .^synoniem'  ware 
te  achten  ^)  en  moeten  met  u  het  beginsel  handhaven,  dat 
in  de  „kritische"'  Dogmatiek,  welke  „de  Dogmatiek  bij  uit- 
nemendheid" is  aan  de  „geheiligde  subjectiviteit  veel  groo- 
ter  speelruimte"  gelaten  moet  worden,  dan  aan  zoodanige 
dogmatiek,  welke  als  „historische  studie"  beschouwd  wor- 
den moet  %  De  „eenzijdige  heerschappij  van  het  subjecti- 
visme" wordt  hiermede  door  mij  evenmiu  als  door  u  in  be- 
scherming genomen,   te   minder,   dewijl  daarmede  de  „mis- 


»)  Aïettire  Bijdragen,  IX.  bl.  132. 
5)  Studiën.  IV.  bl.  244. 
')  H^t  wezen  der  Theologie,  bl.  40. 
«)  Studiën  IV.  bL  226. 


Digitized  by 


Google 


—  232  - 

ketiniiig  der  uofmatieve  autoriteit  vau  Gods  woord  in  de 
H.  Schrift**  ^)  zoude  moeteu  gepaard  gaau  —  een  e  dogmatische 
fout^  waart^eu  ik  zelf  uadrukkelijk  waarschuwde  ^). 

Hoe  meer  ik  nadenk,  waarde  Vriend!  over  het  punt,  dat 
ons  bezig  houdt  en  hoe  vaker  ik  de  lezing  herhaal  van 
uwen  brief  —  bepaaldelijk  van  die  bladzijden,  die  mij  zelveu 
betreffen  —  te  minder  beu  ik  geneigd  te  meenen,  dat  ik  eenen 
verkeerden  greep  heb  gedaan,  toen  ik  de  Dogmatiek  zoo 
nauw  met  de  WijAegeerie  van  den  GodsdieMl  verbond.  £eeds 
bij  de  aanvaarding  van  mijn  ambt  in  1874,  toen  er  van  de 
formules  der  uil  vigeerende  Wet  bij  mij  geen  sprake  kon 
zijn  en  ik  geroepen  was  o.  a.  de  ,,naiuurlyke  Godgeleerd- 
heid''* en  „de  Dogmatiek'^  te  onderwijzen,  trachtte  ik  zooda- 
nig verband  tusschen  deze  verschillende  vakken  te  leggen, 
daar  ik  de  eerste  als  ^,leer  van  den  godsdiensr  deed  optre- 
den. Ik  behoef  hier  niet  uit  te  weiden  over  de  gedachte, 
waardoor  ik  destijds  geleid  werd.  Elders  heb  ik  van  mijn 
toenmalig  plan  rekenschap  gegeven. ')  Dat  ik  met  ingenomen- 
heid onder  de  nieuwe  organisatie  het  leervak  aanvaardde, 
onder  den  naam  Wifsöegeeróe  van  den  Oodsdienêl  aangeduid, 
behoef  ik  wel  niet  te  verzekeren.  Met  vreugde  zie  ik  mij 
in  de  gelegenheid  gesteld,  om  den  band  aan  te  houden 
met  de  Dogmatiek,  die  mij  ook  in  driejarigen  akademischen 
arbeid  lief  was  geworden.  De  wysbegeerie  van  den  Oodedienst 
moet  tot  de  loysbegeerte  van  het  Christendom  leiden  eu  alzoo 
ook  den  weg  banen  voor  wat  de  Nederlandsche  Hervormde 
kerk  „leerstellige  Godgeleerdheid"  blijft  noemen.  Mij  komt 
deze  wijze  van  voorstelling  hoe  langs  hoe  meer  aanneme- 
lijk   voor  —  en  eilieve !  hoe  is  het  mogelijk,  dat  ik  hier  U 


O  t.  B.  p.  bl.  248. 

')  Nieuwt  Bydragtn»  II.  bl.  169.  Cf.  Hoobrsbil  iS^emmeM  vo^r  tooor- 
kud  en  wrtdt,  1868.  bl  102. 
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tegenover  mij  zien  moet^  die  zelf  van  uwen  katheder  uwen 
toehoorders  niet  lang  geleden  hebt  toegeroepen :  ,^dogma- 
tiek,  gij  weet  het,  is  philosophie  van  het  Christendom,  is 
m.  a.  w.  de  Christelijk-wijsgeerige  uiteenzetting  van  den  in- 
houd en  den  grond,  het  Ita  en  Quare  des  geloofs'*  ')?  Of 
zoude  dit  de  zwarigheid  zijn,  dat  ik  de  leer  van  het  geloofs- 
leven  op  het  oog  heb,  alsof  het  ook  dddr  niet  gold  inhoud 
en  grond  des  geloofs?  Of  zoudt  gy  uitsluitend  op  de  fides 
quae  crediiur  het  oog  hebben,  zonder  de  Jules  qua  creditur 
zelfs  in  aanmerking  te  nemen  ?  Maar  hoe  zou  ik  dat  van  u 
ook  maar  één  oogenblik  kunnen  veronderstellen?  Liever 
stel  ik  mij  voor,  dat  Oij  nog  eens  u  tot  nadenken  zet  en 
misschien  terugkeert  tot  wat  gij  v<$<$r  twee  jaar  zoo  schit- 
terend bepleit  hebt. 

Tndien  wij  het  daarover  nu  wéér  eens  konden  worden,  dat 
de  Dogmatiek  ,,pAilo8opAie  van  hel  ChrislendonC'  is,  ik  zoude 
mij  vleien,  dat  aan  ons  methodologisch  geschil  spoedig  een 
einde  zoude  gemaakt  zijn.  Immers  dit  lijdt  bij  mij  geenon 
twijfel.  Als  de  dogmatiek  als  wyebegeerte  des  Christen- 
doms  met  de  wijsbegeerte  van  deti  Godsdienst  in  verband  wordt 
gesteld,  dan  moet  zij  ook  als  een  deel  der  toetenschap  van  het 
religieuze  leven  optreden.  En  hoe  zal  dit  gedeelte  dezer  we- 
tenschap beter  in  zijn  eigenaardig  karakter  geëerd  worden 
dan  wanneer  hier  op  den  voorgrond  wordt  gesteld,  dat  de 
religie  in  het  Christelijk  geloof  haar  ideaal  bereikt  ziet,  en 
dat  wel  bepaaldelijk  iu  het  leven  des  geloofs,  als  waarin  de 
zuivere  Godsdienst  zijn  zegepraal  viert?  Ik  begrijp  het 
ten  volle,  wat  u  beweegt  aan  het  denkbeeld  van  „Rijks- 
theologie** —  of  alsnd  van  „Heilsleer"  —  uwe  volle  sym- 
pathie te  verzekeren.  Gij  wilt  alzoo  voor  beginselen  strijden, 
welke  mij,  als  u,  in  den  strijd  des  tijds  heilig  gebleven 
zijn.      De    vraag   is    alleen,   of  de  toekomst  der  Dc^matiek 

^)   fh  Douihuti'eM  en  har*'  toekofMf..  bl.  2Ö. 
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langs  den  weg,  dien  gij  bewandelt,  verzekerd  kan  worden. 
Ik  zoude  mij  daarmede  niet  durven  vleien.  Ongetwijfeld, 
er  worden  menigmaal  rondom  ons  overmoedige  woorden 
gesproken,  waarbij  men  zoude  willen  vragen,  of  men  dan 
het:  „opinionum  commenta  delet  dies*'*  uit  het  geheugen  ge- 
wischt  heeft  —  maar  dat  de  wijsbegeerte  van  den  Gods- 
dienst een  ander,  dan  een  anthropologisch  uitgangspunt 
nemen  zoude,  ik  kan  het  met  het  oog  op  den  broeden 
stroom  van  orescbriften  aan  deze  philosophie  in  ons  vader- 
land en  daar  buiten  gewijd  onmogelijk  denken.  En  ik 
zoude  het  ten  diepste  betreuren,  als  ooit  moest  aanschouwd 
worden,  dat  —  wat  sommigen  voorbarig  reeds  meenden, 
dat  geschied  was  —  de  dogmatiek  als  >caput  mortuum" 
naar  den  «antiquarischen  voorhof*  der  theologische  we- 
tenschap werd  verwezen.  Wie  het  wijsgeerig  karakter  der 
Dogmatiek  tegenover  historicisme  handhaven  wil,  is  naar 
mijn  oordeel  geroepen,  de  ernstige  vraag,  welke  ons  bezig 
houdt,  niet  uit  hoofd  en  hart  te  doen  wijken,  en  op  den 
gang,  dien  de  ^Relifftonspkilosqpkie^^  in  deze  eeuw  heeft 
genomen  met  bijzondere  aandacht  te  letten.  Meent  men 
dat  de  anti-naturalist  zich  niet  kan  begeven  op  dezen  anthro- 
pologischen  weg,  zonder  ernstig  gevaar  voor  zijn  standpunt, 
ik  zoude  zeggen,  dat  zoodanige  vrees  weinig  zoude  pleiten 
voor  de  deugdelijkheid  der  beginselen,  krachtens  welke  men 
zich  tegen  het  naturalisme  en  elke  daarmede  samenhangende 
wereldbeschouwing  verklaart.  Dat  intusschen,  >iuzonderheid 
op  Christelijk-hervormd  standpunt"  in  de  Dogmatiek  zelve 
»het  onderzoek  niet  van  den  mensch  moet  uitgaan,  maar 
van  God,  gelijk  Hij  zijne  verlossiugs-gedachteu  geopenbaard 
en  verwerkelijkt  heeft  in  den  Godmensch  Jezus  Christus"^) 
stem  ik  u  gaarne  toe.  De  schets,  welke  ik  van  de  Leer 
van   iet  geloofsleven   gaf,    is    op    die  leest  geschoeid  en  ik 

O    Studiën  IV.  bl.  229. 
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pleitte  uitdrakkelijk  voor  het  vooropstellen  van  de  eigen- 
lijke Theologie.  Maar  wèl  mag  men,  meen  ik,  onderscheid 
maken  tusschen  de  vraag,  hoe  men  de  Dogmatiek  in  den 
cyclus  der  theologische  wetenschap  heeft  te  beschoawen  en 
de  bewerking  der  Dogmatiek  naar  logisch  b^nsel.  Al 
wordt  in  de  wijsbegeerte  van  den  Oodsdiensê  de  weg  ge- 
baand voor  de  Dogmatiek,  daardoor  is  volstrekt  niet  beslist, 
dat  de  leer  van  het  geloofsleven  niet  met  God  zonde  mogen 
bannen.  Het  was  mij  in  deze  zaak  er  geenszins  om  te 
doen,  wat  de  verdeeliug  der  Dogmatiek  betreft,  af  te  wijken 
van  het  spoor  der  Hervormden.  Integendeel  ik  meen  mij 
hier  op  de  lijn  te  bevinden  —  zoo  als  ik  vroeger  schreef  — 
vau  onzen  Calvijn.  Maar  het  was  mijn  streven,  om  voor 
de  Dogmatiek  eene  plaats  te  veroveren,  waarop  zij  m.  i. 
hare  eer  handhaven  kan.  De  methodologische  kwestie, 
waarover  wij  handelen,  betreft  veelmeer  de  Theologie  in  haar 
geheel,  dan  wel  de  Dogmatiek  in  het  bijzonder.  Ook  hier 
blijkt  op  nieuw,  hoeveel  behoefte  er  tegenwoordig  bestaat 
aan  voortgezette  behandeling  van  de  sinds  eenigen  tijd  on- 
der ons  aanhangige  encychpediêche  vragen. 

Intnsschen  zijn  er  nog  vier  punten,  waarbij  ik  ten  slotte 
even  wil  stilstaan,  vai:  meer  bepaaldelijk  dogmaüsehen  aard. 

Vooreerst.  Gij  vraagt  mij  of  ook  de  vraag  hetzij  onbe- 
scheiden, hetzij  onbeteekenend  is,  waar  foch  in  mijne  >weten- 
schap  van  het  Geloofsleven'*  eene  behoorlijke  plaats  voor 
de  Hamartologie  (moet  het  niet  zijn  Hafnartiologie?)  wordt 
gevonden?  ^)  Hoe  zoude  die  vraag  voor  ondeseAeideti  kun- 
nen gehouden  worden,  waarde  vriend?  En  onbeteekenend 
neen,  dat  is  zij  stellig  ook  niet  voor  wie  als  wij  van  mee- 
ning zijn,  dat  nergens  meer  dan  hier  gelegenheid  is,  om 
de    geesten    terstond    te    beproeven.     Intusschen    is    het  de 

')    SO'dih,  IV.  bl.  243. 
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vraag,  of  de  her  der  zmide  als  zoodanig  in  de  Dogmatiek 
uitsluitend  te  huis  behoort.  Oij  zelf  schijnt  van  eene  andere 
meening  te  zijn,  als  gij  schrijft  dat  de  ethïck  iten  ware 
deze  wetenschap  voortaan  uitsluitend  uit  plichts-  ea  beoe- 
fenings-leer  zal  bestaan"  tot  de  beschrijving  van  het  >leven 
van  Christus  in  het  individu''  —  om  met  Gunning  te 
spreken  —  niet  kan  geraken^  zonder  ook  »de  hinderpalen'* 
van  dat  leven  en  »hunne  wegueming  (de  leer  der  zonte 
en  der  wedergeboorte)  ernstig  ter  sprake  te  brenc^eii"  *). 
Wat  mij  aangaat,  ik  meen,  dat  de  hamartiologie  slechts  in 
zoover  tot  de  Dogmatiek  behoort,  als  hier  het  groote  probleem 
van  het  kwaad  moet  besproken  worden,  met  het  oc^  be- 
paaldelijk op  de  vraag,  hoe  het  mogelijk  is,  dat  het  schepsel 
naar  aard  en  bestemming  met  den  Schepper  op  het  innigst 
verbonden  de  banden  verscheuren  kon,  waarop  de  religie 
ons  wijst  en  die  in  het  geloofsleven  aanvankelijk  wéér  aan- 
gehaald zijn.  Wat  voorts  de  hamatixologi^  in  tegenstelling 
met  de  aretologie  betreft,  ik  zoude  haar  in  de  Ethiek  op- 
zettelijk behandeld  willen  zion.  Tk  wensch  dus  in  de  Dog- 
matiek, terwijl  ik  in  het  eerste  deel  over  God  als  den 
Schepper  en  Begeerder  der  wereld  handel  en  op  den  mensch 
als  zijn  schepsel  bijzonder  de  aandacht  vestig,  als  in  wien 
de  wereld  der  btof  en  des  geestes  elkander  ontmoeten,  naar 
den  oorsprong  der  zonde  in  de  menschheid  onderzoek  te 
doen,  haar  wezen  te  ontvouwen,  en  op  hare  macht  en  hare 
zwakheid  tevens  te  wijzen,  om  alzoo  te  komen  tot  het  be- 
toog, dat  zij  overwonnen  kan  worden  in  het  geloofsleven, 
waarin  do  religie  zich  in  volle  kracht  openbaart.  Ik  geloof 
dat  alzoo  voor  de  hamartiologie,  behoudens  de  gemaakte 
beperking,  in  mijne  Dogmatiek  eene  alleszins  behoorlijke 
plaats  verzekerd  is,  en  zou  zelfs  de  vraag  durven  stellen: 
is  wel  —  ik  zeg  niet:  eene  Rijkstheologie,  maar  —  eene 
»7  t.  a.  p.  bl.  288. 
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^Heilsleer"'  in  betere  gelegeuheici  om  goed  voor  de  »leer 
der  zonde"  te  zorgen? 

Dat  menig  stelsel  hier,  zoo  ergens,  zijn  kwetsbare  plek 
bad,  is  V  allerminst  onbekend.  En  wat  dankt  n?  —  om 
dit  in  het  voorbijgaan  op  te  merken  —  zoude  de  ons 
reeds  welbekende  Fbank  ons  in  de  juiste  plaatsing  van  de 
hamartiologie  kunnen  helpen,  als  hij  ons  in  zrjue  Dogmatiek 
op  de  ^^Menschheit  Gottes"  wijst  en  met  het  oog  op  de 
wording  daarvan  achtereenvolgens  van  „Priuzip",  ,»Voll- 
zug"  en  ,»Ziel*'  gewaagt?  *)  Misschien  du  art  het  nog  lang, 
eer  men  voor  de  leer  der  zonde  de  rechte  plaats  in  de 
systematische  Theologie  vindt.  Het  kan  ons  te  minder  be- 
vreemden, naar  mate  wij  te  vaster  het  beginsel  vasthouden, 
dat  zij  zelve  nergens  op  hare  plaats  is  in  de  schoone  schep- 
ping van  God. 

Het  iueede  punt,  waarvoor  ik  awe  aandacht  wilde 
vragen,  betreft  het  begrip  van  openbaring.  Door  u  werd 
opgemerkt,  dat  het  „zeer  wezenlijk  verschil''  dat  er  be- 
staat tusschen  a  en  die  „Godgeleerden,  aan  welker  rich- 
ting" mijne  opvatting  der  Dogmatiek  U  >zelf8tandig  verwant 
schijnt"  zijnen  grond  heeft,  voor  een  goed  deel  althans,  „in 
eene  uiteenloopende  opvatting  van  het  begrip  van  openba- 
ring.'* ^)  Ik  geloof,  dat  gij  hierin  u  niet  bedriegt.  Ik  laat 
gaarne  aan  anderen  over  te  beslissen  of  het  „een  zeer 
wezenlijk  verschir'  is  dat  tusschen  u  en  hen,  die  op  „ethisch 
standpunt"  staan  bestaat.  Maar  met  u  oordeel  ik,  dat  het 
openóaringsèegrip  hier  groote  beteekenis  heeft.  »De  groote 
vraag"  —  zóó  schreef  ik  vroeger  —  »waarop  het  in  de 
dogmatiek  aankomt  is,  hoe  men  te  denken  heeft  over  de 
wijze,    waarop    God,    in    wien   het   leven  des  geloofs  zijnen 


I)  Dr.  Fr.  H.  K.  Fkamk.  Systtm  der  ChristlieAen  Wahrheit,  ie  üftlfte.  1878. 
3)  Studiën,  IV.  hl.  248. 
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grond  heeft,  iu  den  mensch  openbaar  wordt"  ^)  en  mij  wel 
bewast  van  de  waarde  van  Ghristas  iu  de  Dogmatiek  haalde 
ik  met  ingenomenheid  uwe  uitspraak  aan,  dat  de  hand- 
having van  het  openbarings-geloof  in  onzen  tijd  gedurig 
meer  een  Christo-centrisch  karakter  gekrcgeri  heeft.  ')  Het 
is  niet  noodig^  dat  ik  herhalc,  wat  ik  ter  bedoelde  plaatse 
voorts  over  de  openbarings-kwebtie  in  het  midden  bracht. 
Veel  minder  heb  ik  mij  hier  bezig  te  houdeu  met  het  be- 
spreken van  wat  anderen  zeiden.  Ik  wilde  a  alleen  doen 
opmerken,  dat  mijns  inziens  eigenlijk  aan  mededeeling  even- 
min van  leven  als  van  lició  op  zich  zelf  moet  gedacht  worden  als 
van  openbaring  gesproken  wordt.  Liever  volg  ik  hier  deu  ont- 
slapen Chantepie  DB  LA  Saüssaye  ZOO  als  ik  reeds  vroeger 
te  kennen  gaf,  en  meen  met  hem  dat  »het  karakter  der 
openbaring  medebrengt,  dat  God  niet  alleen  den  meu49ch 
door  onbedriegelijke  kenteekentin  zich  mededeelt,  maar  ook 
den  mensch  in  staat  stelt,  om  die  tcekenen  te  verstuau.**  ^) 
Ik  heb  er  dus  geon  bezwaar  tegen  met  u  van  eeue  opeu- 
hzxm^^daad  Gods  te  spreken,  en  kan  mij  ook  zeer  wel  ver- 
eenigeu  met  de  bepaling:  »openbariug=  mededeeling  van 
licht  en  leven  (levenwekkend  licht)  aan  deu  daarvoor  out- 
vangbaren  mensch.'*  Want  lecen  en  licht  is  ons  deel,  al» 
God  zich  zelveu  aan  ons  mededeelt.  Wanueer  gij  voorts 
hierbij  altijd  »op  de  prioriteit  van  het  licht"  zoudt  willeu 
»blijven  drukken"  zoude  ik  ook  die  beschouwing  —  dewijl 
zeker  in  het  licht  het  leven  openbaar  wordt  —  hier  liefst 
onaangeroerd  laten  —  hoewel  ik  gaarne  Joh.  1  :  4  in  ge- 
dachtenis houd  —  iudieu  slechts  niet  door  u  zooveel  waarde 
gehecht  werd  aan  de  vraag,  of  het  ^levenwekkend  licht" 
dan  wel  >liet  lichtverspreidend  leven"  voorop  wordt  ge- 
plaatst.   Mij    dunkt,    hier    is    het    noodig  op  het  Bijbelsche 

»)    Nhutve  Bijdraycn.  II.  bl.  105.  ')    l.  a.  p.  h\     166. 

•*)    ProUsianUche  Bijdragen.  V.  bl.  129.  Cf.  Nitxiwe  Bijdragen  II.  bL  156. 


Digitized  by 


Google 


—  239  - 

spraakgebruik  te  letten  en  uwen  wenk  ter  harte  te  nemen, 
>dat  wij  niet  op  den  weg  van  licht  schadelijke  eenzijdigheid 
komen.''  *)    Hoofdvraag    zal  intusschen  hier  blijven,  meen 
ik,  of  wij  bij  die  mededeeling  van  licht  »aan  den  daarvoor 
ontvangbareu    mensch'*    aan    eene  leer  ala  zoodanig  moeten 
denken    van   Godswege   geopenbaard,  dau  wel  aan  openl>a- 
migs^feilen,  welke  ten  gevolge  hebben,  dat  zich  een  geeste- 
lijk  leven    ontwikkelt,  hetwelk  zich  gedrongen  gevoelt  over 
Gods  ^heilsgedachten"  eerbiedig  te  peinzen.  De  Dogmatiek, 
ook    waar   zij    als    >leer    van   het  geloofsleven*'  optreedt  is 
—    ik    ben    dit    geheel    met   u    eens   —   geroepen  om  die 
heilsgedachten  „te  verstaan"  en  „zooveel  mogelijk  te  verklareu, 
wat  God  gedaan  heeft  en  doet  ter  verlossing  van  wat  door 
de  zonde  verloren  en  slechts  door  het  wonder  zijner  genade 
te  redden  was"  ^).  De  »idee  des  Christendoms"  komt  mijns 
inziens   geenszins  tot  haar  recht,  waar  niet  in  deze  >heils- 
feiten"    de  grond  wordt  gezocht,  waarop  het  ^geloofsleven" 
rust.     Dat    was  mij  eene  reden  te  meer,  waarom  ik  mij  op 
de  lijn  der  Hervormden  bewegende  de  dogmatiek  met  eigen- 
lijke   Theologie  deed  aan  vangen.     Dat  niet  door  de  Dogma- 
tiei,   maar   door    de    Elhiek   de   ^onschatbare   vrucht"   van 
de  heilsgedachten  Gods  besproken  moet  worden,  zoude  ik  u 
niet  gaarne  toegeven.  ^    Dat  zoude,  meen  ik,  meer  dan  iets 
anders  misschien  tot  eene  ^verarming*'  der  Dogmatiek  moe- 
ten leiden,  welke  ook  gij  conmogelijk  toejuichen"  kunt.  *) 
Ik    kwam   reeds  onwillekeurig  tot  de  derde  der  kwesties, 
welke  ik  mij  voornam  nog  te  bespreken.  Ik  bedoel  de  verhou- 
ding tusschen  Dogmatiek  en  Ethiek.  Terecht  komt  gij  daarop 
een  en  andermaal  terug.  Het  is  er  u  om  te  doen  ,^de  ver- 
scheidenheid" van  beide,  „tegelijk  met.  haar  innig  verband" 
in  het  licht  t(5  stellen  *)  en  bet  schijnt  u  wenschelijk,  hier- 

^)   Studiën  IV.  bl.  248,  244.  ^)    t.  a.  p.  bl.  229. 

*)    t.  a.  p.  bl.  242/  *)    t.  a.  p.  bl.  238.  «•)  t.  a.  p.  bl.  280. 
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bij  aan  de  christelijke  dkq^sta^  in  onderacheiding  van  het 
aanverwante  t^tedenken  ^).Ik  zal  ook  hier  niet  onderzoeken, 
of  het  bijbelsch  spraakgebruik,  wat  CH  betreft,  in  dit  ver- 
band awer  gedachten  volledig  tot  zijn  recht  komt,  terwijl 
ik  overigens  gaarne  met  u  voor  de  y^onderscheiding  van 
beide  zusterweteuschappen"  blijf  stemmen,  overeenkomstig 
hetgene  ik  vroeger  geschreven  heb  ').  Ook  merkte  ik  reeds 
op,  dat  ik  in  geenen  deele  geneigd  ben  de  Eikieh  aan  de 
Dogmatiel  te  laten  voorafgaan.  In  tegendeel  ik  meen,  dat  het 
dringende  eisch  is  zoowel  der  logika  als  des  tijds,  om  de 
Dogmatiek  op  den  voorgrond  te  doen  treden,  gedachtig  aan 
het  door  a  aangehaalde  woord  van  Ltchienèerger  -  poor  do- 
miner  la  plaine  il  fant  étre  en  possessioo  de  la  r^on  des 
soarces"  ')•  Ik  zie  echter  evenmin  in,  waarom  men  ,,voor 
de  vereeniging  van  beide  wetenschappen  zoude  moeten 
stemmen,'*  als  ,,zoowel  de  dogmatiek  als  de  ethiek  zich  uit- 
slnitend  op  bet  gebied  vau  het  leven  bewegen'*  ^)  als  het 
mij  in  het  algemeen  duidelijk  is,  waarom  de  Dogmatiek  als 
„Eet'fêleet^'  opgevat  meer  eer  zoude  ontvangen,  dan  wan- 
neer zij  als  „Leer  van  het  geloofslevetC'  optreedt.  Wie  met 
ons  t^enover  weerspraak  van  min  sympathetische  zijde  op 
de  onderscheiding  van  reliffieus  en  zedelijk  leven  blijft  aan- 
dringen en  godsdienst  en  zedelykieid,  hoe  nauw  ook  ver- 
bonden, niet  vereenzelvigt,  kan,  dunkt  mij,  geene  zvrarig- 
heid  er  in  zien  van  eene  wetenschap  van  het  geloofsleytn 
en  van  het  zedelijke  leven  te  spreken,  in  dien  zin,  dat  beide 
van  elkander  onderscheiden  worden,  al  mogen  zij  ongetwij* 
feld  door  zusterlijke  banden  vereenigd  heeten.  En  is  het  de 
vraag,  hoe  de  Dogmatiek,  terwijl  de  Ethiek  zoo  belangrijk 
vooruitging,  zich  tot  nieuwen  luister  verheffen  kan,  ik  beu 


')   t.  a.  p.  bl.  22V.  >)    hieuwt  Bijdrarjen  II.   bl.  18». 

3)  Dê  DogmatUk  en  hare  toekomst,  bl.  80. 
*)  Studiën  IV.  bl.  244. 
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vau  tneeuing,  dat  dit  het  best  geschieden  kaa,  wauaeer  zij 
zooveel  mogelijk  zich  benaarctigt  om  het  duidelijk  te  doeu 
uitkomeu,  dat  zij  metterdaad  „Ia  régiou  der  sources*'  mag 
genoemd  worden.  Wanneer  ik  iu  het  geloofsleven  de  oor- 
sprongen zoek  vau  gezond  zedelijk  leven,  wensch  ik  geens- 
zins voorbij  te  zien,  dat  het  leven  des  geloofs  op  zijn  benrt 
in  God  zijnen  grond  heeft.  Gaarne  zeg  ik  het  Alfred  Besch 
na:  ^^thatsachlich  empfangt  der  Einzelue  sein  religiöses  Be- 
wusztsein  darch  die  Yermittelnng  der  Schrift  nnd  der  Kirche 
aus  Jesu  als  der  befruchtenden  Quelle  seines  Glaabens,  nicht 
aber  nude  aus  sich  selbst'*  ^)  en  vrees  met  hem,  ^)  dat  het 
,  Jch  des  Menschen,  welches  heute  noch  mit  einem  von  den 
Yatern  ererbten  Reichthum  religiösen  Gehaltes  erfüllt  sein 
kann"  als  het  „einmal  zum  allesbeherrschenden  Prinzipe 
der  Beligiositat  erhoben  und  fortan  von  keiner  höhern 
Macht  geleitet"  wordt,  binnen  korten  tijd  dezen  rijkdom 
verliezen  ,,und  unbesehens  bei  einem  verschamten  oder  auch 
schamlosen  Banquerotte  seines  religiösen  Lebens  anlangen** 
zaL  ,,Vest)gia  terrent'M  Ik  zoude  juist  daarom  niet  gaarne 
Besch  willen  volgen,  waar  hij  de  „Anliropoloi^ie*'  als  eerste 
deel  der  Dogmatiek  wil  beschouwd  zien  en  verheug  er  mij 
iu,  dat  de  Wyêbegeerte  van  den  Oodedienet  de  ten  dezen  be- 
langwekkende Anthropologische  kwestie  —  trouwens  in  nauw 
verband  met  het  vratigstuk  der  Oodsopeniaring,  —  aan  de  Dog- 
matiek in  hare  Propyleen  over  kan  reiken. 

Nog  ééne  zaak  blijft  mij  over.  Toen  gg  vóór  twee  jaar 
over  de  Dogmatiek  der  toekomst  met  zooveel  geestdrift 
spraakt,  steldet  gij  haar  den  eisch,  dat  zij  ,,8teeds  meer  eene 
Apologetische  zijn"  moet.  Bedrieg  ik  mij  niet,  dan  wilt  gij 
nu  gij  „nog  eenmaal**  dat  onderwerp  in  behandeling  neemt, 
dien  eisch  althans  niet  meer  in  de  eerate  plaats  ons  doen 
hooren.    Ook  door  u  wordt  erkend,  dat  de  dogmatiek  ^,er 

^)  Da$  Formalprinzip  du  ProtutantinMu,  8.  131.  'j  t.  a.  p. 

Digitized  by  VjOOQiC 


—  242  — 

ongetwijfeld  bij  winnen  zal,  wanneer  sij  bij  elke  schrede  op 
haren  weg  niet  langer  met  den  vijand  rekenen  moet  en  on- 
gestoord haar  christelijk-wijsgeerig  ideên-weefsel  a&pinnen 
kan*'  ^)  en  gij  wijst  met  ingenomenheid  op  de  ^^schoone 
taal''  door  Gunning  ')  te  dezer  zake  gesproken.  Het  ver- 
wondert mij  te  minder,  dat  gij  deze  ,>concessie*'  doet^  de- 
wijl gij  reeds  wóót  8  jaar  verklaardet,  dat  gij  ,,boven  eene 
polemische,  aan  eene  thetische  en  apologetische  behandeling 
der  zaken  gew^oonlijk  de  voorkeur  gegeven  hebt"  ').  „Is 
niet"  —  zoo  mogen  wij  met  CaiiMER  *)  wel  vragen  ••  „wan- 
neer men  apologie  alleen  in  den  zin  van  aanpryzing  opvat, 
eene  goede  Dogmatiek  op  wetenschappelijk  gebied,  de  beste 
aanprijzing,  de  beste  apologie  van  het  Christendom"  ?  Boven- 
dien, ook  bij  u  vond  J.  Muixbr  een  geopend  oor,  als  hij 
in  het  door  a  met  zooveel  recht  belangrijk  genoemde  ar- 
tikel Bogmatik  schreef:  „Wenn  nun  die  Wissenschaft  der 
christlichen  Lehre  aus  dem  Glauben  nnd  der  Wiedergebort 
kommt,  so  setzt  sie  natürlich  auch  in  denen,  an  die  sie 
sich  lehrend  wendet,  diesen  wiedei^ebarenden  Glauben  vor- 
aus.  Es  kann  ihr  nicht  einfalleu,  dem  Ungl&ubigen  die 
Wabrheit  des  Christenthums  demoustriren,  das  was  seiner 
Natur  nach  auf  einer  ueuschöpferischen  Mittheilung  an  die 
Menschheit  beruht,  aus  den  naturlichen  Prinzipiën  der 
Yernunft  beweiseu  zu  wollen.  Solchen  verkehrten  Unterneh- 
mungen  gauzlich  entsagend»  hat  jene  Wissenschaft  sich 
darauf  zn  beschrttuken,  die  schon  Ein verstandenen,  die 
Glaubigen  über  iliren  Besitz  und  dessen  Inhalt  und  Zusam- 
menbang  zu  verstandigen,  sie  zu  einem  wissenschaftlich 
entwikkelteu  Bewusztsey  n  desselben  zu  erheben"  *). 


1)  Studièn.  IV.  bl.  252.  ')  Htt  ethisch  begimel,  bl  10. 

»)   Christelijke  Dogmatiek  I.   Voorrede  VI  en  VII. 
«)  Stemmn  vtwr   Waarheid  en  Vrede.  1876.  bl.  968. 
')    HerMOjf.  R.  £.  lU.  S.  487.  (IfM  Anfl.) 
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Intasschen,  dat  er  aan  apologie  des  Christendoms  drin- 
gend behoefte  bestaat,  wie  zal  het  kunnen  ontkennen,  die 
ernstig  let  op  den  tijd,  waarin  wij  leven  P  Waarlijk  —  vergun 
mij,  dat  ik  aan  vroegere  onvergetelijke  omgeving  terug  denk  — 
nog  geldt  het  woord,  dat  Yollenhovb  eenmaal  den  Haag- 
schen  kerkeraad  toezong:  „men  bouwt  Gods  stad  nog,  als 
in  Nehemia's  tijd,  met  oogen  vrij  van  slaap  en  handen  reê 
ten  strijd".  Er  zijn  gevaren,  die  tot  verhoogde  waakzaam- 
heid dringen,  en  tegenstanders,  wier  macht  uiet  gering  kan 
geacht  worden.  Daarom  ook  erken  ik  gaarne  met  u,  dat 
het  ,,mij  bedroeft  en  ergert,  als  ik  soms  over  Apologeten 
zelfs  van  den  eersten  rang  op  eene  wijze  hoor  oordeelen, 
die  van  weinig  waardeering  en  nog  minder  dankbaarheid 
tuigt'*  ^)  en  ik  verneem  ^)  en  bemerk  het  met  vreugde,  dat 
gij  liefst  de  stichter  zijt  van  eene  ,yapologeii8che"  school. 
Hoe  zoude  ik  er  aan  kunnen  denken,  van  u  „eene  confes- 
sie van  schuld"  ^)  te  verlangen,  waar  gij  voor  goed  een  hei- 
lig recht  op  onbegrensde  dankbaarheid  bij  mij  en  zoo 
velen  verkregen  hebt  tot  een  altoos  gebrekkig  loon  voor 
voortreffelijken  arbeid  in  het  belang  van  Christus*  gemeente? 
Beslis  dan  zelf,  mijn  Vriend !  welke  vreugde  mij  vervult»  als 
ik  bedenk,  dat  onder  de  Wet,  waaronder  wij  thans  leven  en 
werken,  Gij  geroepen  zijt  tot  het  onderwijs  in  de  Wijsbegeerte 
van  den  Godsdienst,  welke  naar  mijn  bescheiden  oordeel  zoo 
uitnemend  —  zonder  dat  voor  methodologische  fouten  vrees 
behoeft  te  bestaan  —  er  zich  toe  leent,  om  in  u  den  „apo- 
logeet, minstens  even  luid  als  den  dogmaticus"  *)  te  doen 
spreken.  Of  gelooft  gij  niet  met  mij,  dat  de  „Beligionsphi- 
losophie'*  uit  haren  aard  geschikt  is,  om  voor  het  Christen- 
dom, thans  van  zoo  vele  zijden  bedreigd,  of  beslist  ten  val 
hf  even  zeker  ter  opstanding  te  zijn  ^  En  indien  ja  —  zoudt 

<)  Dê  Dogmatiek  en  hare  loekomst.  bl.  84.  >)  t,  a.  p. 

*)  Studiën  lY.  bl.  852.  *)  t.  a.  p.  bl.  258. 
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gij  voor  het  eerste  vreezeu,  eu  het  la&t^te  niet  darven  ver- 
wachteu?  Indien  dat  mogelijk  ware,  het  zoude  U  —  daarvau 
ben  ik  zeker  —  slechts  tot  verhoogde  inspanning  dringen, 
om  als  een  andere  David  —  ik  denk  aan  nw  slotwoord  — 
„de  oorlogen  des  Heereu"  met  nieuwe  geestdrift  te  voeren. 
Ik  twijfel  er  aan  of  gij  dan  nog  wel  van  de  Wtjëbegeerte  van 
dên  Godsdienst  zoudt  zeggen^  wat  ik,  naar  ik  reeds  opmerkte, 
met  leedwezen  las  ')  in  uweu  „brief*  overigens  mij  in  me- 
nig opzicht  zoo  welkom.  Ik  stel  mij  voor,  dat  gij  van  liever- 
lede op  dit  'leervak  een  deel  althans  van  de  liefde  zult  over- 
dragen, welke  gij  aan  de  Dogmatiek  hebt  gewijd  en  dat 
op  dit  gebied  de  „Christelijke  apologetiek"  uwe  welbeproefde 
krachten  niet  te  vergeefs  zal  inroepen.  De  tijd  der  rast 
schijnt  mij  voor  de  dogmatische  Theologie  nog  verre  te  zijn. 
De  gedachte  verheugt  mij,  dat  gij,  al  moet  ook  gij  de  „leer- 
stellige Godgeleerdheid^'  eerlang  aan  den  kerkdijken  Hoog- 
leeraar overgeven,  op  dogmatisch  gebied  werkzaam  zult  blij- 
ven. Ood  spare  en  sterke  u  bij  de  omvangrijke  taak,  welke 
in  den  nieuwen  cursus  u  wacht!  Hebt  gij  ter  eeniger  tijd 
soms  weer  iets  op  het  hart,  gelijk  ditmaal,  tegenover  de 
zoodanigen  die  gij  met  den  naam  van  vrienden  vereert,  ik 
zal  mij  gelukkig  achten,  als  gij  wederom  my  allereerst  tot 
deelgenoot  uwer  bedenkingen  of  grieven  wilt  maken.  Gij 
kunt  vrienden  hebben,  die  nog  meer  dan  ik  met  u  in 
theologisch»  opvattingen  samenstemmen,  maar  ter  nauwer- 
nood  een,  die  zich  in  liefde,  dank  en  vereering  nauwer 
aan  u  verbonden  gevoelt,  dan  uw  u  zeer  toegenegene 

Oroningen,  G.  H.  L^xbrs. 

it  September  1878. 


>)  t   a.  p.  bl.  ia2 
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DE  LEER  VAN  HET  GELOOFSLEVEN, 

EENE  DOGMATISCHE  STUDIE 

VAM 

a.  H.  LAHEBS. 


II. 

Zag  ik  mij  door  den  hoogleeraar  van  Oosterzss  ^)  op 
vereerende  wijze  de  gelegenheid  vriendelijk  aangeboden  om 
nader  mijne  meening  te  ontwikkelen  aangaande  een  en 
ander^  dat  in  de  Prolegomena  der  Dogmatiek  mijns  inziens 
behandeld  moet  worden,  op  mij  rast  thans  de  taak  mijne 
aandacht  te  wijden  aan  wat  in  de  Dogmatiek  zelve  ter 
sprake  behoort  te  komen.  Het  is  niet  noodig,  meen  ik,  te 
herhalen,  wat  ik  vromer  ^)  betreffende  den  vorm,  waarin  ik 
mijne  gedachten  hier  wensch  te  ontwikkelen,  te  kennen  gaf. 
Ik  denk  er  niet  aan,  den  belangstellenden  lezer  een  hand- 
boek der  Dogmatiek  aan  te  bieden  en  zal  meer  dan  tevreden 
zijn,  wanneer  ik,  zoo  als  ik  het  uitdrukte  %  een  of  ander 
beoefenaar  der  dogmatische  studiën  behulpzaam  kan  zijn  in 


1)  Studièn  lY.  bl.  217-854.  Zie  deze  Nieuwt  Bijdragen  (II)  b1. 197  ~  844. 
•«)  l.  a.  p.  bl.  196.  3)  t.  a.  p.  bl.  130. 
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het  vormen  van  eene  Dogmatiek,  waarin  het  karakter  des 
Christelijkeu  geloofs  ten  volle  tot  ziju  recht  komt,  of  ook 
in  ruimeroii  kring  de  aandacht  mag  vestigen  op  het  belang 
van  dogmatische  vragen  V(»or  den  tegen  woordigeu  tijd.  Bedrieg 
ik  mij  niet,  dan  mag  —  waaromtrent  ook  overigens  redfii 
zij  tot  klacht  op  het  gebied  der  Godgeleerde  wetenschap  — 
met  blijdscliap  het  verschijnsel  begroet  worden,  dat  voor  deu 
dogmatischen  arbeid  meer  belangstelling  ontwaakt,  dau 
waarop  liet  scheen,  dat  het  tegenwoordige  geslacht  rekenen 
mocht.  Ünder  zoodanige  omstandigheden  kan  het  niet  anders 
dan  wcuschelijk  ziju,  dat  wie  meent  iets  te  zeggen  te  hebben, 
dat  zouder  aarzeling  uitspreke.  Ik  wnnsch,  nu  ik  mij  tot  de 
Dogmatiek  zelve  begeef,  zooveel  medelijk  mij  te  bepalen  tot 
uiteenzetting  van  mijne  eigene  denkbeeldeUi  zonder,  waar  het 
niet  volstrekt  i»o«g  schijnt,  van  anderen  te  spreken  —  ook 
al  maak  ik  daiijPRir  gebruik  van  wat  door  verschillende,  min 
of  meer  sympathetische,  voorgangers  in  vroegeren  of  lateren 
tijd  werd  geleverd. 

De  nauwe  samenhang  van  de  Dogmatiek  met  de  wijsbe- 
geerte van  den  Godsdienst  kan  naar  mijne  zienswijze,  zoo 
als  ik  vroeger  schreef  ^),  niet  worden  ontkend,  zouder  dat 
het  wetenschappelijke  karakter  der  Dogmatiek  in  den  cyclus 
der  wetenschappen  in  ernstig  gevaar  wordt  gebracht.  De  wijsbe- 
geerte van  den  Godsdienst,  uitgaande  van  het  anthropologiscfae 
feit  der  religie,  door  de  geschiedenis  gestaafd,  moet  in  de  Gods- 
leer  eindigen,  welke  alzoo  zich  in  eene  zelfstandige  behande- 
ling —  waarop  ten  onzent  door  den  hoogleeraar  Doedes  met 
zooveel  nadruk  werd  aangedrongen  ')  —  zal  mogen  verheugen. 
De  behandeling  der  Godsleer  moet  ons  het  recht  geven,  om  deii 
Godsdienst  te  vrijwaren  van  het  verwijt,  als  of  hij  misschien 

^)  Vooral  in  mijn  antwoord  aan  Prof.  Dr  J  J.  van  Oobterebe,  t  a.  p. 
>}  Inleiding  tot  de  Leer  van   God  en  Leer  van  God,  Voorrede,  cf  Enq/do- 
peaie.  bl.   19(i. 
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als  pathologisch  versohijiisel  in  de  menachen «wereld  zoude 
moeten  beschouwd  worden.  Afgezien  van  dit  principieele  be- 
lang der  leer  aangaande  God  voor  de  wqsbegeerte  van  den 
Godsdienst,  zal  bovendien  bij  de  Godsleer  de  sleutel  gezocht 
moeteu  worden  ter  verklaring  van  het  verschil  tusscheu  de  ver- 
schillende vormen,  waarin  zich  de  Godsdienst  in  hel  leven 
der  menschen  openbaart.  Ongetwijfeld  kan  men  verschillende 
uitgangspnuten  kiezen  bij  het  groepeeren  van  de  Godsdiensten, 
maar  verstandig  zal  het  wel  niet  kunnen  heeten,  als  men 
iti  de  onderlinge  waardeering  der  verschillende  Godsdiensten 
voorbijziet,  dat  aan  het  verschil  in  de  voorstellingen  aan- 
gaande God  de  eerste  plaats  toekomt  in  de  vergelijkende 
Godsdienst- wetenschap.  De  geschiedenis  der  Godsdiensten 
stemt  ten  dezen  aanzien  met  die  der  wijsbegeerte  of  liever 
der  wijsgeerige  stelsels  te  zamen.  Hetzij  God  beschouwd 
worde  als  de  laatste  oorzaak  van  alle  dingen,  hetzij  Hij  als 
voorwerp  der  aanbidding  worde  aangemerkt,  iii  elk  geval 
boheerscht  de  voorstelling,  welke  men  zich  aangaande  Hem 
vormt,  geheel  de  wereld-  zoowel  als  de  levens-beschouwing 
des  menschen.  Wordt  nu  het  godsdienstige  leven  van  den 
Christen  als  geloofsleven  aangeduid  en  daarmede  te  kennen 
gegeven,  dat  in  het  Christendom  de  mensch  niet  enkel /^a^^/' 
den  invloed  van  God  ondergaat,  maar  ook  ac^i^/*  de  afhanke- 
lijkheid van  God  aanvaardt  en  alzoo  de  stelling  inneemt, 
welke  hem  als  beelddrager  van  God  toekomt,  het  is  niet 
mogelijk,  dat  niet  eene  bep.alde  Godsieer  op  dit  standpunt 
der  religie  zich  verheffen  zoude  —  en  wel  eene  zoodanige, 
waarbij  de  mogelijkheid  wordt  gegeven  van  eene  rechtstreeksche 
of  liever  werkelijke  gemeenschap  tusschen  God  en  den  mensch. 
Den  Godsdienst  in  het  algemeen,  in  den  empirischen  zin 
genomen,  met  eene  bepaalde  Godsleer  in  uoodwendigen 
samenhang  te  plaatsen,  is  zeker  niet  goed  te  keuren,  maar 
heeft  men  eenmaal  den  Godsdienst  in  zijnen  hoogsten  vorm 
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in  het  Christendom  begroet  en  hierin  het  religieose  leren 
aU  geloofakvm  erkend,  men  zal  op  den  duur  niet  kannen 
weigeren  aan  het  theïsme  recht  te  doen  wedervaren.  Terwijl 
het  aan  de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  moet  worden 
overgelaten^  den  weg  te  banen  voor  de  beschouwing  van  het 
Christendom  in  subjectieven  zin  als  het  leven  des  geloof s^  is 
de  Dogmatiek  als  leer  van  het  geloofsleven  in  haar  recht, 
als  zij  eene  bepaalde  Oodsleer  vooronderstelt. 

Het  kan  das  schijnen  aanbeveling  te  verdienen,  aan  de  Ie» 
aangaande  Ood  in  de  Dogmatiek  geen  afzonderlijke  plaats  in  te 
ruimen,  en  in  afwijking  van  de  lijn  bepaaldelijk  in  de  Her- 
vormde kerk  meestal  gevolgd,  zoowel  t^nover  het  theo- 
logische beginsel  der  Hervormden  als  tegenover  het  anthropo- 
logische  uitgangspunt  der  Lutherschen  het  Christologische 
beginsel  op  den  voorgrond  te  plaatsen.  Gk>ld  het  hier  eenvoudig 
een  dogme,  wij  zouden  er  inderdaad  weinig  bezwaar  t^en 
kunnen  hebbeu,  om  aan  de  wijsb^erte  van  den  GK)ds- 
dienst  geheel  en  al  over  te  laten,  wat  daarin  even  eigenaar- 
dig als  noodzakelijk  eene  zoo  belangrijke  plaats  moet  inne- 
men. Maar  het  geldt  hier  meer  dan  een  dogme  op  zich  zelf. 
Juist  daarom  —  zoo  als  meermalen  ook  ten  onzent  werd 
opgemerkt  —  heeft  de  Hervormde  kerk  nooit  van  haar 
theologisch  beginsel  eene  leus  gemaakt,  zooals  voor  de  Lu- 
therschen hun  anthropologisch  beginsel  was,  dewijl  zij  meende 
dat  het  hier  den  artieulus  fvndamefUalis  betrof.  Hoe  meer 
men  er  van  overtuigd  is,  dat  het  hier  het  uitgangspunt  geldt 
van  al  wat  als  schepsel,  ook  op  het  gebied  des  geestelijken 
levens,  bestaat,  des  te  minder  zal  men  er  vrede  mede  heb- 
ben^ dat  Ood  alleen  als  vooronderstelling  in  de  Dogmatiek 
zoude  optreden.  Ongetwijfeld  moet  het  als  eene  fout  in  de 
theologische  leerontwikkeling  der  Hervormden  worden  aan- 
gemerkt, dat  het  positieve  karakter  der  Dogmatiek  dikwerf 
miskend    werd  in   aprioristische  bespiegelinf^eu   over   Qodp 
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opera  ad  inira,  alsmede^  dat  de  nmplicüas  van  Gods  we2sen, 
zoowel  als  de  eenheid  van  het  menschdom  als  zoodanig  wel 
eens  werd  voorbijgezien,  waar  de  ,,raad  Gods"  in  verschil- 
lende deereia  werd  uiteengelegd.  Maar  hoe  nadrukkelijk 
ook  die  fout  moet  worden  gegispt,  het  getaigt  naar  mijne 
meening  van  weinig  inzicht  in  de  behoeften  van  den 
tegenwoordigen  tijd,  als  men  weigert  in  de  Dogmatiek 
het  grondbeginsel  der  Hervormden  te  eeren,  krachtens  het- 
welk God  als  Schepper  en  diensvolgens  als  hoogste  oorzaak 
van  alle  dingen  wordt  erkend  en  voorop  geplaatst.  Op  tref- 
fende wijze  valt  hier  het  wijsgeerige  streven  met  het  reli- 
giense  verlangen  te  zamen.  De  wijsgeerige  mensch  zoekt  de 
rust  voor  zijn  denken  in  de  erkenning  eener  hoogste  oorzaak  en 
de  godsdienstige  mensch  vindt  zich  bevredigd  in  de  aanbidding 
van  God,  door  wien  en  tot  wien  hij  zich  geschapen  acht.  In  het 
leven  des  geloofs  moet  de  gedachte  op  den  voorgrond  staan, 
dat  er  niets  is,  wat  niet  zijnen  grond  heeft  in  den  Oneindige, 
voor  wien  men  zich  buigt.  De  Godsleer  in  haren  geheelen 
omvang  als  deel  der  dogmatisch-wijsgeerige  wetenschap  moge 
dus  al  in  de  wijsbegeerte  van  den  Godsdienst  behandeld 
worden,  in  de  Dogmatiek  moet  toch  allereerst  op  God  ge- 
wezen worden,  als  grond  van  het  leven  des  geloofs.  Meent 
men,  zooals  sommigen  nc^  altijd  schijnen  te  denken,  eerst 
dèn  vasten  bodem  onder  den  voet  te  hebben  als  men  op 
Chriêtus  wijst,  als  grondslag  der  Christelijke  Dogmatiek,  men 
zal  toch  bij  dieper  nadenken  kwalijk  kunnen  ontkennen,  dat  de 
Christologie  zoowel  in  haar  ontologisch  als  in  haar  soterio- 
logisch  gedeelte  op  bepaald-theologische  grondslagen  rust. 
Wordt  de  Christologie  met  de  Anthropologie  in  nauwen  samen- 
hang geplaatst  en  het  anthropo-centrische  beginsel  in  de  Dog- 
matiek op  den  voorgrond  gesteld,  men  zal  de  beschuldiging  — 
of  laat  mij  liever  zeggen  het  gevaar  —  van  subjectivisme  wel 
niet  kunnen  ontgaan,   tenzij   men  het:   ndvraiv  x^ijukf^ 
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lAétqov  avO'Qianoq  wat  uauwer  met  objectieve  Theologie  iu  ver- 
band brenge^  dan  dat  in  de  school  van  Hegel  ple^  te  ge- 
schiedeD.  ^)  Hoe  wen  schelijk  het  ook  zij,  dat  het  Christendom, 
als  historisch  feit  opgevat,  vau  de  zijde  der  Anthropologiein  den 
kriug  der  wetenschappen  worde  binnengeleid,  roei  mag  niet 
vergeten,  dat  wij  hier  —  zoo  als  Schelling  het  uitdrukte  — 
met  eene  ,.Göttliche  Geschichte"  te  doen  hebben.  Dat  his- 
torische karakter  des  Christendoms  wordt  eerst  dan  behoor- 
lijk geëerd,  wanneer  het  geloofsleven  zelf  in  verband  gesteld 
wordt  met  Grod,  die  als  object  van  den  Godsdienst  eerst  hier 
volkomen  openbaar  wordt.  Terecht  werd  daarom  in  de  Chris- 
telijke kerk  zooveel  waarde  gehecht  aan  de  Christologische 
formule  en  gewaakt  tegen  elke  poging,  om  door  verlaging 
van  de  persoonlijke  metaphysische  beteekeuis  van  Christus 
het  absolute  karakter  des  Christendoms,  bewust  of  onbewust, 
in  gevaar  te  brengen.  Even  onjuist  als  de  meening  is  alsof 
Kalvijn  het  eerst  op  de  Dogmatiek  der  Protestanten  den 
Iheologischeu  stempel  zoude  gedrukt  hebben,  even  onbillijk 
zoude  het  zijn  bij  de  Kerk  geringschatting  van  het  in  en- 
gereu  ziu  theologische  dogme  te  voorouderstollen,  waar  men 
haar  aan  het  werk  ziet,  om  vragen  van  meer  algemeen-ö»/Afö- 
pologischen  of  Christologischen,  of  wel  bepaaldelijk  van  sole- 
riologiêchen  aard  te  behandelen.  Is  met  recht  gezegd  door 
wijlen  D.  Chantepie  de  la  Saüssaye^),  dat  de  Theologie 
en  de  Anthropologie  der  Christelijke  Dogmatiek  even  Chris- 
tologisch zijn,  als  de  eigenlijke  Christologie  zelve,  men  zoude 
ook  kunnen  beweren,  dat  de  Christologie  en  Anthropologie 
even  theologisch  zijn  opgevat  als  de  Theologie  zelve.  Trou- 
wens van  geen  stelling  is  de  Dogmatiek  der  Christelijke 
kerk  verder  verwijderd,  dar  van  deze,  dat  God,  al  is  Hij 
de   oorzaak   vau   alles,    van   niets  do  verklaring  mag  heeten 

»)  Cf.  Caro:  L'idéé  de  JJieu.  p.  17. 
^;  Protestant^hé  Btjdrayen.   V.    bl.   180. 
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en  wei  te  reeht  werd  door  Caeo  *)  opgemerkt,  dat  het  in 
deu  grond  hetzelfde  probleem  is,  dat  in  den  meusch  eii  in 
God  onze  denkkracht  rosteloos  inspant.  De  wijsbegeerte  is 
droevig  verlegen  met  het  vraagstuk^  hoe  oneindigheid  en 
persoonlijkheid  in  het  hoogste  Wezen  verbonden  kannen 
zijn  eii  deze  of  gene  is  in  die  verlegenheid  misschien  ge- 
neigd met  bijval  het  amUkeisme  te  begroeten,  dat  ter  be- 
slechting van  deu  eeuwenouden  strijd  ons  werd  aanbevolen 
als  een  Godsb^ip,  dat  zijn  boofdkenmert[  heeft  in  de  stel- 
ling, dat  ^Ues  in  het  heelal  zich  beweegt,  zich  opwaarts  ont- 
wikkelt tot  zijnen  Ood."  *)  Uoe  meer  wij  in  onzen  tijd  ge- 
vaar loopen  ook  hij  opzettelijke  afwijzing  vau  het  atheïsme 
in  woord  of  stelsel  nogtans  den  levenden  God  te  verliezen, 
om  niets  anders  over  te  houden  dan  het  oneindige,  als  ge- 
dachte vau  den  menschelijken  geest,  of  het  goddelijkcj  als 
ideaal  der  menschheid,  des  te  ernstiger  moeten  wij  er  op 
bedacht  zijn  in  deu  persoon  van  God  den  grond  van  al  wat 
is,  zoowel  in  als  óuiten  ons,  te  erkennen.  Niet  genoeg  kan 
gewaarschuwd  worden  tegen  het  streven,  om  terwijl  de  be- 
paling van  het  concrete  ons  moeielijk  valt,  tot  het  vormen 
van  abêtractiën  de  toevlucht  te  nemen  —  eene  fout,  waarop 
wij  mot  zooveel  humor  door  den  hoogleeraar  fieets  werden 
opmerkzaam  gemaakt.  ^  Nergens  is  dat  meer  misplaatst, 
dan  iu  de  Godsleer.  Heeft  de  Godsdienst  geen  reëel  object 
in  deu  persoon  van  God,  men  meene  niet,  dat  door  groote 
woorden  of  verhevene  ideën  dit  gemis  kan  worden  vergoed. 
Meent   men  numen  tot  notnen  te  moeten  maken,  men  wete. 


')  t.  a.  p.  p.  4. 

^)  Zie:  Een  (lodabegrip  volgens  ontwikkelings-theorie^  en  nader:  Twee 
beoordeelingen  van  een  Godtbegrip  volgens  ontwikkelinga- theorie  beantwoord 
en  beoordeeld  door  tien  schrijver.    1878. 

')  In  sQne  redeyoering :  Karakter ^  karaktersehaarsehte,  karaktervorming, 
1875.  Zie  ook  Gukking.   blikken  in  de    Openbaring  i.  bl.  267. 
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wat  men  doe,  doch  men  trooste  zich  zelven  en  anderen  met 
het  nomina  numina  niet.  Vergist  zich  de  Godsdienst  der 
menschheid  —  dat  menschelijke  verschijnsel  bij  uitnemend- 
heid —  in  de  erkenning  van  de  werkelijkheid  van  z^n  voor- 
werp, dan  moet  vro^  of  laat  de  religieuse  geestdrift  zidi 
in  de  ledige  ruimte  verliezen.  Wel  mag  geluisterd  worden 
naar  Gabo  waar  hij  ons  toeroept :  „Vabsolu  sans  l'étre,  Tuni- 
versel  sans  subsiance,  Tidéal  sans  realité,  tout  cela  n'est 
pas  Dieu"  ^)  en  met  ernst  bedacht,  dat  de  godsdienstige 
vereering  op  den  duur  aan  niemand  en  niets  dan  alleen 
aan  God  wordt  gewijd. 

Was  er  in  den  tijd  der  Eeformatie  voor  de  Hervormden 
reden  genoeg,  om  ook  zonder  geringschatting  van  de  Judor 
Utiêcke  werkheiligheid  —  om  met  iSchwsizbb  te  spreken  — 
tegen  de  papaniêtiscAe  kreatuur-vergoding  op  te  treden, 
niet  minder  oorzaak  is  daarvoor  voor  den  hedendaagscheu 
dpgmaticus,  wien  de  eer  van  Ood  ter  harte  gaat.  Meeneu 
sommigen  Ood  te  scheppen^  door  zich  eene  voorstelling  van 
het  Goddelijke  te  maken,  niet  krachtig  genoeg  kan  door  ons, 
met  een  „sit  ut  est,  aut  non  sit*'  voor  oogen,  er  nadruk  op 
gelegd  worden,  dat  God  zoowel  logiëch  als  temporair  aan 
geheel  ons  zi/n  en  ons  denken  voorafgaat.  Geen  Godsb^rip 
wordt)  door  ons  aannemelijk  geacht,  waarin  dU  beginsel  wordt 
gemist  en  het  ideaal  van  het  religieuse  leven  wordt  onzes 
inziens  niet  anders,  dan  op  den  bodem  dezer  overtuiging 
bereikt.  Het  is  de  onsterfelijke  verdienste  der  Hervormde 
kerk  in  dien  zin  voor  het  theologieche  beginsel  gestreden 
te  hebben.  Heeft  de  toepassing  der  deductieve  methode  haar 
op  een  dwaalspoor  geleid  voor  zoover  zij  zich  daardoor  be- 
gaf op  het  terrein  van  deels  wegens  overigens  prijzenswaar- 
dige   inconsequentie  onvruchtbare,  deels  voor  het  religieuse 

')  t.  a.  p.  p.  17, 
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leveu  wegeus  ouniiskenbare  eenzijdigheid  bedenkelijke  be- 
spiegeling, men  mag  zich  vleien  met  de  hoop,  dat  deze  ge- 
varen worden  ontweken,  als  men  uitgaande  van  de  wijsbe- 
geerte van  den  Godsdienst  het  geloofs&v^»  op  den  voorgrond 
stelt.  De  mensch  kan  als  levende  in  het  geloof  niet  anders 
verklaard  worden,  dan  als  schepsel  van  God.  Op  God,  als 
Schepper,  wordt  das  de  nadruk  gelegd  en  al  wat  van  Gods 
zedelijke  eigenschappen  met  betrekking  tot  het  decretum 
salutis  te  zeggen  valt  wordt  gebouwd  op  den  grondslag,  die 
in  de  erkenning  van  God  als  Schepper  gegeven  is.  Bij  deze  be- 
schouwing komt  duidelijk  het  belang  te  voorschijn  dat  aan  het 
scheppings-dogme  in  de  Dogmatiek  moet  worden  to^ekend. 
Misschien  is  de  verwarring,  welke  naar  veler  oordeel  in  de 
Dogmatiek  valt  waar  te  nemen,  voor  een  goed  deel  daaraan 
te  wijten,  dat  men  de  principiëele  beteekenis  van  het  geloof 
in  God  als  Schepper  in  de  christelijke  Dogmatiek  te  veel 
heeft  miskend.  Met  ingenomenheid  mag  wel  worden  opge- 
merkt, dat  vooral  onder  den  invloed  van  omstandigheden 
van  buiten,  gegrond  in  de  natuur- wetenschappelijke  studiën 
van  onzen  tijd,  op  nieuw  aan  het  eerste  der  twaalf  geloofs- 
artikelen met  ernst  de  aandacht  gewgd  wordt. 

Beeds  aanstonds  blijkt  het  belang  van  het  scheppings- 
dogme  als  de  vraag  wordt  gesteld,  of  God  door  ons  gekend 
worden  kan.  Is  er  sprake  van  de  erkenning  van  God  als 
Schepper,  het  behoeft  geen  aanwijzing,  dat  daarmede  de 
stelling  wordt  bedoeld,  dat  wij  ons  bewust  zijn,  in  zulk 
eene  betrekking  tot  God  te  staan  als  waarin  zijn  schepsel 
als  zoodanig  zich  noodwendig  tot  Hem  bevindt.  Hét  is  ech- 
ter niet  aan  het  schepsel  in  het  algemeen  eigen,  den  Schepper 
te  kennen,  maar  de  mensch  bevindt  zich  als  schepsel  van 
God  op  eenen  zoodanigen  trap,  waarop  het  bewustzijn  van 
den  kreatuurlijken  toestand  mogelijk  is.  Indien  wij  de  voor- 
stelling van   GK>d  als  onzen  Schepper  niet  krachtens  onzen 
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aanleg  met  noodzakelijkheid  vormden,  dan  zouden  wij  haar 
als  eene  ons  van  buiten  af  opgedrongen  voorstelling  wéér 
kunnen  verwerpen.  ^)  Is  het  de  eisch  van  ons  geloofsleven, 
als  hoogste  ontwikkeling  der  religie^  dat  wij  ons  van  die 
voorstelling  niet  los  kunnen  maken,  dan  zal  ook  moeten 
worden  aangenomen,  dat  Ood  door  ons  krachtens  ons  we^ 
■^  zen  gekend  kan  worden.  In  dien  zin  kon  ook  Lipsius  hier 
van  religieuse  kennis  spreken  ')  en  wij  dwalen  wel  niet,  als 
wij  meenen,  dat  ook  uit  dat  oogpunt  de  belangstelling  moet 
worden  beschouwd  en  gewaardeerd,  welke  de  Hervormden 
voortdurend  aan  de  ^itheologia  insüd**  gewijd  hebben.  Heeft 
men  het  Jacobi  misschien  wel  niet  ten  onrechte  als  verwijt 
toegerekend,  dat  hij  den  logisehen  grond  met  den  wezen^^gjiOTii, 
vereenzelvigde,  toen  hij  tegen  de  traditioneele  bewijzen  voor 
Gods  bestaan  inbracht,  dat  daarin  het  geschapene  geacht 
wordt  boven  den  Schepper  te  staan,  zeker  is  het,  dat  wan- 
neer de  mensch  gerekend  wordt  zich  zijner  betrekking  tot  Qod 
als  Schepper  bewust  te  zijn,  het  zoeken  van  bewijzen  voor  Gods 
bestaan  als  ongerijmd  moet  beschouwd  worden.  Hoe  na- 
drukkelijker Qod  voor  het  godsdienstige  bewustzijn  tevens 
als  laatste  oorzaak  van  alle  dingen  geldt  •—  of  liever  — 
hoe  meer  men  overtuigd  is,  dat  wat  de  godsdienstige  mensch 
ir.  God  vindt  samenvalt  met  wat  de  wijsgeerige  denker,  om 
den  regreism  in  injinitum  te  ontgaan,  als  inhoud  van  zijn  Gods- 
begrip erkent,  des  te  duidelijker  blijkt  het,  dat  het  bestaan 
van  God  te  bewijzen  eigenlijk  zoude  gelijk  staan  met  het 
aanwijzen  van  deu  grond  van  Gods  bestaan.  ^)  Minachting 
van  de  in  de  Godsleer  geleverde  bewijzen  voor  Gods  bestaan 
behoeft  hieruit  volstrekt  niet  voort  te  vloeien.  Int^ndeel, 
al  wat  hetzij  formeel  uit  den  menschelijken  geest  of  materieel 

^)  Cf.  Dr.  Hobdbmakbr.  Handboek  voor  Godsdienst-onderwijs,  bL  fi. 

')  Lehrbuch  der  EvangsUsck^ProttêUmtiwhén   Üogmatik.  S.  64. 

3)   Van  OosTF.RïEi:.   Christelijke    Ifogtnatiek,  2de  druk  I.  bl.  H83  vv. 
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uit  de  betrekking  tusschen  God  en  de  wereld  kan  worden 
aai.gevoerd,  om  het  geloof  in  Ood  te  rechtvaardigen,  mag 
met  blijdschap  worden  aangenomen.  *)  Men  vergete  daarbij 
slechts  niet,  dat  waar  het  op  de  erkenning  van  God  aan- 
komt oiize  religieuse  aanleg  —  in  dat  hooidsiuk  det  y,TAe(h 
logia  Naturalü'  slechts  zelden  met  die  zorg  behandeld,  welke 
de  oud -hoogleeraar  Hopsteide  de  Groot  in  zijne  „ifM^iVw^iV 
daaraan  wijdde  —  het  allermeest  ook  volgens  het  reeds 
door  de  ,^kerkvaders"  gegeven  voorbeeld  ')  in  aanmerking 
moet  komen. 

Op  dit  standpunt  zal  men  zich  behooreu  te  plaatsen,  bij 
het  beantwoorden  van  de  vraag  of  God  wel  erkend  worden 
kan.  Ongetwijfeld  heeft  dit  vrai^tuk  groot  gewicht,  ^  Het 
bleek  in  den  strijd  tusschen  Plüto  en  de  Sophisten,  tus- 
schen  Bealislen  en  Nominalisten,  tusschen  de  Hervormers 
en  de  Socinianen  en  npg  in  onzen  tijd  ligt  het  op  den 
bodem  van  menig  dogmatisch  geschil  ook  tusschen  de  zoo- 
dauigen,  die  overigens  elkander  als  geestverwanten  beschou- 
wen. Had  men  het  belang  van  dit  vraagstuk  altijd  voor 
oogen  gehad^  men  zoude  wellicht  minder  gewicht  hebbeu 
gehecht  aan  de  vraag,  of  God  als  voorwerp  van  geloofd  dan 
wel  van  wetenschap  moet  beschouwd  worden.  Wat  dit  laatste 
betreft,  het  schijnt  wel  van  den  aard  der  objecten  af  te 
hangen,  of  men  daarbij  van  gelooven  of  weten  zal  spreken, 
en  wordt  eerstgenoemde  uitdrukking  gebezigd  waar  wij  ons 
op  het  gebied  van  het  onzichtbare  bevinden,  wij  zullen  dan 
wel  doên^  als  wij  God  als  voorwerp  van  geloof  beschouwen 
zonder  in  het  minst  te  ontkennen  dat  men  eene  leer  —  of 
wil  men  eene  wetenschap  —  kan  vormen,  welke  in  hetgeen 


»)  Cf.  G.  W.  Stemlkb.    Gtloof  en  vrijheid.  XH.  bl.  66  vv. 

')  Cf.  F     NtTïSCH.     Grvndrisz    der    ChriatUchen   iJof;7in.niieJfchu:'.U, 
ö.  270 

^  Cl,  öcMOLij!.w.  Leer  der  Hervormde  kerk.  4e  druk  L  bl.  271   tt. 
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men  gelooft  haar  voorwerp  van  behandeling  vindt.  Maar  be- 
langrijk is  in  elk  geval  de  vraag,  of  God  door  ona  eriemd 
worden  kan  en  met  een  antwoord  in  bevestigenden  of  oni- 
kennenden  zin  zonder  meer  kan  men  hier  niet  voldaan  zijn, 
dewijl  de  ondervinding  geleerd  heeft  dat  door  verschillenden 
hetzelfde  antwoord  verschillend  bedoeld  wordt.  Wordt  de 
mogelijkheid  van  het  kennen  van  Qod  met  ons  verstande- 
lijk vermogen  ontkend  door  den  mysticus,  dat  is  in  gansch 
anderen  zin  bedoeld,  dan  waarin  de  scepticus  diezelfde  mee- 
ning zal  uitspreken y  en  omgekeerd,  als  ons  de  pantheïst 
verzekert,  dat  hij  God  volkomen  kan  kennen,  wij  hebben 
zeker  aan  iets  anders  te  deuken,  dan  waaraan  de  Christen 
denkt  die  zich  in  Christus  verblijdt,  als  die  hem  den  Yader 
verklaart.  Ook  hier  geldt:  duo  quum  faeitmt  idem  nom 
eêi  idem. 

Moest  het  ontkend  worden  dat  God  door  deu  mensch  er- 
kend kan  worden,  het  feit  van  den  Godsdienst  ware  dan 
onverklaarbaar.  De  Godsdienst  in  subjectieveu  zingenomen 
vooronderstelt,  dat  de  mensch  zich  van  Gtoi  ~  of  wil  men 
het  Goddelijke  —  eeue  voorstelling  maakt.  Staat  die  voor- 
stelling onder  den  invloed  van  verschillende  omstandighe- 
den, zoodat  de  hoogere  Macht,  welke  men  vereert  anders 
in  China  dan  in  Egypte,  anders  in  Indië  dan  onder  de 
Polynesiërs,  anders  in  Griekenland  dan  in  Rome  beschouwd 
werd  —  er  zoude  in  geen  geval  van  eenig  denkbeeld  omtrent 
God  sprake  zijn,  indien  niet  Gods  erkenbaarheid  boven  allen 
twijfel  verheven  was.  Kan  Gods  ondoorgranddijkheid  — 
met  onkenbaarheid  menigmaal  verward  — '  als  oorzaak  van  de 
gebrekkigheid  der  voorstellingen  aangaande  God  worden  aan- 
gemerkt, de  groud  dier  voorstellingen  zal  we)  in  Gods  kenbaar» 
Aeid  moeten  worden  gezocht.  Godsopenbaring  zoude  onmoge> 
lijk  zijn  in  en  voor  de  menschheid,  als  God  onkenbaar  voor  den 
mensch   moest  genoemd  worden,  en  kwalijk  zoude  men  — 
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zoo  als  nogtans  wel  eens  geschiedde  —  waar  in  beginsel  die 
onkenbaarheid  werd  toegegeven,  den  mensch  kannen  troos- 
ten met  de  objectieve  zekerheid  eener  „heilsopenbaring.**  Hoe 
zoude  men  ooit  van  eene  objectieve  zekerheid  zich  overtuigd 
kunnen  houden,  waar  zelfs  de  mogelijkheid  werd  gemist 
om  tot  subjectieve  zekerheid  te  geraken  P  Het  belang  van 
een  helder  inzicht  in  het  vraagstuk  van  Oods  kenbaarheid 
komt  nei^ens  meer  aan  het  licht  dan  in  de  leer  van  kei  geloofs- 
leven. Zoude  men  in  het  algemeen  waar  het  religieuse  leven 
ter  sprake  komt  zich  wellicht  kunnen  tevreden  stellen  met  de 
erkenning  dat  Ood  op  den  mensch  bepaalden  indruk  maakt, 
om  voorts  misschien  met  Boüsseau  te  meenen,  dat  waar 
het  denken  aanvangt,  het  gevoelen  zoude  ophouden,  het 
is  eene  andere  zaak  als  de  religieuse  mensch  beschouwd 
wordt  in  het  licht,  waarin  hij  in  de  her  van  het  geloofsleven 
komt  te  staan.  Heeft  de  mensch  met  volledig  bewustzijn  de  ge- 
meenschap met  God  aanvaard  en  alzoo  metterdaad  de  plaats 
ingenomen,  welke  hem  in  de  wereld  van  het  onzichtbare 
als  beelddrager  Gods  toebehoort,  de  beteekenis  en  de  kracht 
van  deze  hoogste  uiting  des  religieusen  levens  zoude  uiterst 
zwak  moeten  heeten,  als  niet  God  zelf  erkend  ware  als 
grond  van  zoo  kloeke  godsdienstige  daad.  Het  kan  ons  dus 
in  geenen  deele  bevreemden,  dat  het  vraagstuk  van  Gods 
kenbaarheid  iu  de  Christelijke  kerk  voortdurend  de  belang- 
stelling wekte,  en  dat  de  erkenning  van  de  mogelijkheid 
eener  ,^cogiiitio  quidditatis"  met  het  oog  op  God  al  het  minste 
was,  waarmede  de  denkers  op  dit  gebied  zich  tevreden  stelden. 
Wordt  het  geloof  in  God  door  ons  in  dien  zin  gehand- 
haafd, dat  het  bewijzen  van  Gods  bestaan  met  verstandelijke 
redeneering  a  priori  als  ongerijmd  wordt  verworpen  —  met 
andere  woorden,  gaan  wij  uit  van  de  gedachte,  dat  alles,  ook 
de  werkzaamheid  onzer  rede  in  God  gegrond  is  —  dan 
zullen   wij  onmogelijk  de  kenbaarheid  van  God  aldus  kun- 
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nen  bedoelen,  dat  ons  denim  op  zich  zelf  afzonderlijk  be- 
schouwd hierin  betrokken  zoude  zijn  buiten  samenhang  met 
ons  geheele  wezen.  De  lokalisatie-theorie  op  psychologisdi 
gebied  moge  al  elders  zouder  gevaar  kunnen  worden  ge- 
huldigd, hier,  waar  het  God  geldt,  is  het  uiterst  bedenke- 
lijk, aan  eenen  of  anderen  bepaalden  kring  van  onze  psychische 
werkzaamheid  uitsluitend  te  denken.  Het  is  dus  niet  de  vraa^, 
of  wij  krachtens  ons  denkvermogen  ons  eene  voorstelling 
van  God  vormen,  maar  of  wij  in  ons  geestelijk  leven  als 
geheel  opgevat  niet  de  overtuiging  met  ons  omdragen,  dai 
God  is  en  tMt  Hij  is.  Dat  hier  wel  degelijk  het  wat  met  liet 
dal  moet  verbonden  worden,  en  dus  of  van  peen  bf  van 
eene  altoos  min  of  meer  qmdditatieve  kennis  moet  gesproken 
worden  kan  ons  duidelijk  worden  bij  overweging  van  het 
feit,  dat  de  erkenning  van  Gods  bestaan  niet  zonder  zede- 
lijke beteekeuis  is,  maar  veeleer  op  ous  geheele  wezeu  eenen 
beslissenden  invloed  uitoefent.  Trouwens,  bij  Pl/lto's  ïdéx 
%ov  dyad^v  moge  het  al  twijfelachtig  zijn,  of  scheiding  van 
vorm  en  inhoud  al  of  niet  bedoeld  zij,  wij  kannen  ous  Ood 
niet  voorstellen  of  wij  verbinden  aan  die  voorstelling  een 
aantal  denkbeelden,  welke  naar  hunnen  onderscheiden  aard 
in  samenhang  met  den  onderscheiden  trap  van  godsdien- 
stige ontwikkeling,  op  zeer  verschillende  wijze  maar  altijd 
niet  groote  kracht,  op  ons  geheele  wezen  inwerken.  Himn 
heeft  het  zijnen  grond,  dat  de  Godsleer  centrale  beteekenis 
heeft  voor  geheel  onze  levens-  en  wereld- beschouwing,  gelijk 
ook  erkend  moet  worden  dat  in  het  Christendom  het  geheel 
der  overtuigingen,  zoowel  zedelijke  als  bepaald  godsdienstige, 
in  het  nauwste  verband  staat  met  de  bijzondere  voorstellin- 
gen, welk»  in  de  boeken  des  Nieuwen  Verbonds  van  God, 
als  na%riQ  of  nvevfia  of  dyccTtf)  of  <jp<o^  of  wat  des  meer 
zij,  gegeven  worden.  In  verband  hiermede  wordt  door  Lange  ^) 

^)   ChriêÜicht  Doymutik  II.   l  S.  85. 
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met  recht  opgemerkt,  dat  zij,  die  God  liefst  van  bepaalde 
eigeuschappeu  ontdoeD,  veelal  eindigen  met  zijn  persoonlijk 
bestaan  problematiek  te  stellen,  gelijk  het  ook  de  moeite 
loont  met  Gard  den  ontwikkelingsgang  na  te  gaan,  die  ten 
dezen  aanzien  door  BENAif  werd  gevolgd  van  zijne:  Études 
(PAistoire  religieuse  tot  zijn :  Vavenir  de  la  metapiysique  ^) 
en  van  daar  tot  zijn :  Avenir  des  scienees  naturelles.  ^)  Mis- 
schien is  het  eeue  bron  gewbost  vau  velerlei  dwaling,  dat 
men  de  erkenbaarheid  vau  6od  menigmaal  alleen  van  hare 
bloot-formeele  zijde  beschouwde  en  voorbijzag  — wat  in  de 
Schriften  zoowel  des  Ocden  als  Nieuwen  Yerbonds  met  zoo- 
veel  klaarheid  wordt  aangeduid  —  dat  het  Godsbegrip  eenen 
ontzaglijken  inhoud  van  hartaangrijpende  voorsteiliugen 
bevat. 

Het  komt  dus  op  de  kennis  van  Gods  wezen  aan,  waar 
de  kwestie  van  Gods  erkenbaarheid  aan  de  orde  gesteld  wordt. 
Dit  kan  ons  geen  verwondering  baren,  als  wij  slechts  be- 
denken, dat  het  in  het  wezen  van  God  als  Schepper  ligt, 
zich  in  bepaalde  betrekking  te  plaatsen  tot  zijne  schepselen, 
en  dat  wij  juist  krachtens  de  betrekking,  waarin  wij  tot 
Hem  staan,  Hem  kunnen  kennen.  Behoorde  het  niet  tot 
Gods  wezen  zich  tot  ons  in  betrekkiug  te  plaatsen,  wij 
zouden  nimmer  eenige  kennis  van  God  kunnen  bezitten.  Wordt 
dus  in  de  Christelijke  kerk  gesproken  van  een  kennen  van 
God  in  Christus,  deze  opvatting  der  zaak  heeft  eenen  goeden 
grond,  voor  zoover  daarmede  bedoeld  wordt,  dat  God  in 
de  verschijning  vau  Jezus  Christus  zich  in  eene  bijzondere 
betrekking  tot  ons  kenbaar  maakt,  terwijl  echter  hierbij  wèl 
bedacht  mag  worden,  dat  daarmede  niet  ontkend  wordt,  dat 
God  ook,  buiten  die  verschijning  aan  Christus  gedacht,  voor 
ons  erkeubaar  is.  Immers,  zoude  men  op  een  altijd  «lOg  bij 

*)  Heoue  des  deux  mondes.   1   Avril   185S. 
-;  Hcime  des  dtux  numdts.  lö  Oct    ]868. 
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sommigen  ingenomen  standpnnt,  willen  beweren,  dat  men  nm 
Oodskennis  niet  anders  dan  in  Christns  kan  spreken,  men 
zonde,  als  men  die  meening  ernstig  handhaaft,  den  zedelqken 
grondslag  voor  de  erkenning  van  God  in  Christns  hebben  weg- 
genomen. De  groote  macht  der  zonde  wordt  hier  niet  lidit 
te  hoog  aangeslagen,  -bij  volledige  erkenning  van  het  feit, 
dat  de  mensch  in  zijnen  zondigen  toestand  zich  onvatbaar 
maakt  voor  de  kennis  van  het  wezen  van  God,  voor  wien 
hij  innerlijk  terugdeinst,  ook  al  is  hij  zich  daarvan  in  zijn 
stelsel  niet  bewust.  Maar  de  erkenning  van  dit  droevige 
feit  mag  ons  het  oog  niet  doen  sluiten  voor  de  waarheid, 
dat  toch  God  voortgaat  zijn  aanzijn  in  ons  te  openbaren  ook 
waar  onzerzijds  van  Hem  werd  afgeweken.  Dat  ook  onder 
de  Hervormde  dogmatici  menigmaal  klaarheid  gemist  werd 
in  de  bepaling  van  de  onderlinge  verhouding  tusschen  de 
,;theologia  naturalis'*  insüa  en  ocjum^  was  wellicht  groeten- 
deels  daaraan  toe  te  schrijven,  dat  men  niet  duidelijk  bq;reep, 
hoever  de  noodlottige  macht  der  zonde  ten  dezen  aansien 
wel  en  niet  kan  gaan,  hoewel  overigens  met  ingenomenheid 
moet  worden  erkend,  dat  juist  de  Hervormde  kerk  wat  den 
invloed  der  zonde  op  de  Godskeunis  aangaat  zich  beijverd 
heeft,  zich  zoo  dicht  mogelijk  aan  de  uitspraken  der  Heilige 
Schrift  te  houden. 

Zal  men  op  deugdelijken  grond  kunnen  spreken  van  eene 
kennis  van  Gods  wezen  in  Jezus  Christus,  dan  moet  men 
aannemen,  dat  Gbds  wezen  op  zich  zelf  zich  aan  ons  keu- 
baar  kan  maken.  Hoe  zeer  dus  ook  geneigd,  om  eer  te 
geven  aan  die  Godgeleerden,  ook  in  ons  vaderland,  die  op 
de  beteekenis  van  Christus  in  de  Godskennis  nadruk  hebben 
gel^d  in  eene  periode,  waarin  slechts  al  te  zeer  de  waar- 
heid van  JoA.  14  :  6  althans  in  de  theorie  van  het  leer- 
stelsel werd  miskend,  wij  mogen  ons  wèl  wachten  voor  de 
meening,   alsof   de    bezwaren,    welke  in  de  Dogmatiek  aan 
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het  vraagstuk  van  Qods  wezen  en  zijn  erkenbaarheid  veN 
bouden  zijn,  van  zelve  zijn  opgelost  waar  slechts  van  de 
Christus -verschijning  gesproken  wordt.  Mocht  men  al  die 
roeening  kunnen  koesteren  eenige  tientallen  jaren  geleden 
toen  die  Christus-verschijning  vrij  algemeen  als  buitengewoon 
feit  der  wereld-geschiedenis  vast  stond,  moeielijk  zoude  men 
nü  nog  haar  kunnen  handhaven^  uu  van  lieverlede  bij  velen 
de  geheele  Christologie  zich  in  de  gewone  Anthropologie 
heeft  opgelost.  Wel  verre  er  van  af,  dat  men  de  Godsleer 
in  het  dogmatisch  stelsel  uit  Christologische  feiten  zal  kun- 
nen opbouwen  in  den  tegen woordigen  stand  van  zakeu,  zal 
veeleer  de  Oodsleer,  welke  men  zich  gevormd  heeft,  over 
het  standpunt  beslisseu,  dat  men  in  de  Christologie  inneemt. 
Wie  hieromtrent  nog  in  het  onzekere  verkeert,  zal  zeker  niet 
zonder  vrucht  raadplegen,  wat  met  zooveel  helderheid  door 
den  hoogleeraar  Dordes  in  zijne  Leer  aangaande  God  zoo- 
wel als  in  hare  Inleiding  werd  in  het  midden  gebracht. 
Groote  omzichtigheid  kan  men  op  dit  punt  niet  genoeg  ons 
aanbevelen,  op  gevaar  af  van  door  Luther  gerekend  te 
worden  onder  de  „Lehrer,  die  der  Teufel  reitet  und  führet" 
als  die,  van  het  hoogste  aanvangende,  iets  willen  leeren 
aangaande  God,  „blos  und  abgesondert>  von  Christo.^* 

Men  meene  echter  niet,  dat  men  —  hierin  had  Luther  vol- 
komen gelijk  —  door  logisch  denken  Gods  wezen  bepalen  kan. 

Het  discursieve  denken  zoude  ons  hier  licht  op  eenen 
dwaalweg  leiden.  De  hritische  wijsbegeerte  wees  op  de  tegen- 
stelling van  denken  en  zijn  en  de  absolute  wijsbegeerte  heeft 
daarentegen  de  eenheid  van  denken  en  zijn  verkondigd. 
Hegel  evenmin  als  Kant  echter  heeft  de  christelijke  Dog- 
matiek kunnen  voorzien  van  eene  voorstelling  betreffende 
Qods  wezen,  waarmede  men  zich  voldaan  kan  achten.  Treffend 
blijft  altijd  de  eenvoud^  waarmede  de  Confessio  Belgica  in 
haar  eerste  artikel  begint  God  als  eenvoudig^  geestelijk  "Kfyztu 
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te  beschrijven  en  onze  Godsleer  zal  er  niet  minder  om  zqnj 
als  zij  deze  bepaling  nimmer  uit  het  oog  verliest. 

De  religieuse  mensch  ontvangt  bepaalde  indrukken  van 
Qod,  doch  op  ieder  gegeven  oogenblik  wordt  in  den  indruk, 
dien  hij  ontvangt^  Gods  geheele  wezen  hem  kenbaar,  zoodat 
dan  ook  niet  kan  goedgekeurd  worden  —  wat  velen  doen  ')  — 
dat  men  zich  God  voorstelt,  als  deze  of  die  eigenschap  in 
ons  openbarende,  terwijl  wij  dan  door  verbinding  als  anders- 
zins tot  de  erkenning  van  eene  nieuwe  eigenschap  zouden 
komen.  Door  de  bijzondere  indrukken  afzonderlijk  in  reke- 
ning te  brengen  kan  men  licht  aanleiding  geven  tot  een 
valsch  Godsbegrip.  Bij  velen  schijnt  de  pantheïstische  zin 
voort  te  vloeien  uit  eenzijdige  verheffing  van  het  gevoel  van 
afhankelijkheid,  als  gevolg  van  eenen  ontvangen  indruk  der 
volstrekte  majesteit  Gods,  terwijl  bij  anderen  een  overigens 
christelijk  theïsme  tot  schade  voor  de  volle  waardeering  van 
Gods  hoogheerlijk  wezen  zich  uitsluitend  laat  leiden  door 
een  besef,  dat  onder  den  indruk  van  Gods  liefde  gewekt  ia 
in  het  dankbare  hart,  met  miskenning  van  Zijne  heiligheid, 
welke  toch  ook  in  het  Christendom  zich  geenszins  verloochent. 
Ontboezemingen,  als  welke  wij  in  Exodus  15 :  6,  11,  18. 
Psalm  99  en  Zultas  1 :  49  aantreffen,  ontleenen  juist  hare 
waarde  en  hare  schoonheid  aan  den  treffenden  eenvoud, 
waarmede  wat  in  God  één  is  ook  in  's  menschen  gedachten 
wordt  samengevat.  Uit  dit  oogpunt  beschouwd  is  ook  de 
verbinding  opmerkelijk,  welke  in  Gh>d  tusschen  het  absolmU 
eu  het  persoonlijke  te  vinder  is,  naar  zuiver-theïstische  op- 
vatting. Het  is  niet  noodig,  dat  wij  hier  wijzen  op  de  t^en- 
spraak  van  de  zijde  der  pantheïstische  wijsbegeerte,  of  op 
de  repliek  daart^en  van  Christelijk-theïstisch  standpunt 
geleverd,    filijkt   het  zonneklaar  dat  men  ook  aan  de  zijde, 

1}  o.  a.  LAiGHUvaBK :  Doê  Sysfm  der  christlicken  Glaubens-und-Sittên' 
lekré.  S.  40.  n.  8.  w. 


Digitized  by 


Google 


waar  de  samenYatting  van  oneindigheid  en  perêoanlifkieid  in 
God  wordt  gewraakt,  nog  geenszins  in  het  reine  is  met  deze 
netelige  kwestie,  wèl  mag  gevraagd  worden,  of  niet  meer, 
dan  wel  eens  geschiedde,  allereerst  moet  gedacht  worden  aan 
den  indruk,  dien  het  Hoogste  wezen  op  den  mensch  maakt 
en  waarvan  het  Godsbegrip  eenvoudig  de  reproductie  moet 
zijn  op  het  gebied  des  verstands.  Is  niet  feitelijk  het  absolute 
karakter  van  God  eerst  Aé&t  erkend,  waar  Hij  als  jD^^o^m/j;^ 
wezen  geeërd  werd  en  zoude  men  niet  met  het  oog  op  de 
geschiedenis  der  Godsdiensten  mogen  beweren,  dat  de  waar- 
heid van  het  pantheïsme,  voor  zoo  ver  het  nadruk  legt  op 
het  absolute  in  God,  juist  aan  het  theïsme  ontleend  is,  dat 
zich  God  als  persoon  voorstelt?  Zeker  is  het,  dat  men  voor 
menige  dwaling  zoude  bewaard  gebleven  zijn,  als  men  de 
Godsleer  ontwikkeld  had  niet  uitsluitend  bij  het  licht  der 
speculatieve  wijsbegeerte,  maar  meer  in  verband  met  wat 
betreffende  de  geschiedenis  van  den  religieusen  mensch  in 
den  loop  der  eeuwen  is  waar  te  nemen. 

Ook  de  belangrijke  vraag  naar  het  recht  van  het  trinita/nseke 
Godsbegrip  moet  uit  het  aangewezen  oogpunt  beschouwd 
worden.  Dat  de  schriften  des  Nieuwen  verbonds  niet  gunstig 
zijn  voor  de  Unitariërs  acht  ik,  met  het  oog  op  plaatsen 
als  2  Kor.  18  :  18;  1  Kor.  12  :  4—6;  Eph.  1:8—14; 
1  Petr.  1:2  —  om  van  Matth.  28 :  19  niet  te  spreken  — 
even  zeker,  als  mij  de  hier  en  daar  verspreide  meening  onjuist 
schijnt,  alsof  de  invloed  van  het  polytheïsme  der  heideuwereld 
zich  in  het  dogme  der  triniteit  op  zich  zelf  zoude  hebben  doen 
gevoelen.  Maar  wij  hebben  hier  te  doen  niet  met  eene  vrucht 
der  speculatieve  Dogmatiek  —  wier  arbeid  op  dit  punt 
weinig  voordeel  aanbracht,  men  denke  slechts  aan  Auoustinus 
in  de  oudheid  of  aan  Hugo  van  8t.  Yictor  in  de  middel, 
eeuwen,  of  aan  Liebneb,  Sartorius,  CuL^fANN  of  Löbbr  in 
de    nieuwere  tijden    —    maar   met  eeueu  positieven  indruk 
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in  het  leves  der  eerste  Christenen  gewekt  door  de  gemeen- 
schap met  Christus,  die  hnn  van  den  Vader  gesproken  en 
den  Heiligen  Oeest  beloofd  had.  Hoe  ook  over  het  gebruik 
der  Doopformule  in  dien  eersten  tijd  moge  geoordeeld  wor- 
den, het  kan  geen  tegenspraak  lijden,  dat  de  eerste  Chris- 
tenen leefden  pnder  den  indruk  van  de  openbarings-triniteit, 
ook  al  hadden  zij  weinig  nagedacht  over  den  TQÓnog  vnd^HO^, 
die  in  de  Dogmatiek  aan  den  xqónog  dnoxaXv^emg  ten 
grondslag  moet  liggen.  Intusschen  is  het  in  den  strijd  tegen 
het  Sabellianisme  wèl  gebleken^  dat  men  geen  genoegen 
nam  in  eene  oehonomische  triniteit  welke  niet  in  de  antalo^ 
gische  gegrond  was.  Dat  de  trinitarische  voorstelling  post 
kon  vatten  d^r,  waar  men  zich  bewust  was  op  echt- 
Israëlietischeu  bodem  te  staan^  kan  ten  bewijze  dienen,  dat 
men  de  zaak  des  Christelijken  geloofs  in  deze  kwestie  ernstig 
gemoeid  achtte.  Het  valt  niet  moeielijk  aan  de  manier, 
waarop  de  kerk  der  eerste  eeuwen  den  hierop  betrekkelijkeii 
strijd  heeft  gevoerd,  het  bewijs  te  ontleeneu,  dat  men  met- 
terdaad het  alsoluie  karakter  des  Christendoms  in  de 
triniteits-kwestie  betrokken  achtte.  Men  stelde  prijs  op  de 
vastheid  der  overtuiging,  dat  wat  Christus  aangaande  den 
Vader  geleerd  had,  zoo  al  niet  de  adaequaie,  dan  ten  minste 
de  rechte  Godsleer  was  en  meende  men  te  moeten  aannemen, 
dat  men  met  den  Vader  niet  in  de  ware  levensgemeenschap 
kon  treden  tenzij  door  den  Heiligen  Qeest,  het  scheen  wel 
noodig  de  persoonlijke  bet  eekenis  van  dien  Geest  niet  be- 
neden die  van  God  te  stellen,  opdat  men  niet  door  twijfel  aan- 
gaande de  waarde  van  de  causa  itutrumefUalis  der  gemeenschap 
de  deugdelijkheid  dier  gemeenschap  zelve  in  gevaar  zoude 
brengen.  Moet  dus  eonorzijds  worden  beweerd  —  zoo  als  o.  a. 
door   D.  Chantupib   de   la  Saussaye  geschiedde  ^)  —  dat 


1)  Ernêt  én   Vrede,  1858  bl.  488  tt. 
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de  kwestie  van  het  zuivere  theïsme  in  dit  vraagstuk  van 
nabij  betrokken  is,  anderszijds  mag  niet  worden  ontkend, 
dat  de  zekerheid  van  het  geloofsleven  op  zich  zelve  hier 
ernstige  aanspraken  doet  gelden.  Beeds  vóói  vele  jaren  werd 
.  door  mij  op  dit  punt  de  aandacht  gevestigd  ^).  In  verband 
hiermede  mag  wel  opgemerkt  worden^  dat  het  gedurig  bleek, 
ook  in  den  tegen  woordigen  trjd,  dat  met  de  voorliefde  voor 
het  trinitarische  Godsbegrip  het  streven  zich  gemakkelijk 
paart,  om  op  het  religieuse  leven  des  Ghristens  den  eigen- 
aardigen  stempel  van  eene  verzekerdheid  te  drukken,  welke 
het  geloof  volgt,  gelijk  de  schaduw  het  lichaam  vergezelt. 
De  speculatieve  Dogmatiek  heeft  bij  de  ontwikkeling  en 
aanbeveling  van  het  triniteits-dogma  menigmaal  het  pad  van 
het  pantheïsme  betreden.  De  eer  van  het  theïsme  zal  be- 
waard blijven,  als  men  niet  aan  een  proces  in  het  Goddelijke 
wezeu  denkt,  maar  ook  hier  zich  op  don  boden  van  het 
godsdienstige  leven  plaatst,  en  de  vraag  in  overweging  neemt, 
of  niet  de  trinitarische  formule  bij  uitstek  geschikt  is,  om 
in  de  Godsieer  zelve  uitdrukking  te  geven  aan  het  streven, 
om  het  leven  des  geloofs  op  zoo  heclit  mogelijken  gronslag 
te  vestigen*). 

Vooral  ook  bij  de  behandeling  van  de  leer  van  Gods 
eigensckappen  is  groote  behoedzaamheid  noodig.  Men  heeft 
te  recht  opgemerkt,  dat  de  onderscheiding  van  de  „t^ia  nepa- 
lianü,  eausalitatia  en  eminentiaé*^  als  wegen  om  te  komen 
tot  de  kennis  van  Gods  eigenschappen,  in  verband  kan  ge« 
bracht  worden  met  de  onderscheiding  van  de  psychische 
zoogenaamde  „vermogens*'  van  den  mensch.  Gevoelen  wij  ons 
in  ons  afhankelijkheids-gevoel  beperkt,  wij  oordeelen  dat 
zoodanige  beperk  mg  bij  God  onmogelijk  is.  Vraagt  ons  ver- 

<)  Bijdragen  op  ktt  gebied  van  Godgeleerdheid  en  Wijebegeerte,  1867. 
bl.  898. 

')  Cf.  Martemsek.  Dogmatik,  S  97  a.  s.  w. 
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staud  iiaar  het  verband  vau  oorzaak  en  gevolg,  wij  komen 
er  gemakkelijk  toe,  God  als  hoogste  oorzaak  van  alle  dingen 
te  beschouwen.  Verlangt  onze  wil  in  liet  verheffen  van  bet 
ideaal  ergens  het  gebrekkige  en  betrekkelijke  niet  meer  te 
ontmoeten,  wij  scheppen  behagen  in  het  vormen  van  de  idee  vau 
het  eminente  en  vinden  haar  verwezenlijkt  in  Qod.  Zóó  heeft 
de  meusch  van  zijne  verschillende  vormen  vau  geestes-leven 
getuigenis  gegeven,  terwijl  hij  de  eigenschappen  vau  Godin 
behandeling  nam.  Geen  wonder,  dat  anthropomorphisme  eii 
anthropathisme  hier  eene  belangrijke  rol  te  vervullen  had- 
den. Niemand  kan  daartegen  bedenking  hebben^  die  inden 
mensch  Gods  beelddrager  erkent  en  dus  hier  —  met  Jaoobi  — 
wisselwerking  opmerkt.  Toch  mag  wèl  gevraagd  worden  of 
niet  de  methode  van  Albxander  Haljssius  >  -  al  wordt  het 
verschil  tusschen  het  een  en  ander  niet  voorbijgezien  —  in 
zijne  onderscheiding  van  den  ,,mod%8 poiüionis  ei  prwatianiê' 
de  voorkeur  verdient  boven  die  van  Dürandus  de  Sakcto 
PoRCiANo  en  bovenal  moet  naar  Lipsius  geluisterd  worden, 
die  allermeest  op  den  weg  der  ^^religiöse  Erfahrung'*  de 
aandacht  gevestigd  wil  zieu  ^).  Wordt  Gods  wezen  openbaar 
in  zijne  eigenschappen,  de  indrukken,  welke  wij  in  het 
religieuse  leven  ontvangen,  zullen  ons  moeten  aanwijisen 
wat  wij  aangaande  Gods  attributen  mogen  vaststellen.  Vau 
deze  zijde  beschouwd  is  het  spraakgebruik  betreurenswaardig, 
dat  ióuiificeta  en  d^uifictra  aldus  onderscheidt,  dat  eerst- 
genoemde benaming  alleen  de  hj/poataaen  der  Triniteit 
alb   zoodanig   kan    gelden. 

Jammerlijke  misvatting  is  het  gevolg  geweest  vau  de  voor 
stelling^  als  of  Gods  wezeti  beschouwd  moest  worden  als  samen- 
vatting der  attributen,  in  plaats  dat  de  laatste  werden  aange- 
merkt als  openbaring  vau  het  eerste.  Had  men  zich  vau  deze 
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dwaling  vrijgehouden^  men  zonde  zeker  niet  gesproken  hebben 
van  attribnta  esaetUialia  in  tegenoverstelling  van  accidetUia, 
alsof  men  hier  te  doen  had  met  een  logisch  begrip.  Liever 
spreke  men  van  Gods  aQsvid  volgens  I  Pe^.  2:0  en  denke 
daarbij  aan  Auoustekus'  woord:  ,,qnidquid  de  Deo  didtnr^ 
non  qnalitas  est  sed  essentia/'  De  vraag  van  het  Nominalisme 
of  de  aan  God  toegekende  eigenschappen  werkelijkheid  heb- 
beu in  Gods  wezen^  verkrijgt  ait  dit  oogpunt  beschouwd 
bijzonder  gewicht.  Wij  zouden  aangaande  geene  enkele  eigen- 
schap van  God  eenige  overtuiging  bij  onszelven  kunnen 
vormeii  als  wij  niet  van  bepaalde  zijden  van  Gods  wezen 
bepaalde  indrukken  ontvingen.  Met  de  erkenning  van  Gods 
persoonlijkheid  hangt  de  erkenning  van  de  realiteit  zijner 
eigenschappen  ten  nauwste  samen.  Daarom  moet  een  Faust, 
af  keerig  van  elke  bepaling  van  Gods  wezen,  ten  slotte  aan 
Gods  bestaan  zelf  vertwijfelen.  Men  kan  de  wezenlijkheid  van 
hetgene  wij  met  Gods  eigemchappen  bedoelen  niet  looche- 
nen^ of  men  brengt  Gods  wezen  zelf  in  ernstig  gevaar.  Maar 
ook  het  fiealisme  kon  op  dit  punt  bedenkelijk  dwalen,  wan- 
neer het  namelijk  de  eigenschappen  opvatte  als  objectieve 
ideën,  die  naar  den  zin  van  het  pantheïsme  geenen  persoon 
tot  drager  mogen  hebben.  Eerst  dan  wordt  de  behandeling 
van  de  leer  van  Gods  eigenschappen  vruchtbaar  in  de  Dog- 
matiek, als  zij  wordt  opgevat  als  voortvloeiende  uit  de  ver- 
schillende betrekking,  waarin  God  tot  Zijne  schepselen  staat, 
naar  het  verschil  der  omstandigheden  van  die  schepselen, 
doch  altoos  als  gegrond  in  den  aard  van  Gods  wezen. 
Een  oppervlakkige  blik  op  de  vele  stelsels  van  groepeering 
waarin  men  Gods  eigenschappen  heeft  willen  samenvatten, 
is  reeds  geno^  om  ons  te  overtuigen,  dat  wij  ons  hier  niet 
op  effene  baan  bevinden.  Inderdaad  schijnt  het  afkeurens- 
waardig aan  eene  klassifikatie  van  Gods  eigenschappen  te 
denken,  tenzij   men   mocht   meenen,   dat   men   de  centraal- 
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eigenschap  op  het  spoor  is  gekomen.  Ouzes  inziens  zijn  de 
pogingen  weinig  gelukkig  geweest,  welke  ten  dezen  aanzien 
aangewend  zijn.  Wil  men  eene  proeve  daarvan  tot  vestiging 
van  eigen  oordeel  nagaan,  men  leze  wat  niet  lang  geleden 
in  een  belangrijk  artikel  door  Stemlee  geleverd  werd.  ^)  Is 
het  gewaagd  bij  toepassing  van  de  deductieve  methode  nit 
een  eenmaal  vooropgesteld  begrip  van  eene  of  andere  eigen- 
schap analytisch  tot  andere  eigenschappen  te  komen ,  op 
niet  minder  gladde  baan  beweegt  men  zich,  waar  men  syn- 
thetisch te  werk  gaande,  bij  aanwending  van  de  inductieve 
methode,  tot  het  geheel  der  eigenschappen  van  God  tracht 
te  komen,  vooral  wanneer  daarbij  van  de  zoogenaamde  ethiêeke 
tot  de  metapiysiêcAe  eigenschappen  de  overgang  gemaakt 
wordt.  Is  het  moeielijk  de  eenheid  der  religieuse  gewaar- 
wordingen te  vinden,  niet  minder  moeielijk  is  het  Gods 
eigenschappen  te  centraliseeren.  De  schade^  welke  bij  eene 
of  andere  eenzijdigheid  aan  het  Godsbegrip  of  liever  aan 
de  erkenning  van  het  leven  Gods  wordt  toegebracht,  is  te 
groot,  dan  dat  men  het  een  lichte  zaak  zoude  mc^eu  ach- 
ten hier  het  terrein  der  bespiegeling  te  betreden.  De  on- 
doorgrondelijkheid van  God  treedt  hier  Zijner  erkenbaarheid 
belemmerend  in  den  weg.  Het  schijnt  dus  raadzaam  zich 
tot  de  behandeling  der  eigenschappen  van  God,  a&onder- 
lijk  genomen,  te  bepalen. 

Intusschen  moet  opk,  waar  de  eigenschappen  afzonderlijk 
genoemd  worden,  met  nauwkeurigheid  worden  to^ezien,  dat 
men  niet  als  eigenschap  van  God  vermelde,  wat  eigenlijk 
niets  anders  is  dan  een  gedeelte  van  den  inhoud  van  het 
Godsbegrip  zelf.  Men  mag  niet  voorbijzien  wat  door  den 
hoogleeraar  Doedes  werd  opgemerkt  aangaande  de  gewoonte 
der  dogmatici   om   bf   het  Godsbegrip  zelf  in  zijne  samen- 


*)  Geloof  en  vrijheid  XI.  bl.  885—459. 
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stellende  deelen  te  ootleden^  alsof  het  hier  eigeuschappen 
gold,  óf  de  verschilleude  op  dit  punt  door  de  schrijvers  des 
Oadeu  en  Nieuwen  Yerbonds  gegeven  uitspraken  te  be- 
schouwen als  aauwijzingeu  van  zoovele  bijzondere  eigenschap* 
peu  van  het  Goddelijke  wezen.  ^)  Vereenvoudiging  is  hier 
evenzeer  mogelijk  als  wenschelijk.  De  oneindigheid  van  God 
ligt  in  zijn  wezen  zelf.  Het  is  eene  misvatting,  als  men  — 
om  met  Göth£  te  spreken  —  meent  dat  men  eenmaal  het 
begrip  van  God  gevormd  hebbende  slechts  naar  alle  zijden 
zoo  ver  mogelijk  „ins  Endliche"  heeft  voort  te  gaan^  om 
alzoo  bij  het  oneindige  aan  te  landen  en  daarmede  met  eene 
eigenschap  van  God  in  aanraking  te  komen.  Op  den  bodem 
van  het  geloofsleven  ligt  de  erkenning  van  den  Oneindige, 
niet  negatief  maar  positief  opgevat.  Men  ze^e  ook  niet  dat 
men  hier  met  eene  ontkenning  van  eene  ontkenning  en  alzoo 
met  iets  positiefs  te  doen  heeft.  Het  positieve  moet,  onaf- 
hankelijk van  alle  ontkenningen,  hier  voorop  staan.  In  de  ge- 
schiedenis van  het  kosmologische  bewijs  is  overvloedig  ge- 
bleken, dat  er  weinig  heil  te  verwachten  is  van  den  redeneer- 
trant, die  van  het  eindige  uitgaande  tot  den  Oneindige  wil 
opklimmen.  God  zoude  in  geen  enkel  opzicht  door  ons  als  God, 
dat  is,  als  grond  ook  van  ons  geloofsleven,  kunnen  beschouwd 
worden,  als  niet  v66r  alle  dingen  vaststond,  dat  Hij  aan  alle 
perken  ontheven  is,  waaraan  ook  wij  krachtens  ons  geloof  en 
ons  godsdienstig  ideaal  trachten  te  ontkomen.  Dat  God  uit  zich- 
zei  ven  bestaat,  en  naar  Joh.  5  :  26  het  leven  in  zichzel- 
ven  heeft,  dat  Hij  van  alles  buiten  Hem  volstrekt  onafhan- 
kelijk is,  dat  Hij  als  de  eeuwige  buiten  alle  bepaling  van 
tijd  moet  gedacht  worden,  en  dat  Hem  de  onveranderlijk- 
heid, wèl  te  onderscheiden  van  strakke  bewegingloosheid, 
moet   worden   toegekend,   ligt   zonder   twijfel  in  het  begrip 
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f,  dat  wij  aan  Zijuen  naam  verbinden.  Men  zonde  zeker 
minder  kwistig  geweest  sijn  in  het  vormen  van  verschillende 
eigenschappen  van  het  Gk>ddelijke  wezen,  wanneer  men  meer 
gedachtig  geweest  was  aan  de  volheid,  welke  in  het  Gods- 
begrip zelf  is  opgesloten.  Dat  de  alomtegenwoordigheid  zoo- 
wel als  de  onzichtbaarheid  aan  het  Goddelijke  wezen  moet 
worden  toegeschreven,  vloeit  rechtstreeks  voort  uit  hetgene 
aangaande  God  volgens  Joh.  4  :  34  pleegt  te  worden  vast- 
gesteld, vooral  bij  overweging,  dat  de  onderscheiding  van 
^^omnipraesentia  snbstautialis''  en  ,,operativa"  niet  aanne- 
melijk is,  en  dat  het  geene  aanbeveling  verdient  het  licht- 
kleed,  waarin  God  gehnld  is,  in  den  zin  eener  fijnere  licha- 
melijkheid op  te  vatten.  Hoe  ook  over  Gods  heerlijkheid 
worde  geoordeeld,  dat  zij  aan  de  hoogste  Majesteit  behoort, 
kan  even  weinig  tegenspraak  lijden^  als  dat  men  er  bezwaar 
in  kan  vinden  met  1  Tim.  6:15  God  zich  niet  anders  dan 
als  fiandQ^oq  voor  te  stellen.  De  moeielijke  problemeu, 
welke  de  Godsleer  op  het  punt  van  Gods  alwetendheid  op- 
levert, worden  zeker  het  best  opgelost  als  men  hi^bij  denkt 
aan  feiten,  die  noodwendig  verbonden  zijn  met  de  betrek- 
king, waarin  God  voortdurend  staat  tot  hjt  heelal  in  zijne 
verschillende  deeleu.  Maar  ook  al  mocht  meu  hier  liever 
aan  eene  eigenschap  denken  en  dan  weien  en  viUen  behoor- 
lijk onderscheiden,  om  niet  ten  slotte  met  Spinoza  te  moe> 
ten  erkennen,  dal  Gods  weien  en  wiUen  met  dat  der  men- 
schen  niets  meer  dan  den  naam  gemeen  heeft  —  waarbij 
feitelijk  het  recht  zonde  vervallen  om  van  Gods  alwetend- 
heid te  spreken  —  meu  zal  toch  zeker  wèl  doen,  als  men 
haar  als  een  abëohmt  weien  opvat  en  dus  met  het  wezen 
van  den  Aósolute  zoo  nauw  mogelijk  in  verband  brengt.  Met 
meer  recht  kan  van  Gods  wijsheid,  almacht,  heiligheid, 
rechtvaardigheid,  goedertierenheid  en  getrouwheid  gesproken 
worden   als  van  zoovele  eigenschappen  van  God.    Ook  hier 
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is  het  echter  eene  veelheid^  die  iu  de  eenheid  tan  Gods  weeën 
ligt^  en  wij  mogen  —  ook  al  hebben  wij  geen  bezwaar  hier  van 
atirièulen  te  spreken  —  wèl  toezien,  niet  te  vei^eten,  dat  wij 
hier  t«  doen  hebben  met  verschillende  toestanden  van  het 
leven  des  geloofs,  waarin  God  ons  in  den  glans  van  eene 
dezer  „deugden  en  volkomen  heden"  kenbaar  wordt.  Van 
wifsieid  kan  alleen  gesproken  worden  op  teleologisch  stand- 
punt, de  almacht  wordt  zeker  verkeerd  opgevat,  als  men 
tttsschen  kunnen  en  willen  geen  onderscheid  toelaat,  de  hei' 
ligheid  wordt  niet  behoorlijk  gewaardeerd,  als  het  objectieve 
ouderscheid  tusschen  goed  en  kwaad  niet  wordt  erkend,  en 
het  eerste  niet  —  noch  met  Thomas  tan  AquiNO  bwe^y  noch 
met  Duns  Scotds  beneden  maar  —  m  God  wordt  geplaatst,  de 
rechtvaardigheid  wordt  verlaagd,  als  zij  niet  met  de  heilig- 
heid onmiddellijk  verbonden  wordt,  de  goedertierenheid  mag 
niet  worden  losgerukt  van  haren  stengel,  die  de  Uefde  zelve 
is  als  wezen  Gods  en  de  getrouwheid  heeft  Reenen  vasten 
grond,  dan  in  de  overtuiging  dat  God  de  pLÓvoq  dXrjxHvóg 
is.  In  al  deze  dingen  is  het  geloof  zelf  nadrukkelijk  betrok- 
ken en  wel  mag  beweerd  worden,  dat  ons  godsdienstig  leven 
zooals  het  in  het  Christendom  bestaat  allen  grond  zoude 
missen,  als  wij  niet  in  het  diepst  van  ons  gemoed  ons  over- 
tuigd hielden,  dat  wij  ons  niet  bedriegen,  als  wij  zoo  heer- 
lijke dingen  aangaande  Gk>d  getuigen. 

En  toch,  hiermede  is  niet  genoeg  gezegd  ter  aanwijzing 
van  den  bodem,  waarin  ons  geloo&ileven  gegrond  is.  De 
betrekking,  waarin  God  tot  ons  staat  rust  op  het  feit,  dat 
de  meusch  Zijn  schepsel  en  wel  zulk  een  schepsel  van  Hem 
is.  Op  God  moet  als  Schepper  ook  van  den  mensch,  op 
den  mensch  moet  als  den  beelddrager  van  God,  nadrukke- 
lijk de  aandacht  gevestigd  worden.  Het  belang  der  schep- 
pingsleer in  de  Dogmatiek  zal  meer  dan  ooit  moeten  wor- 
den  in  het  licht  gesteld,  nu  de  anthropologische  opvatting 
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van  het  religieuse  leven  dreigt  té  stranden  op  de  klip  van 
een  stelsel  van  autonomie  der  menschelijke  uataur,  dat  voor 
de  erkenning  van  God  als  den  grond  van  ons  bestaan  geen 
plaats  overlaat.  Men  heeft  wel  eens  in  zonderlinge  onder- 
scheiding van  de  waarde  der  Christelijke  dogmen  de  schep- 
pingsleer veronachtzaamd  en  den  ernst  niet  begrepen  van  de 
overtuiging,  welke  Lather  deed  verklaren,  dat  hij  eindelijk 
na  vele  jaren  van  strijd  zoover  gekomen  was,  dat  hij  aan- 
ving te  gelooven  in  God  den  Vader  den  Almacitige,  Sckep* 
per  d&8  hemels  en  der  aarde.  Onze  Heilige  Schriften  hebben 
ons  waarlijk  niet  het  voorbeeld  gegeven  van  geringschatting 
van  het  scheppingsdogme.  Was  in  de  heidensche  oudheid,  zoo- 
als  sinds  Mosheim  mag  gerekend  worden  vast  te  staan,  de  schep- 
pingsleer niet  anders  bekend,  dan  of  in  mythische  vormen, 
waarvan  de  beteekenis  niet  duidelijk  is,  of  in  emanatievoorstel- 
lingen, waarin  sommigen  misschien  met  recht  verbasterde 
scheppingstheorie  meenen  aan  te  treffen,  in  de  boeken  van  het 
Oude  en  Nieuwe  Verbond  wordt  op  den  Schepper  gedurig  met 
ernst  gewezen.  Het  is  niet  noodig  dat  wij  dit  aanwijzen.  Wil 
men  bewijs,  dat  ook  buitendien  in  de  oud-Christelijke  letter- 
kunde de  erkenning  van  den  Schepper  op  groote  waarde  gesdiat 
werd,  men  lette  —  om  ons  tot  de  zoogenaamde  Apostolische 
vaders  te  bepalen  —  op  Babnabas  16 : 1, 19 :  2 . 1  Clbm .  ad  Cor. 
19  :  2,  27  :  4,  83  :  2;  II  Clbm.  ad  Cor.  15  :  2;  Poê^r 
Hbrm.  Fü.  1. 1  :  6,  8  :  4,  Fis.  5,  Mand.  l,  Ignat.  ad  Trall. 
11  :  1  en  Ep.  ad  Dioffn.  8  :  4,  7  :  2,  8  :  7.  Opmerking 
verdient  hierbij,  dat  hoewel  ook  meermalen  God  als  noiijca^ 
en  nldaaq  in  de  Christelijke  literatuur  werd  aangeduid, 
toch  meestal  aan  de  voorstelling  de  voorkeur  gegeven  werd, 
waarbij  Hij  als  xtCaag  voorkomt,  gelijk  trouwens  in  het  denk- 
beeld xr/cri^  veel  meer,  dan  in  ^vciq  of  natura  de  Israëlietiseha 
scheppingsidee  is  uitgedrukt.  Niet  altijd  werd  het  gebruik 
dezer  verschillende  woorden  in  het  rechte  licht  geplaatst,  vooral 
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teu  gevolge  vau  het  leggen  van  wijsgeerigen  zin  in  een 
spraakgebrnik,  dat  niet  uit  de  philosophie  is  geboren.  ^)  In  de 
symbolische  schriften  der  Christelijke  kerk,  niet  het  minst  — 
zooals  ook  Dr.  van  Toorbnbnbbroen  ^)  opmerkte  —  in  die  der 
Hervormden  werd  het  scheppingsdogme  met  nadrak  ver- 
meld^ terwijl  daarbij  in  de  oudste  symbolen  het  uit  2  Makk. 
7  :  28  niet  geheel  terecht  ontleende^  en  overigens  reeds  in 
den  Pastor  van  Hbrmas  voorkomende^  en  op  het  vierde 
Lateraan-concilie  uitdrukkelijk  uitgesprokene  ex  oi  de  mkilo 
nog  niet  gebruikt  werd.  Men  zoude  aan  de  oorspronkelijke 
beteekenis  van  bet  i^  avx  ovtmv  ènoCrfle  nd%*%a  ó  &€Óg 
meer  getrouw  hebben  kunnen  blijven,  als  men  altijd  met 
Thomas  van  Aquino  had  bedacht^  dat  het  uiAil  hier  niet 
als  causa  maierialü  mag  gelden,  maar  bedoeld  wordt,  dat 
het  ovH  dvai  aan  het  slvai  of  xti(r&i]VM  vooraf  gaat.  Over 
het  algemeen  is  hier  groote  verwarring  aangericht  door  de 
gewoonte^  om  de  leer  der  vier  causae  van  Aristotelbs  bij 
de  toelichting  van  het  scheppingsdogme  te  gebruiken,  waarbij 
men  vergat,  dat  de  inmenging  dezer  theorie  in  de  christe- 
lijke Dogmatiek  van  voren  aan  bedenkelijk  moet  heeten, 
dewijl  de  theorie,  volgens  welke  bij  den  Griekschen  wijsgeer 
het  warden  kon.  worden  verklaard^  staat  of  valt  met  de  stelling, 
dat  iedere  dezer  vier  causae  als  ongeworden  moet  beschouwd 
worden.  Kan  de  Christelijke  kerk  dat  beginsel  niet  aanvaarden, 
zij  doet  wèl,  als  zij  deze  theorie  niet  mengt  in  haar  stelsel  — 
wat  trouwens  reeds  door  de  Scholastieken  der  Middeleeuwen 
werd  ingezien  blijkens  hunne  poging  om  het  te7^é3^,  dat  Aais- 


')  Zie  Lange.  Dogmatik  II.  s.  2£5.  D.  Chamtepie  pr  la  Saubsavk. 
Protestantêche  Bijdragen  1874.  bl.  248.  Cf.  Hofstede  de  Qboot.  Ingt. 
Th0oL  Nat.  p.  189,   140. 

*)  Bijdragen  tot  de  verklaring^  toetsing  en  ontwikkeling  van  de  leer  der 
Hervormde  kerk,  bl.  88  w. 
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TOTBLBS  bedoelt^  op  te  vatten  als  eeii  pa/rtieulare  fieti  d.i. 
eeu  fieri  de  forma  in  formam^  waardoor  tiatnurlijk  de  geheele 
kwestie  vau  karakter  verandert.  B^  de  ereatio  ex  mUlo 
wordt  zoowel  de  erkenning  van  eene  eeuwige  stof  als  elke 
emanatistische  voorstelling  afgewezen. 

Het  kan  niet  ontkend  worden,  dat  het  scheppings«dogine 
in  de  formuleering,  welke  daaraan  placht  ten  deel  te  vallen, 
door  de  natuur-wetenschap  niot  weinig  in  het  gedrang  ge- 
bracht is.  Wel  is  het  uoodig  op  zuivering  van  het  terrein  hier 
bedacht  te  zijn.  Hoe  duidelijk  het  ook  zij,  dat  het  op  het  stand- 
punt van  Habokel,  c.ss,  waarop  de  mensch  —  om  met  den 
hoogleeraar  Brill  ^)  te  spreken  —  met  „het  bewijs  zijner 
oneindige  geestelijke  natuur/'  namelijk  de  taal  tot  werktuig, 
„den  geest  en  het  oneindige  poogt  te  niet  te  doen/'  onmo- 
gelijk het  Christendom,  zoo  als  het  feitelijk  is,  gehandhaafd 
kan  worden,  toch  meene  men  niet,  dat  de  evoluüe-tieone 
op  zich  zelve  —  om  niet  te  spreken  van  de  wel  eens  daar- 
mede geheel  onjuist  vereenzelvigde  eeketie^hypotkese  —  in 
strijd  zoude  zijn  met  het  scheppings-^logme.  Maar  al  te 
dikwerf  is  het  belang  van  het  «p^^'e^-dogme  met  dat  der 
eeheppmgèAxxx  verward  en  Let  zoude  weinig  moeite  kosten 
bewijzen  te  verzamelen,  zelfs  uit  de  geschriften  van  meest- 
bevoegden,  voor  het  recht  waarmede  men  te  klagen  heeft 
over  de  onklaarheid,  welke  op  dit  punt  heerscht.  Al  gelakt 
het  den  voorstanders  der  ^«d^n^dw^t^-^^eTm  de  geheele  reeks 
te  ontwikkelen,  welke  van  moneeren  door  poljpen,  medusen, 
zeëegels,  zeesterren,  gelede  dieren,  weekdieren  heen  tot  de 
gewervelde  dieren  voert,  daarmede  is  men  nog  geen  stap 
verder  gekomen  tot  de  oplossing  van  het  scheppinga-raadsel. 
Want  het  is  juist  de  eerste  aanvang  van  alles,  die  iu  de 
creatie-theorie  wordt  bedoeld,  en  de  natuur-wetenschap  kan 


<)  PnAuianttcU  Bijdragen  IV.  bl  17. 
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zich    met  deze  kwestie  niet   inlaten^   tenzij  zij  wedr  bij  de 
specaiatieve  wijsbegeerte  ter  school  wil  gaan  '). 

Yooral  mag  ook  wel  bedacht  worden,  dat  de  scheppings- 
leer het  Aeelal  betreftj  niets  minder  en  niets  anders  dan 
dat.  De  vraag  is  niet^  hoe  de  tellnrische  wereld,  waartoe 
wij  behooren,  iu  het  aanzijn  getreden  is,  maar  hoe  het  ge- 
heel der  dingen  te  verklaren  zij,  waartoe  ook  deze  aarde 
behoort  *).  Op  zich  zelve  is  er  geene  enkele  reden  waarom 
schepping  ooit  tegenover  ontwikkeling  zoude  behooren  geplaatst 
te  worden.  Allerminst  is  daarvoor  oorzaak,  wanneer  van  Gk)d 
wordt  gesproken  als  die  leeft  en  het  leven  geeft  —  eeiie 
kwalifikatie  van  God,  waarmede  het  ook  op  Israël's  voet- 
spoor in  het  Christendom  van  ouds  ernstig  gemeend  was. 
Overigens  mag  de  christelijke  Dogmatiek  met  te  moer  vrij- 
moedigheid zich  honden  aan  de  scheppings-idee,  welke  in 
de  boeken  des  Ouden  en  Nieuwen  Verbonds  te  vinden  is, 
dewijl  de  pogingen,  door  de  speculatieve  wijsbegeerte  gedaan, 
om  dit  vraagstuk  op  te  lossen  —  hoe  grootsch  ook  ten  deele  — 
weinig  bevredigend  zijn,  voor  zoo  ver  zij  zich  buiten  den 
eenvoud  der  bijbelsche  voorstelling  bewegen.  Opmerkelijk  is 
het,  dat  betrekkelijk  vele  kosmogoniën  uit  de  school  van 
ScHBLLiNG  zijn  voortgekomeu,  en  misschien  zoude  hier  en 
daar,  ook  waar  men  dit  het  minst  zonde  verwachten,  de 
invloed  der  Christelijke  leer  op  de  proeven  van  wereld- 
verklaring zonder  veel  moeite  zijn  aan  te  wijzen.  Yooral 
sommige  idealistische  en  dualistische  kosmogoniën  bieden 
merkwaardige  overeenkomst  met  het  Christelijke  scheppings- 
begrip aan.  Nooit  kan  echter  op  pantheïstisch  gebied  recht 
geschieden  aan  wat  hoofdzaak  is  in  de  scheppings-theorie 
des  Christendoms,  namelijk  aan  de  voorstelling,  dat  God  de 

^)  Zie  Dr.  C.  O.  van  RfiEKBiff.   Dt  nieuwere  wereld-  en  levens- be$chou- 
m'wf,  1S77.  bl.  50  vv. 

^  Cf.  DoEDts.  Leer  van   Qod,  bl    177  vv. 
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wereld  niet  „ex  neoessitate  naturae**  maar  „ex  libertate 
voluntatis"  heeft  voortgebracht.  Eu  juist  hieriu  Ifgt  de  reden, 
waarom  in  de  Dogmatiek  zoo  veel  gewicht  aan  het  schep- 
pings-dogme  gehecht  moet  worden.  Eerst  dan,  wauueer  alle 
dingen  beschouwd  mogen  worden  als  gegrond  in  Gods  stelligen 
wil  kan  het  leven  des  geloofs  vastheid  verkrijgen.  Zonderling 
is  de  tegenspraak^  welke  zich  van  onderscheidene  zijden 
verheft  tegen  de  erkenning  van  de  schepping,  als  daad  van 
Gods  persoonlijken  wil,  ook  waar  men  overigens  weigert 
het  pantheïsme  te  aanvaarden.  God  —  t66  heet  het  —  kaï* 
niet  als  absolute  oorzaak  van  alles  worden  beschouwd,  üh 
Hij  niet  in  dit  licht  wordt  geplaatst,  dat  Hij  niet  Om/ kan 
wezen,  zonder  tevens  Schepper  te  zijn.  En  verder  -  als  de 
noodzakelijkheid  der  wereld-schepping  niet  wordt  aangenomen, 
dan  kan  ook  de  innerlijke  noodwendigheid  van  den  tegen- 
woordigen  samenhang  der  wereld  niet  worden  erkend.  Alsof 
God  als  de  hoogste  oorzaak  van  alle  dingen  ooit  op  theïstisch 
standpunt  in  bedoelden  zin  absolute  oorzaak  zoude  moeten 
heeten,  en  waar  van  wil  in  het  Goddelijke  wezen  gesproken 
wordt  aan  willekeur  te  denken  zoude  zijn.  Tegenover  de 
beschouwingen  van  sommige  Christelijke  theologen  mag 
wel  eens  op  eeuen  Israëlietischen  Godgeleerde  als  Ludwio 
Philippson  gewezen  worden,  waar  hij  het  verschil  bespreekt, 
dat  tusschen  het  panthéisme  en  wat  hij  in  tegenstelling  daar- 
mede eigenaardig  ^yOoiieèlehré^'  noemt,  zijns  inziens  bestaat '). 
Op  het  standpunt  eener  speculatieve  triniteits-leer  wordt 
door  Martensen  ^)  beweerd,  dat  de  stelling,  dat  God  krachtens 
zijne  wilsdaad  de  wereld  schiep,  in  den  grond  één  is  met  de 
overtuiging,  dat  God  door  den  Zoon  de  wereld  geschapeu 
heeft.    Met   ter  zijde  stelling  van  de  hier  bedoelde  pc^pg, 


>)  Z>i«  Israëlitische  Religions^hhre.  II.  S.  89. 
»)  Dié  Christliche  Dogmatik.  S.  109. 
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om  eene  oplossiDg  te  geven  van  het  trinitarische  vraagstuk^ 
als  mede  met  afwijzing  van  het  hier  doorschemerende  optimisme 
van  Leibnitz^  volgens  hetwelk  God  uit  eenige  mogelijke 
werelden  de  beste  gekozen  zoude  hebben,  mag  inderdaad  in 
het  dogmatisch  streven^  om  aan  Christus  naar  aanleiding 
van  Joh.  1 :  3,  4,  1  Kor.  8 :  6,  Kol.  1 :  16,  17  en  HOr.  1  :  2 
eene  plaats  in  de  schepping  der  wereld,  •—  hetzij  als  xóüfiog, 
hetzij  als  odwvsg  opgevat  —  te  geven,  ook  de  bedoeling 
worden  erkend  en  geëerd  om  het  werk  der  schepping  als- 
persoonlijke  wilsdaad  van  God  op  te  vatten.  Indien  namelijk 
Christus  als  Middelaar  in  zijn  ethisch  wezen  beschouwd 
wordt  als  eene  gave  van  God,  krachtens  2iijne  vrije  liefde 
geschonken,  dan  zal  wat  met  Hem  op  kosmisch  gebied  in 
betrekking  staat  ook  gereedelijk  als  vrucht  van  Gods  wil 
beschouwd  kunnen  worden.  Dat  de  soteriologie  ons  bij  de 
aarde  bepaalt,  kan  bier  geen  wezenlijk  bezwaar  opleveren, 
als  men  overweegt,  dat  de  wereld  evenzeer  geocentrisch  in 
de  Heilige  Schrift  wordt  opgevat,  als  de  aarde  met  wat  aan 
haar  behoort  hier  anliropoceiUrisei  beschouwd  wordt.  Het 
belang,  dat  de  kosmische  beteekenis  van  den  Logos  in  de 
Dogmatiek  heeft,  wordt  niet  weinig  verhoogd,  als  deze 
kwestie  met  de  schepping  als  misdaad  van  God  wordt  in 
verband  gebracht.  Ook  het  vraagstuk  van  het  ^2  der  schep- 
ping heeft  hier  haren  grond.  Heeft  de  ondervindii^  den 
dogmatici  overvloedig  geleerd,  dat  het  bij  uitstek  moeielijk 
is,  het  doel  aan  te  wijzen,  dat  God  met  de  schepping  had, 
in  deze  teleologie  lag  het  beginsel  dat  men  hier  te  doen 
heeft  met  Gods  unL  Breekt  er  eens  wéér  een  gunstiger  tijd  — 
waarvan  trouwens  de  teekenen  zich  reeds  vertoonen  —  voor 
de  teleologische  beschouwingen  aan,  en  wordt  dan  van  tele- 
ologie in  ruimoren  zin  gesproken,  dan  waarbij  de  mensch 
als  middelpunt  geldt,  misschien  zal  dan  ook  het  theïstische 
scheppingsbegrip  in  zijnen  zuiveren  vorm  op  nieuw  in  eere 
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komen.  Wel  verdient  het  de  aandacht,  dat  de  achrijvervan 
de  FAilosopAie  des  Vnbeumêzien  zich  tegen  de  opvatting  ran 
de  wereld  als  mechanisme  verklaarde,  al  meende  hij  ook  aan 
haren  ,^wecksetzenden  ürheber"  het  bewustzijn  te  moeten 
ontzeggen.  Gelijk  de  vraag:  hoever  komt  de  schildpad  ter- 
wijl AcHiLLES  ééne  seconde  loopt?  verkeerd  gesteld  werd,  zoo 
wordt  ook  menigmaal  de  vraag  verkeerd  gesteld,  waarop  de 
materialististische  natuurbeschouwing  haar  antwoord  gereed 
heeft.  ^)  Men  zoude  waarschijnlijk  minder  spoedig  zich  ge- 
rechtigd achten  om  met  Habckel^)  den  Schepper  te  ont- 
kennen, als  men  begreep,  dat  met  de  verklaring  van  de  le- 
vens verschijuselen  uit  chemisch-physische  krachten  nog  niet 
het  wereldprobleem  opgelost  is. 

Intusschen  moet  bedacht  worden,  dat  de  erkenning  van 
het  organisch  verband  en  den  teleologischen  samenhang  van 
de  wereld  der  stof  op  zich  zelve  nog  geenszins  kan  gelden 
als  erkenning  van  het  gebied  des  geestelijken  levens.  Het 
geldt  hier  enkel  de  brug  tusschen  de  zichtbare  en  onzicht- 
bare dingen,  de  wereld  der  stof  en  des  geestes.  In  het  leven 
des  geloofs  treedt  de  laatste  voor  ons  op.  De  majesteit  van 
Ood  als  Schepper  komt  inzonderheid  in  de  schepping  van 
geesten,  als  vrije  wezens,  uit.  Bet  geloofsleven  vooronderstelt 
den  eisch  der  vrijheid,  der  vrije  zelfbepaling,  der  vrijwillige 
gehoorzaamheid  aan  Ood.  Wordt  in  God  zelven  geeu  vrij- 
heid erkend,  wordt  Hij  ïM  voorgesteld,  dat  van  schepping, 
als  wilsdaad  van  het  hoogste  Wezen,  geen  sprake  kan  zijn, 
dan  kan  God  ook  niet  vrije  wezens  geschapen  hebben.  Zoo 
heeft  dan  dit  punt  voor  de  leer  van  het  geloofsleven  beslis- 
send  gewicht,   en  reeds   hierom  moet  het  gevoelen  verwor- 


>)  Zie  J.  H.  A.  ËBBABD.  Apoiogetik,   Wüêenêchc^ftUehe  R&ehtfertiputg 
dês  Christenthums.  I.  s.  819. 

^)  Naturliche  SchöpfungggtêchichU.  s.  14. 
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pen  worden,  dat  de  leer  der  geesten  als  zoodanig  voor  de 
Dogmatiek  geen  belang  heeft.  Men  kan  ook  bij  de  behan- 
deling van  het  dogme  der  Voorzienigheid  over  God,  als 
Schepper  der  vrijheid,  spreken  —  zooals  door  sommigen  ge- 
schiedde —  maar  het  schijnt  verkieselijker  de  Voorzienigheids- 
leer^  voor  zoover  zij  de  geestelijke  wereld  betreft,  op  het 
dogme  van  de  schepping  der  vrijheid  te  bouwen,  dewijl  de 
Voorzienigheid  bij  den  deïst  en  den  pantheïst  juist  daarom 
te  loor  gaat^  dat  op  dit  tweeërlei  standpunt  de  vrijheid  van 
bet  bijzondere  in  de  noodwendigheid  van  het  algemeene  ver- 
dwijnt. Het  maakt  voorts  voor  de  Dogmatiek  een  groot  ver- 
schil of  men  met  Lipsiüs  ')  en  anderen  in  de  engelen  eene 
concrete  menigvuldigheid  van  Goddelijke  krachten  of  ver- 
schillende verschijnings-vormen  van  de  Goddelijke  heerlijk- 
heid ziet^  dan  wèl  hier  het  feit  van  vrije  geestelijke  wezens 
erkent.  Alleen  in  laatstgenoemd  geval  zal  men  de  angelologie 
voor  de  leer  van  het  geloofsleven  belangrijk  kunnen  ach- 
ten. Men  heeft  dan  namelijk  te  doen  met  ^^substantiae  spi- 
rituales^  finitae  creatae.''  Hoeveel  gewicht  de  factor  der  vrij- 
heid voor  d«)  oude  dogmatici  had  op  dit  donkere  gebied, 
kan  blijken  uit  de  moeilijkheid^  waarmede  men  worstelde, 
in  het  toekennen  van  voortdurende  verstandelijke  uitne- 
mendheid aan  de  booze  engelen  in  verband  met  de  hun 
toegeschreven  ^^ingens  intellectus  obscuratio*^  alsmede  uit  het 
feit  zelf,  dat  men  de  booze  engelen  beschouwde  als  boos  ge- 
worden, niet  ,,Tatione  essentiae*^  maar  ^^ratione  actusmali.'* 
De  kracht  der  vrijheid  in  de  geestenwereld  treedt  vooral 
hierin  aan  het  licht,  dat  men  in  de  daemonologie  de  mo- 
gelijkheid aannam,  dat  de  oorspronkelijk  goede  geest  abso- 
luut boos  kon  worden.  Mocht  men  meenen,  dat  de  daemo' 
nologie  op  zichzelve  althans  geen  belang  heeft  voor  de  chris- 
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telijke  Dogmatiek,  men  bedenke,  dat  hier  de  zonde  in  haar 
positief  karakter  wordt  voorgesteld,  en  dat  de  erkenning 
daarvan  in  het  geloofsleven  bij  uitnemendheid  heiligend 
werkt,  terwijl  ook  bovendien  de  gedachte  troostrijk  is,  dat 
de  zonde,  vooral  wanneer  men  haar  met  eene  hoogere  gees- 
telijke sfeer  in  verband  brengt,  blijkt  in  zichzelve  eene  on- 
gerijmdheid te  zijn.  Hoe  meer  de  zonde  als  onnatuurlijk 
openbaar  wordt,  des  te  meer  zal  het  reine  leven  des  geloofs 
als  het  echt-menschelijke  beschonwd  kunnen  worden. 

Dat  God  in  de  Dogmatiek  bijzonder  als  Schepper  van 
den  menacA  moet  beschouwd  worden,  behoeft  ter  nauw^ernood 
gezegd  te  worden.  Dwaalden  de  Hervormde  dogmatici  voor 
zoover  zij  meenden,  dat  het  de  eisch  was  van  de  erkenning 
der  kreatuurlijke  afhankelijkheid  des  menscheu,  om  het 
creatianisme  tegenover  het  traducianisme  of  generaiianMme  in 
bescherming  te  nemen,  zeker  hadden  zij  hierin  recht,  dat  zij 
zoo  krachtig  mogelijk  in  de  voorstelling  der  anthropc^onie 
eenen  vasten  grond  poogden  te  leggen  voor  de  waardeering 
van  het  godsdienstige  leven.  De  mensch  behoort  aan  twee 
werelden,  aan  die  des  geestes  zoowel  als  aan  die  der  stof. 
De  geest  verkrijgt,  door  in  de  lichamelijkheid  in  te  gaan, 
een  psychisch  karakter,  de  stof  daarentegen  wordt  in  ver- 
binding met  den  geest  vatbaar  voor  verheerlijking.  ')  In  deze 
verbinding  van  stof  en  geest  is  de  mensch  ééue  persoonlijkheid* 
De  dualistische  voorstelling  is  in  het  Christendom  niet  uit 
Israël  te  verklaren  en  wordt  het  best  overwonnen  als  men 
de  gewijde  Israëlietische  letterkunde  volgt  in  de  authropolo- 
gische  voorstellingen,  welke  ii&t  gevonden  worden. 

Belangrijk  blijft  altijd  de  vraag,  hoe  in  het  menschdom 
de  solidariteit   met  het  recht  der  individualiteit  te  verbin- 


')  Fr.  Reiff.  Die   CkristlicHe  Glaubenshhre  ab  Grundlage  dtr  Chriti' 
lichen    Weltanschauung.  I.  s.   481.  n.  s.  w.  (2^6  Atiflttge). 
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deD  zij,  vooral  als  meD  het  oog  heeft  op  de  gemeente^  welke 
in  haar  geheel  de  draagster  is  van  het  religieuse  leven,  dat 
wij  als  geloofsleven  beschouwen.  Maar  hoofdzaak  blijft  hier 
toch  de  vraag,  hoe  de  mensch,  individueel  beschouwd,  krach- 
tens zijnen   oorsprong  gerekend  moet  worden  met  God,  als 
zijnen    Schepper  in  betrekking  te   staan.   De  formule,  vol- 
gens welke  de  mensch  beelddrager  van  God  heet,  kan  ons 
hier  uitnemende  diensteu  bewijzen.  Wordt  in   Oen,  1  :  %6 
de   mensch,  als  naar  Gods  beeld  geschapen,  allereerst  als 
heerschappij  voerende  voorgesteld,  in  de  gewijde  oorkonden 
wordt  duidelijk  genoeg  aangewezen,  dat  het  deukbeeld  van 
macht  op  zich  zehe  niet  de  uitdrukking  kan  zrjn  van  het- 
geen den  beelddrager  van  God  als  zoodanig  eigen  moet  wezen. 
Ook   wordt  in  Genesis  de  mensch  niet  voorgesteld,  als  ter- 
stond volmaakt.  De  kerkleer  heeft  met  weinig  recht  Gen.  1  :  26 
naar  Col,  3  :  10  en  Eph.  4  :  24  uitgelegd.  Intusschen  moet 
de  mensch  oorsproukelijk  werkelijk  beelddrager  van  God  ge- 
acht worden,  niet  enkel  potentieel^  maar  actueel,  en  dat  wel 
in    ondeelbare    eenheid    van   geestelijke  eigenschappen.   De 
onderscheidiug  door  de   Eoomsche  kerk  gemaakt  tusschen 
imaffo   en  similitudo  met  haren  Protestantschen  nasleep  in 
de  onderscheiding  van  het  beeld  Gods  in  ruimeren  oienge^ 
ren  zin   moet  zoowel  op  zichzelve  als  om  hare  dogmatische 
gevolgen   veroordeeld   worden.  Yoor  de  hamartiologie  heeft 
het   dieper  indringen   in   deze   kwestie  groot  belang,  maar 
ons  zij  het  hier  genoeg  op  de  religieuse  beteekenis  van  dit 
dogme  te   wijzen.   Niet  slechts  wordt  van  hieruit  licht  ge- 
worpen   over   de  openbarings-idee,   als   gegrond  in  de  ver- 
wantschap   tusschen    God    en  mensch.   Niet  slechts   wordt 
zoowel  de  objectieve  als  de  subjectieve  soteriologie  vooreen 
aanmerkelijk  deel   beheerscht  door  dit  dogme.  Maar  het  is 
duidelijk,  dat  de   religieuse  aanleg  van  den   mensch  niet 
beter   kan  verklaard  worden  dan   uit  het  feit,  dat  hij  een 
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schepsel  Oods  is  met  een  bijzonder  karakter  ^).  Wordt  die 
religieuse  aanleg  als  het  echt-menschelijke  beschouwd  en  de 
algemeenheid  daarvan  door  de  geschiedenis  voldoende  ge- 
staafd, de  vraag  rijst,  of  dat  specifiek-menschelijke  wel  in 
eenige  andere  anthropologische  formule  beter  zoude  kunnen 
worden  aangeduid,  dan  in  die,  welke  in  Gen.  1  :  26  gege- 
ven is.  En  ligt  in  de  aldaar  uitgesproken  idee  de  gedachte 
van  noodwendige  volmaking  opgesloten,  het  heeft  op  Chris^ 
telijk  standpunt  —  waarop  van  de  realiteit  van  verlossing  ge- 
sproken wordt,  als  in  Christus  tot  stand  gebracht  —  eenen 
goeden  zin  aan  te  nemen,  dat  in  den  nieuwen  mensch,  dat 
is  in  dien,  die  gelooft  en  in  wien  de  verlossing,  waardoor 
de  zonde  overwonnen  wordt,  tot  haar  recht  kwam,  het  re- 
ligieuse leven  tot  zijne  hoogste  ontwikkeling  komt.  Is  de 
mensch  geroepen  het  beeld  van  God  te  vertoonen,  het  ligt 
dan  op  zijnen  weg  met  God  in  de  innigste  gemeenschap  te 
staan,  welke  ooit  in  de  religie  kan  worden  aanschouwd  of 
onderhouden,  en  men  mag  beweren,  dat  het  geloofsleven 
van  den  beelddrager  Gods  gegrond  is  in  God,  als  die  be- 
paaldelijk voor  den  mensch,  als  naar  zijn  beeld  geschapen 
dat  leven  als  hoogsten  eisch  heeft  gesteld  —  waarvan  de  ver- 
werkelijking onder  zijne  leiding  wèl  gewaarborgd  kan  heeten. 
Heeft  het  9cheppmg8»Ao^%  inzonderheid  voor  zoover  de 
mensch  daarin  betrokken  is,  mijns  inziens  ongetwijfeld  eene 
groote  religieuse  beteekenis,  welke  op  den  duur  moeielijk 
kan  worden  ontkend,  al  staat  ook  menig  theoloog  van  onzen 
tijd  zeker  niet  buiten  den  invloed  eener  ter  zijde  uitwij- 
kende natuurwetenschap,  sceptisch  hiertegenover,  even  ge- 
wichtig is  het  voorzienigheids-geloof  in  het  godsdienstige  le- 
ven. Moest  de  immanentie  van  God  worden  prijsg^even,  dan 
stond  God  zwijgend  t^enover  den  mensch  in  zijnen  tegen- 

1)  Cf.  Charles  Uodqe.  Sifstematic  Theology,  II.  p.  97. 
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woordigen  toestand  en  alle  troost  ware  voor  het  godsdien- 
stige gemoed  geweken.  Intuaschen  kan  de  immanentie  in  den 
zin,  waarin  de  religie  haar  bedoelen  moet^  om  in  haar 
werkelijk  belang  te  kunnen  stellen  —  namelijk  niet  opge- 
vat als  zuiver  spontaan  —  in  ernst  niet  erkend  worden^  als 
de  transcendentie  ')  van  God  niet  vaststaat.  Gelijk  in  het 
ecieppinffS'dogme  de  laatste,  zoo  heeft  in  de  leer  der  Foor- 
zienigheid  de  eerste  hare  uitdrukking.  Het  is  gansch  niet 
vreemd^  dat  de  Voorzienigheidsleer  voortdurend  in  de  Chris- 
telijke Dogmatiek  hare  plaats  heeft  gehad.  Het  fortuüieme 
in  zijne  min  of  meer  wijsgeerige  vormen  werd  reeds  door  de 
eerste  apologeten  des  Ghristendoms  opzettelijk  bestreden, 
zoowel  als  het  faüdieme.  De  nieuwere  philosophie  heeft  ook 
op  dit  dogme  krachtig  gewerkt.  Van  lieverlede  werd  de 
„eonservatio'^  nauw  met  de  ,,creatio'*  verbonden,  zoodat 
de  „providentia'^  zich  in  „pubematio"  oploste.  Werd  deze 
laatste  geïsoleerd,  licht  werd  zij  opgevat  op  deïstische  wijze 
als  de  volvoering  van  eene  in  de  natuur  der  dingen  gegronddc 
wet,  terwijl  zij  in  de  pantheïstische  stelsels  als  zelfontwik- 
keling van  God  optrad.  In  het  algemeen  is  het  duidelijk, 
dat  in  de  nieuwere  wijsbegeerte  over  God  de  gansche  Voor- 
zienigheidsleer eigenlijk  in  het  Godsb^rip  zelf  is  opgeslo- 
ten, gelijk  men  dan  ook  de  alwetendheid  en  alomteffentooor^ 
digheid  van  God,  die  in  de  Voorzienigheid  van  nabij  betrok- 
ken zijn,  liefst  niet  als  eigenschappen  van  het  Hoogste  we- 
zen beschouwt.  Het  is  de  vraag  of  men  niet  wèl  doet  met 
het  oog  op  de  handhaving  van  de  povXij  van  Gods  d-éXriiMx 
{JSfez.  1  :  11)  de  Voorzienigheidsleer  van  het  dogme  van 
Gh)ds  wezen  zelf  afgezonderd  te  houden.  Dat  God  voortdu- 
rend met  het  heelal  in  actieve  betrekking  staat,  wordt  in 

')  Op  de  êpéUing  van  dit  woord  wordt  niet  zonder  reden  de  aandacht 
gevestigd  door  H.  E.  Gsaybicbijer.  Aanteekeningen  op  Dr.  Eoedemakêr^ê 
Handboek,  Groningen  1875. 
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elk  geval  ook  door  de  onderscheiding  van  ^^conservatio'*  en 
y^bernatio"  vastgebonden  en  er  is  geen  reden^  om  boven- 
dien nog  van  „concnrsns"  te  spreken,  te  minder  dewijl,  als 
men  dat  doet,  over  de  „onderhouding*^  en  „regeering^*  licht 
eene  deïstische  of  pantheïstische  tint  kan  worden  gelegd. 
Dat  Gh)ds  wil  en  werkzaamheid  altoos  nuxx'  oUavofifav,  d.  i. 
in  overeenstemming  met  den  aard  der  schepselen  geschiedt, 
behoeft  niet  opzettelijk  aangewezen  te  worder.  £r  ligt  in 
de  b^rippen  zelve:  gubem<Uio  en  cans&rvatio  niets,  waardoor 
de  «actio  cansarnm  secnndamm^*  —  waaraan  nog  door  Ebkard 
bijzondere  aandacht  gewijd  werd  ^)  —  zonde  worden  buiten- 
gesloten, en  de  hierop  betrekkelijke  netelige  kwesties  worden 
door  het  gebruik  van  het  woord  eancursus  volstrekt  niet 
tot  oplossing  gebracht.  Wordt  met  de  oude  d(^matici  de 
Voorzienigheid  tot  de  ,,opera  Dei"  gebracht,  reeds  daardoor 
wordt  op  haar  actief  karakter  de  nadruk  gel^d.  Wel  mi^ 
het  echter  betwijfeld  worden,  of  men  wèl  doet,  als  men  op 
het  voetspoor  van  Glaudb  Pajon  de  Voorzienigheid  met  het 
„opus"  der  schepping  vereenzelvigt  in  navolging  hetzij  van 
DB  Wette,  hetzij  van  Sghleiermaohbr.  Elke  verwaarloozing 
van  de  scheppings-idee  brengt  de  erkenning  van  den  oorspranff, 
elke  veronachtzaming  van  het  Yoorzienigheids^eloof  de  waar- 
deering van  de  voortdurende  afhankelijkkeid  der  wereld  in 
gevaar.  Öf  de  causaliteit  van  God  hl  die  der  eindige  dingen 
lijdt  schade,  wanneer  de  Schepping  of  de  Yoorzienigfaeid 
miskend  wordt.  Men  geve  zich  dus  ernstig  rekenschap  van 
zijn  streven,  eer  men  de  Voorzienigheid  als  „creatie  continua" 
in  de  Dogmatiek  laat  optreden,  het  zij  men  dat  doe  in  be- 
paald tieologiseh  belang,  om  God  niet  voor  te  stellen  als 
handelend  in  den  Ufd,  hetzij  men  de  handhaving  van  de 
afhankelijkheid   van   het  geschapene  op  het  oog  hebbe,  om 


*)  ChrUtUehê  Dogmatik.  I.  S.  375. 
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Qod  als  eenige  „causa  efficiens*'  te  doen  gelden,  hetzij  men 
in  tegenzin  tegen  allen  „concnrsns"  overal  de  „cansae 
secundariae"  verwijderd  wensche  te  zien.  Het  idealisme 
is  lichtelijk  de  logische  consequentie  van  de  leer  der  ^^creatio 
cofltinna"  waarin  nochtans  als  waarheid  moet  erkend  worden, 
dat  God  als  eauscdUeü  ook  in  de  Voorzienigheid  optreedt. 
Indien  slechts  daarbij  bedacht  wordt,  dat  ook  aan  het  ge- 
schapene zelf  op  zijne  beurt  en  in  zijnen  kring  causalüeU 
moet  worden  toegekend  en  dat  in  geen  geval  de  realiteit 
van  het  eenmaal  geschapene  als  zelfstandig  bestaande  mag 
worden  opgeheven,  zoo  als  slechts  al  te  zeer  geschiedde  in 
het  occasianalisme  —  dat  trouwens  ook  is  voortgekomen  uit 
eene  school,  waarin  de  leer  der  „creatie  continua'*  bijval 
vond.  Ook  is  het  niet  goed  te  keuren,  dat  het  denkbeeld 
van  continuïteit  in  het  handelen  op  God  wordt  toegepast. 
De  rechte  opvatting  van  Gods  eeuwigheid  brengt  daartegen 
wettig  bezwaar  in. 

Eene  gansch  andere  vraag  is  het,  of  het  niet  moet  worden 
goedgekeurd,  dat  men  wijst  op  éénen  en  denzelfden  wil 
van  God,  als  waardoor  alles  èn  ontstaat  èn  bestaat.  Hoe 
wenschelijk  dit  is,  valt  te  meer  in  het  oog  als  men  bedenkt, 
dat  beide.  Schepping  en  VoorzienigAeid^  haar  dogmatisch  be- 
lang ontleenen  aan  het  feit,  dat  in  het  religieuse  leven 
bedoelde  afhankelijkheid  van  God  op  den  voorgrond  treedt '). 
In  verband  hiermede  verdient  het  onze  aandacht,  dat  de 
Hervormden  de  ^,praedentia  essentialis''  van  God,  welke  zij 
handhaafden,  niet  vereenzelvigd  wilden  hebben  met  de  „prae- 
sentia  operativa"  —  eene  bijzonderheid,  die  hen  had  moeten 
vrijwaren  van  de  beschuldiging  van  pantheïsme,  hun  wel  eens 
ten  laste  gelegd. 


')  Cf.  C.  Ph.  Faülüs.  du  Vortehung  oder  übtr  dtuEingrufen  Gottes 
in  da$  tMntehUehe  Leben,  Stnttgart  1840.  S.  1. 
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Onberekenbaar  groot  is  inderdaad  het  belang  der  Voor- 
zienigheids-leer  in  de  Dogmatiek.  De  Hervormde  kerk  heeft 
daarom  zeker  dit  punt  zooveel  breeder  opgevat,  dan  de 
Luthersche  deed^  dewijl  zij  inzag,  dat  deze  kwestie  ook 
met  het  ^^cor  ecclesiae^'  ten  nauwste  samenhangt.  Hier  treedt 
het  vraagstuk  op  van  het  verband  tusschen  Gods  werkzaam- 
heid en  onze  vrijheid.  De  wijsbegeerte  vindt  hier  bij  voort- 
dufing  werks  genoeg.  In  de  Dogmatiek  moet  niet  worden 
voorbijgezien  wat  zoowel  objectief  als  «u^i^c^»^  in  het  geloofs- 
leven g^even  is.  Wie  in  de  volledige  openbaring  van  de 
macht  der  duisternis  in  het  kruis  van  Christus  de  volkomaie 
openbaring  van  Oods  liefde  erkent  heeft  reeds  daarmede 
het  beginsel  aanvaard,  dat  God  als  de  Schepper  der  mensche- 
lijke  vrijheid  meester  blijft  op  het  gebied  der  wereldgeschie- 
denis. £n  ook  het  geloof,  êubjectief  beschouwd,  kan  hier 
licht  verspreiden.  Oeloof  is  te  verklaren  naar  analogie  van 
vertrouioen.  Absolute  causaliteit,  waardoor  het  vertrouwen 
wordt  afgedwongen,  gaat  feitelijk  samen  met  vrijheid^  die 
het  vertrouwen  schenkt  —  dat  zij  ook  weigereu  kan.  Ook 
heeft  men  zich,  als  men  God  zelven  als  voorwerp  van  ffelaof 
erkent,  te  wachten  voor  het  doctrinarisme,  dat  met  eene 
abstractie  als  het  Goékbegrifi  is,  ijdel  spel  zoude  willen  drijven. 
Niet  minder  gewichtig  is  het  vraagstuk  van  het  gebed  in 
het  godsdienstige  leven,  en  dat  het  hier  niets  anders,  dan  de 
Voorzienigheid  geldt,  is  duidelijk.  Wordt  de  gebedsverhooring 
principieel  ontkend,  dan  is  de  Voorzienigheid  geloochend. 
In  de  christelijke  Dogmatiek  heeft  de  religieuse  ervaring 
onmiskenbaar  recht,  als  zij  van  verhoorde  gebeden  op  het 
hoogste  gebied  des  geestelijken  levens  gewaagt.  Op  den  top 
der  bergen  schijnt  het  licht,  dat  men  in  de  vallei  vruchteloos 
zoekt.  Tegenover  het  zonderlinge  apriorisme,  waarmede  som- 
migen het  gebed  door  een  beroep  op  den  „nexus  rerum" 
willen   terugdringen,  is  nog  altijd  de  humor  wèlgepast,  die 
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deu  Wanshecker  bode  aan  Sihbom  en  6aza*s  poorten  deed 
denken.  Ongetwijfeld  is  de  samenhangt  die  in  het  bewnstziju 
des  tegenwoordigen  tijds  hoe  langs  hoe  meer  tnsschen  de 
dingen  der  wereld  erkend  wordt,  uiterst  belemmerend  voor 
wie  alleen  met  het  oog  op  voor  als  nog  onverklaarde  feiten 
aan  de  Voorzienigheid  gelooffc.  Anders  is  het,  waar  men  in 
God  als  de  Voorzienigheid  gelooft,  onafhankelijk  van  wat 
al  of  niet  op  een  gegeven  oogenblik  onverklaarbaar  genoemd 
wordt.  Inzonderheid  bij  de  behandeling  der  wonder«kwestie 
is  groote  voorzichtigheid  noodig,  ook  al  wordt  het  wonder 
op  het  gebied  der  christelijke  Dogmatiek  bepaaldelijk  met 
het  soteriologische  b^nsel  in  verband  gebracht.  En  evenzeer 
mag  wel  de  Theodicee  zorgvuldig  worden  vrijgehouden  van 
den  ballast,  die  haar  dikwerf  bezwaarde.  Men  bedenke,  dat 
God^  zoo  als  de  gemeente  van  Christus  in  Hem  gelooft, 
eigenlijk  eene  scherpe  tegenstelling  in  zich  bevat.  Onderden 
onmiddellijken  indruk  der  Gods-openbariugin  Christus,  waarin 
metterdaad  de  hoogste  majesteit  met  de  teederste  liefde  zich 
paarde,  was  het  betrekkelijk  niet  moeielijk  de  christelijke 
Godsidee  te  omhelzen.  Anders  wordt  het,  waar  deze  over- 
tuiging van  haren  levenden  wortel  wordt  afgescheurd  en 
óf  het  rationalisme  of  het  historische  supra-naturalisme  deze 
heilige  dingen  bespreekt,  met  miskenning  van  de  waarheid, 
dat  de  noodwendigheid  van  het  wonder  samenvalt  met  die 
der  heils-openbaring.  Het  wonder  is  in  de  evangelische  ge- 
schiedenis geenszins  ontstaan  als  „des  Glaubens  liebstes 
Kind.*'  Het  mag  op  geenerlei  wijze  —  zelfs  niet  al  wordt 
overigens  de  allerteederste  betrekking  tusschen  beide  ge- 
handhaafd —  van  het  geloof  zelf  worden  afgescheiden.  Hoe 
beter  de  nieuwere  Theologie  dat  inziet,  des  te  meer  zal  de 
doctrinaire  zuurdeesem  verwijderd  worden,  waarover  van 
verschillende  zijden  geklaagd  wordt.  Maar  wordt  in  de  Gods- 
leer  geen    plaats   ovei^èlaten  voor  het  wonder,  men  wordt 
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ook  ziJBs  oudanks  naar  het  spinozistische  panthèiéine  heen- 
gedrongen,  als  ten  minste  door  de  empirische  wijsbegeerte 
de  weg  naar  het  ideëele  pantbeisme  versperd  wordt.  Reeds 
was  hier  en  daar  ook  ten  onzent  te  zien^  waar  men  eindigt 
als  men  dit  pad  gaat  betreden. 

Dat  ook  de  hamartiologie,  al  behoort  zij  eigenaardig  in 
de  Ethiek  tehuis,  niet  buiten  rekening  mag  blijven  bij  de 
beschouwing  van  de  bezwaren  der  Yoorzienigheidsleer  in  de 
Dogmatiek  lijdt  geen  tegenspraak.  De  verhouding  van  God 
tot  de  zonde  moet  in  elk  geval  in  de  Dogmatiek  besproken 
worden^  terwijl  ook  bovendien  de  soteriologie  de  resultaten 
der  hamartiologie  uit  de  Ethiek  moet  overnemen.  Onmoge- 
lijk kan  een  en   ander  plaats  hebben»  tenzij  op  oorsprong, 
wezen^  schuld,   macht  en  zwakheid  der  zonde  gelet  worde. 
Wordt  de  oorsprong  der  zonde  gezocht  op  het  gebied  der 
daemonologie,  men  meene  niet,  dat  daarmede  geen  dogma- 
tisch belang  wordt  aangeraakt.  Hoe  meer  de  opvatting  wijkt, 
dat  de  zonde  geen  ander  dan  zinnelijk  karakter  heeft,  des 
te  meer   zal  hare  onverklaarbaarheid   blijken,  en  wordt  zij 
in   hare  ongerijmdheid   openbaar,   te  meer  recht  heeft  men 
om  het  geloofsleven  wèl  gegrond  te  noemen,  dat  in  de  hoop 
op  God  zijne   kracht  zoekt.  Is  in  de  zonde  het  onnatuur- 
lijke erkend,   het  kan  dan  geen  verwondering  wekken,  dat 
Gh)d  met  zijne  verlossende  liefde  optreedt,  om  den  natuurlijken 
toestand  te  herstellen.  Hier  is  ook  de  grond  te  zoeken,  waarom 
de   „status  integritatis"  in  de  Dogmatiek  der  Hervormden 
met  zooveel  belangstelling  werd  behandeld.  AI  werd  ook  deze 
kwestie  ten  onrechte  met  die  van  het  beeld  Gods  in  den 
mensch  vereenzelvigd  '),  zij  had  terecht  zoo  groote  beteeke* 
nis  dewijl  hierin  het  ideaal  der  menschheid  betrokken  is  — 


')  Cf.  D0EBE8.  Lwr  der  zaligheid,  2de  druk.  bl.  68. 
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waaraan  de  werkelijkheid  niet  kan  worden  in  beginsel  ont- 
zegd^  of  de  leer  van  het  geloofsleven  zonde  in  het  hart  ge- 
raakt zijn.  Terwijl  in  den  aanvang  overeenkomstig  het  al- 
oude verhaal  niet  de  volmaaktheid^  maar  betrekkelijke  rein- 
heid moet  worden  erkend,  is  het  ideaal  der  menschheid  ech- 
ter d^r^  waar  het  „non  posse  peccare''  het  „posse  non 
peccare"  vervangt.  De  val  was  mogelijk,  waar  dat  hoogte- 
punt  nog  niet  was  bereikt  en  van  diepen  zielkundigen  blik 
getuigt  het  bericht  daaromtrent  in  Oen.  III  gegeven.  Waar- 
deering van  Gods  liefde  ware  de  prikkel  geweest  tot  voort- 
durende volmaking.  Miskenning  van  QoAb  liefde  was  de 
kracht  der  verleiding,  de  bron  der  zonde.  Hoe  scherper  on- 
derzoek men  wijdt  aan  de  antwoorden^  welke  op  de  vraag 
naar  het  wezeu  der  zoDde  in  de  verschillende  eeuwen  gege- 
ven zijn,  met  des  te  meer  eerbied  zal  men  die  oude  oor- 
konde beschouwen,  welke  ons  den  val  des  menschen  beschrijft. 
Op  onderscheidene  wijzen  heeft  men  getracht  de  zonde  te 
verklaren.  Men  wees  met  Eriobna  op  cene  logische  nood- 
zakel^kheid  der  zonde,  of  met  Lbibnitz  op  de  eindigheid 
van  den  mensch,  of  met  Bothe  op  de  verwantschap  van 
den  mensch  met  de  materie,  of  met  anderen  op  eene  dwa- 
ling des  verstands  of  den  invloed  der  omgeving  of  de  macht 
der  zelÊsncht.  Alles  te  vergeefs.  Men  moet  öf  het  positieve 
onderscheid  van  goed  en  kwaad,  het  objectieve  kwaad  der 
zonde  ontkennen,  6f  men  moet  toestemmen,  dat  men  hier 
v66r  een  raadsel  staat.  De  normale  ontwikkeling  is  aj^e- 
broken.  Er  was  een  val.  De  vraag  voor  het  geloofsleven  is, 
of  een  nieuwe  ontwikkeling  mogelijk  is.  Zij  schijnt  moeie- 
lijk,  als  men  den  omvang  en  de  beteekenis  der  zonde  in 
het  menschdom  overweegt.  De  verschillende  terreinen  van 
het  zieleleven  zijn  door  de  zonde  bezoedeld.  Door  A^nct^^aCig 
wordt  overal  de  grens  tusschen  goed  en  kwaad  overschre- 
den.   De  zelfzucht,  als  zij  in  botsing  komt  met  den  plicht. 
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neemt  het  karakter  van  vijandschap  aan  tegen  dengene^  die 
den  plicht  eischt.  In  den  wil  heeft  de  zonde  hare  kracht, 
maar  verstand  en  gemoed  beide  staan  onder  haren  nood- 
lottigen  invloed.  Wordt  de  mensch  als  zedelijk  schnldig  en 
derhalve  als  strafschuldig  erkend,  er  is  dan  reden  om  ook 
aan  de  idee  van  Gods  toorn  werkelijkheid  toe  te  ken- 
nen en  de  vraag  is  allezins  gepast^  of  in  dien  toestand  des 
menschen  tegenover  God  herstel  te  wachten  is.  In  elk  geval  de 
zonde  brengt  hare  straf  met  zich  en  de  onderscheiding  tus- 
schen  natuurlijke  en  stellige  straffen  brengt  lichtelijk  het 
theïstische  Godsbegrip  in  gevaar.  Ook  kan  de  onderschei- 
ding der  Soomsch-Eatholieke  kerk  tusscheu  >>peocata  venialia 
en  mortalia''  onmogelijk  goedgekeurd  worden.  Elke  zonde 
is  dvofiia  of  liever  ddma  en  dus  oorzaak  van  schuld.  De 
schuld  der  zonde  is  te  zwaarder,  naarmate  de  aanleg  van  den 
mensch  te  verhevener  moet  worden  geacht.  De  zonde  maakt  deu 
psychischeu  toestand  tot  eenen  staat  des  doods,  {Bfez.  %  :  5). 
Bovendien  treedt  hier  het  menschdom  op  in  zijne  solidari- 
teit. Onwijsgeerig  is  de  atomistische  opvatting  van  het  men- 
schelijke  geslacht.  Viel  het  den  hervormden  dogmatici,  die 
op  creatianistisch  standpunt  stonden,  moeielijk  de  erfeonde 
te  handhaven,  hetzij  zij  met  de  scholastieken  meenden,  dat 
de  zielen  geschapen  werden  met  de  ^.iustitia  originalis/'  om 
terstond  weer  daarvan  beroofd  te  worden,  hetzij  zij  met 
Kalvijn  en  Ubsinus  oordeelden,  dat  zij  geschapen  werden 
zonder  die  „iustitia*'  tot  straf  voor  Adam's  zonde^  op  het 
standpunt  van  het  generatianisme  kan  zonder  bezwaar  aan 
den  eisch  worden  voldaan,  dat  het  menschdom  als  één  ge- 
heel worde  beschouwd.  Tevens  kan  op  dat  standpunt  de 
Augustiniaansche  voorstelling  hare  noodzakelijke  verbetering 
vinden,   eensdeels   in  juister  opvatting  van  Rom.  5  :  12,^) 

*)  Cf.    de   belEDgryke   »€xtgetUcht  rtudie**    van    Dr.  A.  T.  Beitsma. 
Studiën  IV.  bl.  266.  vv. 
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anderdeels  in  betere  waardeering  van  den  organischen  sa- 
menhang des  menschelijken  geslachts.  Het  is  hier  van  groot 
belangd  dat  Adam  als  „caput  naiuralé'*  der  menschheid  be- 
schouwd worde,  niet  als  „caput  seminale'^  of  „foederale,^^  ^) 
Wordt  dit  wel  in  acht  genomen,  dan  zal  men  ook  niet  voor 
de  erkenning  van  erfschnld  pleiten  met  een  beroep  op  zoo- 
danige plaatsen  der  Heilige  Schrift,  die  aan  dat  denkbeeld 
vreemd  bleven,  terwijl  dit  elders  geacht  moet  worden  nadruk- 
kelijk te  worden  buitengesloten  —  indien  men  slechts  niet  erf- 
schuld  met  erfvloek  verwart,  vergetende  dat  men  hier  op 
Israëlietischen  bodem  staat.  —  Hoe  zwaar  echter  ook  de  last 
der  zonde  gerekend  worde,  die  op  de  menschheid  drukt,  voor 
overdrijvingen  als  die  van  Matthias  Flacius  Illtkicus  heeft 
men  zich  ernstig  te  wachten.  Herstel  der  zondige  menschheid 
moge  bezwaarlijk  kunnen  verwacht  worden,  het  leven  des  ge- 
loofs  ware  ijdel,  als  hier  van  onmogelijkheid  zoude  moeten  ge- 
sproken worden.  De  leer  der  zonde  worde  in  dien  zin  ont- 
wikkeld, dat  de  vatbaarheid  des  menschen  voor  het  heil  dat 
in  Christus  is  niet  wordt  bedreigd.  De  Hervormde  kerk 
heeft  in  b^nsel  zich  op  dat  punt  meer  dan  deLuthersche 
van  dwaling  vrijgehouden,  maar  toch  in  de  praktijk  menig- 
maal misgetast.  Niet  altijd  begreep  zij,  dat  Gtods  heerlijk- 
heid het  meest  hierin  openbaar  wordt,  dat  zelfs  de  vreesielijke 
macht  der  zonde  niet  heeft  kunnen  te  niet  doen,  wat  Hij 
aan  Zijnen  beelddrager  schonk.  De  zonde  is  machtig,  maar 
machtiger  is  God,  die  ons  schiep. 

De  Hervormde  kerk  heeft  dit  diep  gevoeld.  Al  zoude  men 
hier  —  zooals  Lange  het  ergens  uitdrukt  —  moeten  spre- 
ken van  het  donkerste  begrip  bij  het  klaarste  gevoel,  noch- 


*)  Cf.  D.  C.  TtfijM.  De  Uer  van  dt,  ooornaamgU  ajdêdingen  der  Chris- 
telijke kerk  aangeduide  de  erf  tonde  in  liet  licht  bepaald  van  de  schriften 
des  Nieuwfn   Verbonds,  Utrecht  1877.  bl.  811. 
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tans  zoudeu  wij  haar  deze  eer  moeten  toekennen,  dat  sij 
aan  het  geloofsleven  eeneu  zoo  hecht  mogelijken  grondslag 
heeft  trachten  te  geven.  Daardoor  heeft  zij  voldaan  aan  eene 
diepe  religieuse  behoefte  —  wat  door  hare  t^enstanders,  biuten 
en  in  haren  boezem^  maar  al  te  dikwerf  miskend  werd.  Hoe- 
veel macht  ook  aan  de  zonde  wordt  to^ekend,  zoowel  voor 
het  geheel  der  menschheid,  als  voor  den  enkelen  mensch, 
zwak  is  zij  tegenover  God,  onder  wiens  oppermachtig  be- 
stuur zij  in  deze  wereld  binnendrong.  Gods  wereldplan  kan 
door  haar  niet  verijdeld  worden.  Zoowel  de  zegen  als  de 
grond  van  het  geloofsleven  is  hierin  te  vinden.  De  werke- 
lijkheid van  het  Christelijke  leven  staat  of  valt  met  de  er- 
kenning, dat  Gods  raad  ook  in  de  zondige  menschheid  vervuld 
wordt.  Intusschen  moet  gewaakt  worden  tegen  het  misbruik, 
dat  van  het  theologische  beginsel  der  Gereformeerden  ook 
op  dit  punt  te  maken  is.  Veel  is  hier  reeds  gewonnen  als 
men  in  dit  deel  der  Voorzienigheidsleer  evenzeer  de  heilig- 
heid als  de  macht  van  God  betrokken  acht.  Niet  minder 
noodig  is  het,  hier  te  bedenken,  dat  de  christelijke  Dog- 
matiek als  positieve  wetenschap  niet  door  aprioristische  be- 
spiegeling zich  mag  laten  leiden,  maar  zich  plaatsen  moet 
op  den  bodem  van  het  in  Christus  gebleken  welbehagen  Gods 
in  den  mensch.  Bovenal  komt  het  hier  aan  op  de  handha- 
ving van  het  beginsel,  dat  God  een  ^^eenvoudig,  geestelijk 
wezen'*  is.  Het  is  niet  goed  te  keuren,  dat  men  met  de 
„operationes  Dei  internae''  aanving  en  van  deereta  sprak, 
waarin  de  mensch  achtereenvolgens  als  creaèilis,  als  creandut 
en  als  mutaUlis  optrad,  opdat  alzoo  de  weg  zoude  gebaand 
zijn  voor  het  ^ydecretum  eleetionis  et  reprobationU'^  Ook  de 
strengste  teleoloog  moet  bezwaar  hebbeu  tegen  deze  uiteeu- 
legging  van  Gods  wereldplau,  te  meer  dewijl  het  vraagstuk 
van  Gods  ^,aperati(mes  ad  irUra''  toch  reeds  op  zich  zelf  zoo 
vele  zwarigheden  oplevert,  hetzij  men   daarbij  zich  plaatse 
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op  het  standpunt  der  abêolutiatische^  hetzij  op  dat  der  eudae- 
manigüêcAe  theorie.  Maar  men  meene  niet,  dat  de  vastheid 
van  het  geloofsleven  niet  bedoeld  werd  in  deze  theologische 
bespiegelingen.  Ook  de  leer  der  reprobatie  werd  niet  aange- 
nomen^ omdat  men  wilde,  dat  God  een  voorwerp  voor  zijne 
rechtvaardigheid  zoude  hebbeu,  maar  dewijl  men  de  ellende 
des  zondaars  niet  als  mislukking  van  Gods  plan  wilde  be- 
schouwen^ uit  vrees,  dat  daarmede  ook  eigeu  zaligheid  zoude 
twijfelachtig  gesteld  worden.  ^)  Wordt  dit  in  aanmerking  ge- 
nomen^ men  zal  dan  te  meer  geneigd  zijn,  om  tegenover 
de  infralapsarii  de  ^er  van  hei  supralapsantme  in  het  theo- 
logische leerstelsel  te  handhaven.  Tegenover  het  streven,  om 
de  zonde  aan  Gods  decreta  te  onttrekken  mag  in  elk  geval 
ook  wel  de  begeerte  van  het  religieuse  gemoed  worden  ge- 
ëerd, om  te  waken  tegen  alle  gevaar,  dat  dreigen  zoude  van 
de  zijde  eener  voorstelling,  waarbij  iets  zoude  schijnen  Gods 
plan  te  hebben  doen  mislukken.  Wordt  in  ons  vaderland 
tegenwoordig  op  talentvolle  wijze  gepleit  voor  de  beoefening 
der  Gereformeerde  theologie,  wèl  moet  erkend  worden,  dat 
bij  sommigen  droevige  onkunde  gebleken  is,  waar  het  de 
waardeering  geldt  van  het  theologische  beginsel  der  Her- 
vormden. Onjuiste  exegese  ging  hier  met  onnauwkeurige 
historiekennis  maar  al  te  dikwerf  gepaard.  Men  dwaalt  wel 
niet,  als  men  het  dogme  der  praedestinatie  zoowel  sluitsteen 
van  het  gewelf  als  grondsteen  van  den  theologischen  bouw 
acht  ^  in  de  Dogmatiek  der  Gereformeerden.  Eene  hoofdvraag 
zal  het  hierbij  altijd  moeten  zijn,  uit  welke  behoefte  dit  dogme  is 
voortgevloeid  ^  —  een  punt,  waarop  door  Dr.  van  Toorenen- 


^)  Cf.  Scholten.  Leer  der  Hervormde  kerk,  II.  bl.  20. 

s)  Zie   Ebbard.    Das   VerhdltnUz  der  rtformirten  Dogmatik  *zum  Deter^ 
minismus.  Eine   Wekr-  und  Lehr^chrijt.  1849.  a.  3. 

')  Cf.    Cbaktepig    de    la   Sadbsate.    PrctestanUcht  Bijdragen.  1874. 
bl.  258  ▼▼. 

SO 


Digitized  by 


Google 


—  «94  — 

ÈERGEN  in  zijne  Bijdragen  zoo  nadrukkelijk  de  aandacht  ge- 
vestigd werd.  Niet  noodig  schijnt  het  hier  eene  scheiding  te 
maken  tusschen  het  tkeohgiachetuYLQisoteriologiichehepjïsA-' 
gelijk  wel  eens  geschiedde  —  indien  men  slechts  bedenkt,  dal 
de  theologische  gedachte  zelve  van  soteriologisch  gewicht  is, 
gelijk  wij  met  het  oog  op  het  supralapsarisme  opmerkten.  Van 
antinomiën  in  het  praedestinatie-dogme  der  Hervormden 
zoude  men  waarschijnlijk  niet  zoo  licht  gesproken  hebben, 
als  men  gedacht  had  aan  het  futuriéüe,  dat  als  zoodanig 
hier  eene  groote  rol  speelt,  en  dat,  al  is  het  op  zichzelf 
als  apriorisme  hier  misplaatst,  de  verklaring  geeft  van  een 
en  ander,  dat  anders  onverklaarbaar  zoude  zijn.  Het  dualisme 
zal  wel  moeielijk  uit  dit  theologische  dogme  verwijderd  kun- 
nen worden,  maar  aan  de  religieuse  waarde  er  van  wordi 
ook  daardoor  geene  schade  toegebracht,  als  men  slechts  de 
methode  der  Heilige  Schrift  volgt,  bij  welke  het  kennelijk 
om  de  bevestiging  van  het  persoonlijke  geloofsleven  te  doen 
is,  hetzij  dan  al,  hetzij  niet  met  het  oog  op  bijzondere  roe- 
ping  in  het  koninkrijk  van  God.  ^)  Is  God  er  niet  voor 
teru^edeinsd  de  Schepper  der  vrijheid  te  wezen,  wèl  ver- 
zekerd van  zijne  voortdurende  heerschappij,  het  leven  des 
geloofs  mi^  dan  op  eene  vastheid  roemen,  die  niet  te  wen- 
schen  overlaat.  Dat  de  leer  der  praedestinatie  door  Ealvuk 
onder  het  hoofdstuk  der  Pneumatologie  werd  behandeld, 
mag  mede  wel  als  aanwijzing  dienen,  dat  men  deze  kwestie 
niet  beschouwe  buiten  verband  met  het  innerlijke  godsdien- 
stige leven.  Intusschen,  dit  vraagstuk  kan  niet  behoorlijk 
behandeld  worden,  dan  in  samenhang  met  de  Christologie. 
Waar  de  diepe  grond  van  het  geloofsleven  gepeild  wordt, 
daar  komen  wij  bij  de  bron,  waaruit  dat  leven  voortvloeit. 


')  Zie  Db.  Isaac  tan  Dijk.  De  leer  der  verkiezing  voigens  het  N   T. 
Studiem.  IV.  bL  289.  ▼▼. 
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Van  de  Theologie  in  engereu  zin  wenden  wij  het  oog  naar 
de  Christologie, 

Christns  is  de  bron^  waaruit  dat  religieuse  leven  voort- 
vloeit, dat  als  leven  des  gelöofs  mag  beschouwd  worden. 
Heeft  het  in  God  zijnen  grond,  buiten  Christus  openbaart 
het  zich  nergens.  Daarom  kan  er  niet  aan  getwijfeld  wor- 
den, of  de  christelijke  Dogmatiek  moet,  ook  al  vangt  zij 
aan  met  de  eigenlijke  Theologie,  een  Christocentrisch  karak- 
ter Vertoonen.  De  Dogmatiek  werd  droevig  arm,  waar  dit 
beginsel  miskend  werd  en  wordt  onder  den  invloed  van 
dogmatische  studiën  zoowel  van  een  Biedermann  en  Lipsius 
als  van  een  Ritschl  nieuwe  liefde  voor  de  Dogmatiek  ge- 
wekt, dat  mag  wel  voor  een  goed  deel  worden  toegeschre- 
ven aan  het  wéér  ontwaakt  besef,  dat  Christus  in  de  leer 
van  het  geloofsleven  zijne  eer  moet  ontvangen.  Intnsschen 
hangt  de  waardeering  der  Christologie  ten  nauwste  te  zamen 
met  de  erkenning  van  des  Christens  geloofsleven  als  een 
eigenaardig  geestelijk  feit,  dat  buiten  de  Christus -verschij- 
ning niet  verklaard  kan  worden,  en  bepaaldelijk  met  de  con- 
centratie van  dat  geloofsleven  in  de  idee  der  gemeente, 
welke  in  Christus  als  den  aanriq  roemt,  met  het  oog  zoowel 
op  den  IXaafióg  als  de  dnoXvxqwaig  —  eene  onderscheiding 
waarop  te  meer  nadruk  gelegd  moet  worden,  dewijl  de  nieu- 
were Theologie  wel  eens  de  laatste  eenzijdig  verhief. 

De.  Dogmatiek  is  niet  geroepen  eene  biografie  van  Jezus 
te  leveren.  Wèl  moet  zij  echter  deze  biografische  kwestie  als 
zoodanig  aanroeren.  Van  vele  zijden  wordt  tegenwoordig  de 
onmogelijkheid  van  Jezus'  biografie  stellig  beweerd.  Tot  dat 
resultaat  moest  men  wel  komen,  nadat  de  „natuurlijke'^ 
verklaring  schipbreuk  geleden,  de  oorspronkelijke,  mythische 
verklaring  hare  argeloosheid  opgegeven  en  de  historische 
kritiek   begrepen  had,  dat  willekeur   niet  mag  beslissen  bij 
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de  vraag,  wat  al  of  niet  als  feit  te  beschouwen  is  —  terwijl 
men  middelerwijl  bleef  weigeren  de  „Evangeliën**  als  histo- 
rische, betrouwbare  bron  te  erkennen.  Hoe  zoude  er  sprake 
kunnen  zijn  van  eene  biografie  van  Jezus  als  de  regel  ge- 
steld wordt,  dat  van  wetenschappelijke  zijde  bezien  alleen 
zulk  eetie  geschiedschrijving  waarde  heeft^  die  de  feiten  Daar 
eenen  uitweudig-noodzakelijken  zoowel  als  inwendig-moge- 
lijken  maatstaf  beoordeelt,  en  men  de  mogelijkheid  vau  bet 
wonder  principieel  ontkent  ').  De  tijd  zal  moeten  leereu 
of  het  beter  zal  gaan  n*et  Jezus'  levensbeschrijving  bij  de 
mannen  der  linkerzijde,  als  men  ophoudt  in  Jezus  den  vol- 
maakten mensch  te  zien  en  daarmede  verwijdert,  wat  een 
der  meest  geavanceerden  aan  die  zijde  als  grondfout  bij  den 
aan  Jezus  gewijden  biografischen  arbeid  meende  te  moeten 
beschouwen.  Voor  de  beschrijving 'van  een  „natuurlijk"  leven 
van  Jezus  zijn  geene  bronnen  —  dit  werd  naar  waarheid 
gezegd  —  aanwezig.  Staat  het  niet  gunstig  met  de  pogingen 
om  Jezus'  leven  te  beschrijven  op  het  standpunt  dergenen, 
die  met  alle  supranaturalisme  —  zoo  als  het  heet  —  ge- 
broken hebben,  er  is  oorzaak  te  meer  voor  den  dogmaticus 
om  te  vragen,  of  niet  aan  Jezus,  door  wien  zoo  groote 
verandering  in  het  Godsdienstige  leven  werd  te  weeg  ge- 
bracht, eene  geheel  eenige  plaats  in  de  wereld  moet  worden 
toegekend  ').  Hoe  het  zij,  de  wijsbegeerte  van  den  Grods- 
dienst  moet  er  ernstig  bezwaar  tegen  hebben,  dat  nieta 
stelligs  te  beweren  zoude  zijn  omtrent  den  in  elk  geval 
historischen  persoon  vau  Jezus,  terwijl  het  niet  te  ontkennen 
is,  dat  de  gedaante  der  religieuse  menschheid  door  Hem  op 
merkwaardige  wijze  veranderd  is.    Zonder  twijfel  is  zoowel 


^}  Cf.  F.  DoMBLA  NiKuwEVHüis.    £en  nieuw  leven   van  Jezus.    Eene 
hUtorisoh'kritische  studie.  Leiden  1876. 

')  Cf.  B.  TEB  Haar    Wie  was  Jezus?  Utrecht.  1864. 
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de  Christologie  in  haar  geheel^  als  de  idee  van  geloofsleven 
in  het  algemeen  in  volstrekten  samenhang  met  bepaalde 
theologische  en  authropologische  stellingen.  Wie  tegenover 
den  belangwekkenden  strijd  op  dat  wijsgeerige  terrein  zich 
meent  te  kannen  verschuilen  achter  het  schild  zijner  Christo- 
logie, verkeert  in  misverstand.  De  Christologie  is  afhankelijk 
van  de  Godsleer,  door  welke  ook  de  anthropologische  vraag- 
stukken worden  beheerscht.  Toch  mag  de  Christologie  niet 
in  Theologie  of  Anthropologie  opgelost  worden.  Docetisme 
en  Ëbionitisme  blijven  tegen  het  Christelijke  beginsel  vijandig 
overstaan.  In  het  geloofsleven  treedt  de  mensch  met  God 
in  actieve  betrekking,  in  de  Christologie,  als  Theanthropologie 
o))gevat,  wordt  het  recht  dier  betrekking  gestaafd.  Maar  eene 
eerste  voorwaarde  der  Christologie  is  daarom,  dat  persoon 
en  laert  van  Jezus  niet  gescheiden  worden.  Slechts  al  te 
zeer  geschiedde  dat  in  het  Auselmiaausche :  Cur  Deus  komo  ? 
waar  over  deu  persoon  van  Christus  uitspraak  gedaan  en 
daarna  gevraagd  werd  naar  de  beteekenis  en  bedoeling  zijns 
aardschen  levens.  Evenmin  mag  men  in  omgekeerden  zin 
met  Ereibig  beweren,  dat  de  eigenaardigheid  van  den  per- 
soon des  Verlossers  berust  op  de  eigenaardigheid  van  zijn 
werk  ').  De  verbinding  van  beide,  persoon  en  werk,  is  nood- 
zakelijk, al  zal  uit  den  aard  der  zaak  de  opvatting  van 
Jezus'  werk,  waardoor  het  Christendom  tot  stand  kwam,  de 
eerste  plaats  innemen  in  eene  beschouwing,  die  zooveel  mogelijk 
op  het  gebied  der  feiten  zich  weuscht  te  bewegen.  In  elk 
geval,  hetzij  de  persoon,  hetzij  het  iceri  van  Jezus  op  den 
voorgrond  trede,  van  theologische  en  anthropologische  voor- 
onderstellingen hangt  hier  alles  af.  Hetzij  men  den  meesten 
nadruk  le^ge  op  de  beschouwing  van  de  zonde,  als  ecAuld, 


*)  QüSTAV  Kbeibio.  />}«   Vêrsöhnungt'hhré  at^f  Grund  des  ChrittUckén 
BewutzUêinê.  fierlin  1876.  S.  L98. 
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men  met  Schlbiermagher  meer  lette  op  de  zonde^ 
als  vervreemding  van  God,  de  Verlosser  kan  niet  in  Jezus 
worden  erkend^  dan  in  verband  met  bepaalde  voorstellingen 
aangaande  God  en  den  mensch  en  beider  betrekking  tot 
elkander.  In  eigenschappen  van  God  zoowel  als  in  postulaten 
der  menschelijke  natuur  ligt  de  grond  der  soteriologiache 
opvattingen  en  met  deze  laatste  gaan  de  GhristologiBche 
beschouwingen,  ook  blijkens  de  historie,  hand  aan  hand. 
De  uitspraken  van  Jezus'  zelfbewustzijn,  zoowel  als  de  ge- 
tuigenissen der  Apostolische  schrijvers  betreffende  Christas 
moeten  beschouwd  worden  in  samenhang  met  wat  Hij  gerekend 
wordt  op  aarde  tot  stand  gebracht  te  hebben.  Terecht  werd 
daarom  reeds  meermalen  opgemerkt,  dat  de  handhaving  der 
Christologie  als  zelfstandig,  hoewel  met  Theologie  en  Anthro- 
pologie  ten  nauwste  verbonden,  deel  der  Dogmatiek  in  verband 
staat  met  de  waardeering  van  het  feit,  dat  de  Gemeente 
als  belichaming  der  Christelijke  idee  moet  worden  beschouwd. 
Wie  eene  Christologie  levert,  waarbij  de  gemeente  in  haar 
geheel  onverklaard  blijft,  verricht  een  even  ijdel  werk  als 
wie  het  individueele  geloofsleven  onverklaard  moet  laten. 
Gelijk  men  den  Messias  in  Israël  onmogelijk  kan  verklaren, 
als  men  niet  de  eigenaardigheid  van  dat  volk,  als  geheel 
genomen,  als  uitgangspunt  kiest,  zoo  zal  ook  de  Christas, 
naar  wien  de  Gemeente  des  Nieuwen  verbond  zich  noemt, 
niet  anders  zijn  te  waardeeren,  dan  in  verband  met  hen, 
wien  Hij  als  dqxrjyog  nCift&og  geldt.  Ontzegt  men  aan  de 
Christelijke  gemeente  het  recht,  om  zich  te  beschouwen,  wat 
haar  ideaal  altoos  betreft,  als  de  volkomen  verwezenlijking 
van  den  eisch  des  religieusen  levens  in  eenen  ook  in  den 
godsdienst  geëischten  socialen  vorm,  dan  zal  men  ook  nood- 
zakelijk eene  andere  Christologie  moeten  volgen,  dan  welke 
de  vrucht  was  van  den  in  de  Kerk,  ook  krachtens  haar  streven 
naar  absolute  objectieviteit,  gevoerden  Christologischen  strijd. 
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T)e  vraag  blijft  belangrijk,  in  welke  verhouding  de  Dog- 
matiek Christus  heeft  te  plaatsen  tot.  God.  Met  exegetisch- 
historische  behandeling  van  A^  hierop  betrekkelijke  uitspra- 
ken des  Nieuwen  Testaments  kan  zij  Qiet  volstaan,  als  ssij 
haar  karakter  als  wij^eerige  behandeling  van  de  leer  van 
het  geloofsleven  in  eere  wil  houden.  Zoekt  de  Christen  den 
grond  van  zijn  godsdienstig  leven  in  God  en  meent  hij  het 
aan  Christus  te  danken  te  hebben,  dat  dit  leven  bij  hem 
tot  ontwikkeling  kwam,  niets  is  dan  natuurlijker,  dan  dat 
hij  den  persoon  van  Jezus,  in  wien  hij  den  Christus  vereert, 
ten  allemauwste  met  God  verbindt.  De  vraag  is,  of  hij  daarbij 
met  toepassing  der  inductieve  methode  zal  uitgaan  van  de 
verschijning  van  Jezus  op  aarde,  in  haar  historisch  karakter, 
dan  wel  of  hij  den  deductie?en  weg  zal  bewandelen,  zijn 
uitgangspunt  nemende  uit  de  erkenning  van  de  Messianiteit 
van  Jezus.  Het  komt  mij  voor,  dat  de  Dogmatiek  weldoet, 
als  zij  zich  hier  op  den  bodem  plaatst  van  de  Israëlietische 
Messias-idee  en  zich  laat  leiden  door  de  gedachte,  dat  wij 
de  bloem  der  echte  religieusiteit  op  schoone  wijze  ontwik^ 
keld  zien  in  deze  vrucht  van  Israël's  Godgewijd  en  door  God 
bezield  leven.  Ook  hier  zal  de  Dogmatiek  er  slechts  bij  win* 
neu  kunnen,  als  zij  niet  vergeet,  dat  zij  met  het  religieuse 
leven  te  doen  heeft,  en  dat  dus  bij  haar  op  Jen  voorgrond 
behoort  te  staan,  wat  in  dat  leven  —  wel  te  onderscheiden, 
al  is  het  niet  af  te  scheiden,  van  het  speculatieve  denken  — 
hoofdzaak  is.  Hoe  belangrijk  het  ook  zij,  met  oudere  en 
nieuwere  dogmatici  de  Goddelijke  natuur  van  Christus  hetzij 
óvoina(fTtx£g,  hetzij  ïéuofiaj;ucüag^  hetzij  Xar^vtixwg,  met  de 
H.  Schrift  als  bron,  te  beschouwen,  zeker  zal  men  niet  het 
minst  op  het  h'SfyrfiixSg  hebben  te  letten,  vooral,  als  men 
bedenkt,  dat  de  hoogste  ivéqyeux  van  den  Christus  ongetwijfeld 
in  het  echt-religieuse  te  vinden  is.  De  Hegeliaansche  Christo- 
logie  heeft    meer   dan    de   Eantiaansche  gewoonlijk  hierop 
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nadruk  gel^,  en  mag  wel  daaraan  den  gloed  te  danken 
hebben,  waardoor  zij  zich  bij  sommigen  althans  onderscheidt. 
De  Christologie  zal  zeker  niet  aan  gloed  verliezen^  als  zij  — 
in  t^enspraak  met  de  Hegelianen  —  de  hierin  betrokken 
idee  aan  den  persoon  van  Jezns  verbindt.  De  hooge  vlucht, 
welke  de  nieuwere  Christologie  nam  in  de  waardeering  van 
de  echt-menschelijke  ontwikkeling  van  Jezus,  kan  wellicht 
bevorderlijk  worden  aan  het  terugdringen  van  de  speculatieve 
Theologie  naar  het  gebied  der  feiten.  Hoe  het  hiermede  zijj 
dat  religieuse  ervaring  hier,  als  Matih  16:16,  aan  de  d(^mati- 
sche  formuleering  moet  voorafgaan,  en  dat  gelijk  in  de  Christe- 
lijke Theologie  geschiedde  in  de  leer  van  den  na%r^,  alzoo  in 
de  Chfiêtologie  aan  den  eisch  van  de  vooropstelling  der  ver- 
lossende liefde^  door  verheffing  van  den  aonrqq^  moet  worden 
voldaan,  kan  kwalijk  ontkend  worden^).  Op  dit  terrein  van 
ethische  beschouwingen  zal  ook  wel  de  verzoening  te  zoeken 
zijn  tusschen  het  Luthersche :  finitum  capax  infinUi  en  het 
Gereformeerde :  finitum  non  est  capax  infiniti.  Wordt  nu  aan 
Christus  die  beteekenis  toegekend,  dat  Hij  zelf  niet  als  be- 
hoefte hebbende  aan  verlossing  wordt  beschouwd,  dan  asal 
wel  zijn  wezen  als  vati  het  onze  specifiek  onderscheiden 
moeten  aangemerkt  worden.  Zoude  men  hiertegen  —  met 
ScHWMZBR  ^)  —  inbrengen,  dat  het  geheele  wezen  der  religie 
daarop  is  aangel^d,  dat  zij  in  ééne  centraal-persoonlijkheid 
tot  volle  ontwikkeling  komen  moet,  men  zal  moeielijk  het 
verwijt  kunnen  ontgaan,  dat  het  dogmatisme  in  de  wijs- 
begeerte van  den  Godsdienst  heeft  post  gevat,  om  zich  in 
de  zaak  der  Dogmatiek  te  doen  gelden.  Al  wordt  het  woord 
Qëdv^Qdmog  in   de  Heilige  Schrift  niet  gevonden,  er  kan 


')  Albxasdeb  Schweizkb.    Chrütliche    GlauUnsUkré   nach  protesion- 
tüchên   Grtmdêëtzen.  (1ste  Ansg.)  II.  I.  8.  55.  u.  s.  w. 
»)  t.  II.  p.  S.  112. 
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geen  bezwaar  bestaan  tegen  de  toepassing  van  dien  term  op 
Jezus,  voor  zoo  ver  men  althans  niet,  onder  den  invloed  van 
het  naturalisme,  den  mensch  heeft  beroofd  van  zijn  wezenlijk 
karakter.  De  moeielijkheid,  welke  de  christelijke  Kerk  onder- 
vond in  het  formuleeren  van  het  wezen  van  den  Bedvd'qmiag 
hing  samen  met  de  gebrekkige  Authropologie,  waaraan  men 
gehecht  bleef.  Nauwkeurig  onderzoek  van  de  boeken  des 
Ouden  en  Nieuwen  Yerbonds  had  hier  licht  kunnen  aan* 
brengen,  dat  nu  maar  al  te  zeer  werd  gemist,  gelijk  ook 
wèl  mag  beweerd  worden,  dat  de  Dogmatiek  wel  in  geen 
betere  formule  de  verhouding  van  Jezus  tot  God  kan  voor- 
stellen, dan  g^even  is  in  het  beeld  van  Vader  en  Zoon  — 
vooral  als  men  daarbij  de  metaphysische  gedachte  in  rekening 
brengt,  wQ}ke  in  Joh:  5  :  26  is  uitgesproken.  Wie  weigert 
deze  metaphysica  in  de  Dogmatiek  toe  te  laten,  zal  mijns 
inziens  tot  eene  bevredigende  Christologie  niet  geraken. 

Moet  aan  de  bepaling,  in  welke  verhouding  Christus  tot  God 
staat,  booge  waarde  worden  to^ekeud,  gewichtig  is  ook  de 
vraag,  in  welke  betrekking  Christus  staat  tot  de  wereld,  in 
kosmischen  zin  opgevat.  Op  zijne  kosmische  beteekenis  moet 
gelet  worden,  eer  van  zijne  plaats  in  de  menschheid  en  in 
de  gemeente  kan  gesproken  worden.  Dat  de  Kerk  hieraan 
te  weinig  hare  aandacht  wijdde  is  mede  als  oorzaak  te  be- 
schouwen, waarom  de  ontwikkeling  der  Christologie  zooveel 
te  wenschen  overliet.  Het  geloofsleven  is  ook  hierin  van 
nabij  betrokken.  Wordt  het  Christelijke  leven  dogmatisch 
beschouwd  als  een  leven  des  geloofs  in  tegenoverstelling 
van  een  leven  in  de  wereld  der  eindige  dingen,  en  wordt 
dat  geloofsleven  aan  Christus  vastgeknoopt,  het  is  dan  wel 
noodig  dat  aangewezen  worde,  welke  plaats  Christus  in  de 
wereld  in  het  algemeen  inneemt.  In  Hem  wordt  het  onein- 
dige onder  het  bereik  van  den  mensch  gebracht  en  de 
Christen,   die  met   Hem  verbonden  is,  wordt  krachtens  die 
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verbinding  in  de  mogelijkheid  gesteld  van  eene  persoonlijke 
gemeenschap  met  den  Oneindige,  dewijl  door  Christas  de 
zonde  wordt  weggenomen,  welke  den  normalen  toestand  ver- 
stoort. De  soteriologische  waarde  van  Christus  wordt  niet 
voldoende  opgehelderd,  als  zijne  kosmische  beteekenis  niet 
wordt  aangewezen.  De  praeëxistentie-kwestie  vindt  hierin 
hare  f  i  grond  en  wordt  met  te  meer  recht  uit  dit  oogpunt 
beschouwd  dewijl  het  zich  niet  laat  ontkennen,  dat  de  on- 
zekerheid of  ongelijkheid  van  het  subject  in  den  verschil- 
lenden „status'*  bezwaar  opwerpt  tegen  het  spreken  van 
eenen  ,,status  praeëzistentiae"  naast  dien  van  de  ,,exinanitio'' 
en  „exaltatie."  Dat  menigmaal  zonderlinge  ^)  kosmische  stel- 
lingen in  dit  verbund  zijn  ontwikkeld,  mag  ons  evenmiD 
van  de  overweging  dezer  kwestie  terughouden,  als  de  op- 
merking, dat  kosmische  begrippen  hier  met  ethische  grooten- 
deels samenvallen.  Wat  dit  laatste  betreft,  moet  met  inge- 
nomenheid erkend  worden,  dat  ook  alzoo  blijkt,  dat  de 
zedelijke  idee  in  den  kosmos  de  hoofdrol  vervult.  Zoowel 
tegenover  de  leer  der  ideale  praeëxistentie  van  Christus  als 
t^enover  de  beschouwing  van  hen,  die  slechts  een  betrek- 
kelijke praeëxistentie  van  den  Zoon  van  God  aannemen,  is 
het  van  groot  belang  op  de  kosmische  beteekenis  van  dit 
punt  te  letten.  Wordt  de  kosmos  als  realiteit  opgevat  en 
het  denkbeeld  vastgehouden,  dat  de  tijd  meó  den  kosmos 
ontstond,  dan  is  het  duidelijk,  dat  het  bedoelde  Christo- 
logische vraagstuk  hier  niet  mag  worden  ter  zijde  gezet,  met  de 
opmerking,  dat  de  Dogmatiek  wel  van  speculatieve  Theologie 
te  onderscheiden  is.  £r  zijn  dogmatici,  die  men  met  den 
proloog  van  het  Johannes-Evangelie  zich  niet  kan  zien  bezig 
houden  zonder  pijnlijk  te  worden  aangedaan,  te  meer,  wanneer 


')  Zie   b.  T.    B.    BocaOLL.    Die  Mealprasem.    Das  Lehratück  von  é» 
Gégtnwart  du  Berrn  6et  den  Seinen,  Ein  Beitrag  zur  Chrietohgie,  1876. 
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men  toegestemd  ziet  dat  de  geheele  Christologie  zich  rondom 
Joh.  1 :  14  beweegt..  Dat  de  Logos  hier  met  den  kosmos  in  recht- 
streeksche  verbinding  wordt  gesteld  schijnt  mij  even  zeker^  als 
dat  elders  de  wereld-wording  met  den  Zoon  van  God  wordt  ver- 
bonden. Is  hier  dikwerf  gedwaald  in  de  waardeeriug  van  de 
plaats^  welke  aan  Christus  in  de  wereld-schepping  moet  worden 
toegekend,  de  kwestie  zelve  zoude  nergens  zijn  opgerezen, 
als  niet  aan  Christus  —  of  wil  men  ~  aan  den  Qsdv^^conog 
eene  centrale  betéekenis  in  den  kosmos  gegeven  werd,  en  de 
kracht  der  woorden^  bepaaldelijk  in  genoemden  proloog,  wordt 
stellig  miskend,  als  men  hier  van  niets  anders  wil  weten, 
dan  van  de  zedelijke  rol,  welke  Christus  in  deze  tegen- 
woordige wereld,  als  haar  Heiland,  vervult.  Veeleer  wordt 
het  verband  tusschen  den  kosmos  iu  physischen  en  ethischen 
zin  het  best  begrepen,  als  Christus,  die  het  licht  der  zedelijke 
wereld  is,  ook  iosmiscA  wordt  geëerd,  zoo  als  dat  in 
Joh.  1:  1—14  geschiedt,  en  al  wordt  de  mensch wording  van 
Christus  soteriolopiscA  en  niet  —  met  degenen,  die  Supkecht 
VAN  Deutz  volgden  —  kosmisch  verklaard,  de  inmenging 
dezer  kosmische  kwestie  zal  toch  in  geenen  deele  schadelijk 
werken  op  de  rechte  opvatting  der  soteriologie.  Bovendien 
schuilt  hierin  belang  voor  des  Christens  verwachtingen  voor 
de  toekomst,  zoowel  wat  de  algemeene  als  de  bijzondere 
eschatologie  betreft,  en  vooral  mag  niet  worden  vergeten, 
dat  de  Anthropologie  zelve  in  betéekenis  wint,  als  de 
Oedv^^mtog,  in  wien  de  normale  menschheid  verheerlijkt  is, 
met  het  geheel  der  wereld  van  den  aanvang  af  verbonden  is. 
Immers,  dat  in  de  christelijke  Dogmatiek  de  menschelijke 
natuur  naar  aanleg  en  bestemming  hoog  moet  staan  aan- 
geschreven, wordt  met  recht  hoe  langs  hoe  meer  ingezien. 
De  mannen  der  humaniteit  zouden  minder  zedelijk  recht 
tegenover  de  Kerk  kunnen  doen  gelden,  wanneer  deze  zich 
altijd  gehouden  had  aan  de  voorstelling  omtrent  's  menschen 
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wezen  in  de  Heilige  Schrift  gegeven.  De  juiste  opvatting 
van  het  wezen  des  menscheu  beeft  ook  voor  de  Christologie 
hoog  gewicht,  dewijl  de  idee  van  den  0€dvd'qwtog  geheel 
en  al  wordt  beheerscht  door  de  Anthropologie  zoowel  als 
door  de  Theologie.  Beschouwt  men  den  tnensch  als  beeld- 
drager van  Qodf  dan  kan  het  leven  van  den  Gedv&QOÊTzog 
als  echt-menschelijk  beschouwd  worden,  even  goed,  als  het 
zijn  Goddelijk  karakter  te  handhaven  heeft.  Dat  dikwerf 
tusschen  Ebionitisme  en  Docetisme  een  onzeker  standpaat 
werd  ingenomen  mag  zeker  wel  hieraan  worden  toegeschreven, 
dat  men  het  probleem  der  betrekking  tusschen  God  eu  den 
mensch  slechts  gebrekkig  begreep.  Intusschen  is  alle  behoed- 
zaamheid noodig  bij  de  behandeling  van  de  vraag  betreffende  de 
menschheid  van  Jezus,  opdat  men  niet,  ook  bij  belijdenis 
van  het  tegendeel,  op  de  klip  van  het  pantheïsme  strande. 
Het  is  de  taak  der  Dogmatiek  ook  tegenwoordig  het  onder- 
scheid tusschen  God  en  den  mensch  als  zijn  schepsel  met 
kracht  te  handhaven.  Eene  gebrekkige  opvatting  van  de  xrüng 
als  zoodanig  kau  lichtelijk  het  bederf  worden  van  de  dog- 
matische behandeling  der  Christologie  van  hare  anthropo- 
logische  zijde.  Het  is  noodig,  dat  in  den  aard  van  den 
mensch,  als  naar  Goéh  beeld  geschapen^  de  grond  worde  ge- 
zocht van  de  ethische  éénheid  tusschen  de  Goddelijke  en 
meuschelijke  natuur.  Men  moet  2  Petr.  1 :  4  niet  buiten 
verband  met  Gen.  X  :  26  verklaren.  Hierop  komt  overigens 
alles  aan,  dat  de  zonde  beschouwd  worde  als  oorspronkelijk 
vreemd  aan  de  meuschelijke  natuur.  Wie  dat  beginsel  niet 
erkent,  kau  de  menschheid  van  Christus  niet  tot  haar  recht 
doen  komen,  zonder  ernstige  schade  aau  zijne  soteriologische 
beteekenis  toe  te  brengen.  Uit  dat  oogpunt  beschouwd  is 
het  wèl  te  verklaren,  dat  menigeen  met  wantrouwen  de 
pogingen  gadeslaat,  welke  men  aanwendt,  om  de  menschheid 
van   Christus   meer  op   den   voorgrond  te  plaatsen,  dan  de 
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Kerk  gewoon  was  te  doen.  Ook  is  het  hierbij  van  groot 
belang,  dat  men  een  helder  inzicht  hebbe  in  het  feit,  dat 
de  meusch,  ook  in  zijnen  normalen  toestand,  een  histariêch 
wezen  is,  geroepen  om  langs  geleidelijken  weg  tot  volmaking 
te  komen.  Wordt  dit  denkbeeld  ook  ter  verklaring  van  de 
feiten  in  Jezas*  leven  en  strijden  in  toepassing  gebracht, 
men  heeft  dan  niet  met  Schenkel  en  anderen  te  stellen, 
dat  Jezus  met  een  miuimnm  van  zwakheid  des  vleesches, 
maar  liever  dat  Hij  met  een  maximum  van  volheid  des 
Geestes  aanving.  De  vraag  of  de  zondeloosheid  van  Jezus 
met  Glemens  Alexandrinüs  eu  TsaxuLLiANüs  aan  de  Ood- 
keid,  dan  wel  met  Athanasius  en  Johannes  Damascbncts 
aan  de  menêchheid  van  Christus  moet  worden  toegekeod, 
zoude  niet  zijn  opgekomen,  als  men  begrepen  had,  dat 
in  de  volstrekte  reinheid  God  en  mensch  elkander  ont- 
moeten. Het  blijft  de  vraagt  of  de  arbeid  van  Ucxman  nog 
niet  voortreffelijker  zoude  geweest  zijn,  als  hij  uit  dit  centrum 
van  gedachten  zijn  uitgangspunt  gecomen  had  voor  de  be- 
handeling van  de  kwestie  van  Jezus*  zondeloogAeid,  Het 
behoeft  daarbij  niet  te  ontbreken  aan  eeuen  metapbysischen 
grondslag  voor  het  ethische  feit  dezer  zondeloosheid,  vermits 
ook  aan  den  normalen  mensch  de  zonde  vreemd  zoude  zijn 
krachtens  het  karakter  waarin  hij,  als  naar  Gods  beeld  ge- 
schapen, in  de  wereld  optrad.  Dat  ook  langs  empirischen 
w^  in  geen  geval  de  dvafiafvrjaUc  anders  dan  in  negatieven 
zin  kan  worden  gehandhaafd  in  de  Christologie  ligt  in  den 
aard  der  zaak  en  wordt  dieusvolgens  ook  door  de  feiten 
gestaafd,  die  in  den  strijd  over  dit  punt  aan  het  licht  zijn 
gekomen.  Wie  de  zondeloosheid  in  positieven  zin  aan  Jezus 
toekent,  kan  niet  weigeren  de  metaphysica  in  dit  anthropo- 
,  logische  vraagstuk  te  betrekken.  Eer  men  meent  zich  van 
deze  zaak  te  mogen  afwenden  met  de  bewering,  dat  de 
Dogmatiek  zich  aan  deze  kwestie  niet  te  wijden  heeft,  over- 
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n^ege  men,  dat  in  de  Christelijke  gemeente  de  idee  der 
zondeloosheid  in  elk  geval  zich  eene  plaats  in  de  gedachten 
veroverd  heeft.  Wordt  de  zondeloosheid  met  de  menschheid 
van  Jezns  verbonden,  dan  is  daarmede  eene  verheffing  der 
echt-menschelijke  natnnr  in  de  Dogmatiek  erkend,  waar- 
mede men  geenen  vrede  kan  hebben,  als  men  min  of  meer 
de  naturalistische  zienswijze-  volgt.  Dat  ook  dit  punt  in 
hooge  mate  de  belangstelling  wekte  in  den  nienweren  tijd, 
is  dus  in  het  minst  niet  bevreemdeod. 

Het  is  ongetwijfeld  van  groot  belang  de  betrekking  van 
Christus  tot  de  wereld  en  de  menschheid  te  bespreken. 
Maar  niet  minder  belangrijk  is  het  de  Christologie  met  de 
Ecclesiologie  te  verbinden.  Daardoor  wordt  tevens  de  leer 
aangaande  Christus  nader  eenerzijds  met  die  van  den  Vader, 
anderzijds  met  die  van  den  Heiligen  Oeest  verbonden.  Hoe 
beter  men  inziet,  dat  de  stichting  der  gemeente  noodzakelijk 
moest  plaats  hebben,  zoude  de  Verlosser  zijn  werk  kunnen 
tot  stand  brengen  in  de  wereld  ^),  des  te  minder  zal  men 
er  zich  over  verwonderen,  dat  de  Christologie  met  de  Eccle- 
siologie  nauw  verbonden  moet  worden,  om  ten  volle  te 
worden  begrepen. 

Door  ScHLEiBRiCAOHER  ^)  Werd  met  recht  opgemerkt,  dat 
verschil  van  opvatting  aangaande  de  beteekenis  der  Gemeente 
met  betrekking  tot  de  wereld  pleegt  samen  te  gaan  met 
verschil  in  Christologisch  gevoelen.  Het  behoeft  niet  herinnerd 
te  worden,  dat  bepaaldelijk  in  den  brief  aan  de  Ephetiërs 
deze  samenhang  krachtig  wordt  uitgesproken.  Het  was 
waarlijk  niet  zonder  reden,  dat  K^lvijn  den  „locus  de 
ecclesia*'  in  eere  hield,  en  de  Christologie  zoude  voor  vele 
afwijkingen   bewaard  zijn   gebleven,   als   zij  zich  ook  hierbij 


')  ScHLBUEBMAOUEB.  Der  Christliche  Glaube,  5te  Aiug.  IL  S.  238. 
*)  t.  a.  p.  S.  286. 
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is  hier  ruimschoots  gelegenheid^  om  de  waarde  van  Chxistas 
voor  den  enkelen  meusch  uit  belangrijke  oogpunten  te  doen 
kennen,  alsmede  voor  bedenkelijke  misvattingen  in  het 
Christelijke  geloofsleven,  te  waarschuwen  ').  Misschien  wordt 
dit  leert  ype  het  best  toegepast,  wanneer  men  het  geloofs- 
leven uit  het  drievoudig  oogpunt  beschouwt  van  een  vol- 
ledig zelfbewustzijn,  een  onafgebroken  offer  en  eeue  alles- 
beheerschende  macht,  en  in  Christus  als  profeet,  priester  en 
koning  het  beeld  erkent  van  deze  drieërlei  heerlijkheid, 
waarin  het  geloofsleven  Zijne  uitnemendheid  openbaart  — 
tenzij  men  liever  aan  de  psychische  levenskringen,  onder 
den  naam  van  verstand,  gemoed  en  wil  bekend,  zoude 
denken,  als  de  drie  terreinen,  waarop  beurtelings  de  invloed 
van  Christus  in  zijn  „munus  triplex*'  zich  doet  gelden. 

Heeft  men  met  Ernbsti  bezwaar  tegen  dit  leertype,  uit 
1  Kor.  1  :  30  kan  men  zeker  even  goed  den  maatstaf  ont- 
leenen,  om  de  beteekeuis  van  Christus  voor  den  individu 
te  waardeereu,  maar  hoe  men  ook  hieromtrent  oordeele,  er 
mag  geen  scheiding  gemaakt  worden  tusschen  hetgeen  in 
den  grond  één  is.  Profetisch  inzicht  in  de  wijsheid  der  Qods- 
gedachten  verhoogt  de  kracht,  die  door  het  geloof  aan  schuld- 
vergeving  in  den  meusch  wordt  gewekt,  en  durft  de  Christelijke 
geest  zich  alzoo  wagen  op  het  terrein  van  het  hoogste 
denken,  nergens  mag  met  meer  recht^  dan  hier,  van  koninklijk 
heerschen  gesproken  worden.  Het  beginsel  behoeft  dus  niet 
te  worden  verloochend,  dat  de  Christus-titel  allereerst  op 
iets  koninklijks  wijst.  Wordt  echter  de  Christen  als  deel- 
genoot van  het  %q((Jiia  van  Christus  beschouwd  (1  Joh2 :  20,27) 
het  recht  van  de  erkenning  der  „unio  mystica'*  kan  dan  niet 
twijfelachtig  gesteld  worden,  tenzij  men  magische  boven 
ethische  opvatting,  in  strijd  ook  met  de  gedragslijn  der  Her- 
vormde Kerk,  zoude  verkiezen. 

1)  Yam  Oostkrz'^.e.  Christelijke  Dogmatiek.  2^^  drak.  II.  bL  267. 
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Eene  belangrijke  vraag  is  het  zeker,  of  de  Christologische 
formule  rechtstreeksche  waarde  voor  het  geloofsleven  heeft, 
zoodat  in  de  Christelijke  gemeente  er  prijs  op  moet  gesteld 
worden,  dat  ook  bij  den  individu  Christus  als  voorwerp  des 
geloofs  juist  worde  opgevat.  Wat  allereerst  den  persoon  van 
Christus  betreft,  de  meening,  dat  het  voor  den  Christen 
onverschillig  zoude  zijn,  welke  zienswijze  hij  hieromtrent 
heeft,  moet  worden  afgewezen  in  naam  van  de  reeds  be- 
sproken overtuiging,  dat  de  dogmatische  opvatting  van 
Christus*  persoonlijkheid  het  geloofsleven  zelf  in  zijn  hart 
raakt.  Hoe  meer  de  Christen  zich  verzekerd  houdt,  dat  hij 
krachtens  zijn  geloof  met  God  hereenigd  is,  des  te  minder 
zal  hij  zich  verlegen  gevoelen  in  de  waardeering  van  de 
Godmenschelijke  natuur  van  Christus.  Het  indifferentisme 
zal  hier  te  eer  gewraakt  worden,  als  men  de  groote  waarde 
en  den  rijken  inhoud  van  het  dogmo  der  Messianiteit 
van  Jezus  erkent.  Wel  mag  het  zonderling  heeten,  als  de 
principieele  inmenging  der  Christologie  in  de  zaak  des 
persoonlijkeu  Christqlijken  geloofs  niet  slechts  als  onverschillig, 
maar  zelfs  als  nadeelig  beschouwd  wordt  ^),  en  toch  zoude 
men  het  laatste  schier  aannemen,  als  men  het  eerste  moest 
stellen.  Alles  zal  hier  afhangen  van  het  antwoord  op  de 
vraag,  of  aan  de  Christologische  formule  een  bloot  toevallig 
karakter  zonder  meer  moet  worden  toegekend,  aan  bepaalde 
uitspraken  van  Schrift  of  kerk-leer  ontleend.  Ging  men  van 
het  geloof  in  intellectnalistischon  zin  uit,  men  zoude  ook 
hier  kunnen  vreezen  voor  verontreiniging  van  de  leer  van 
het  geloofsleven  door  dogmatisme,  maar  anders  is  het,  als 
men  de  realiteit  van  het  geloofsleven  beschouwt  als  gebonden 
aan  het  postulaat  van  eene  bepaalde  opvatting  van  Christus, 
als   zijne   eenige    bron,    en    daarbij  bedenkt,  dat  hier  eene 


1)  H.  Lma.   Vtrsuch  einer  Christlichen  Dogmatik.  S.  99,  100. 

SI 


Digitized  by 


Google 


—  310  — 

Theologie  zoowel  als  eene  Anihropologie  in  het  spel  is, 
waarmede  de  Christologie  noodzakelijk  samenhangt.  Men 
onderscheide  inmiddels  wèl  de  formeele  en  materieele  sijde 
van  dit  vraagstuk.  Wat  de  eerste  aangaat,  het  is  duide- 
lijk, dat  het  leven  van  den  individueelen  Christen  verklaard 
moet  worden  in  verband  met  de  stichting  der  Christelijke 
kerk^  en  dat  deze  met  de  verschijning  van  Christus  in 
rechtstreekschen  samenhang  moet  gesteld  worden^  als  men 
ten  minste  niet  de  lijn  wil  verlaten,  waarop  het  historische 
Christendom  zich  beweegt.  Veel  meer  belangrijk  is  het 
echter  op  de  materieele  zijde  dezer  kwestie  acht  te  geveu. 
De  dogmatische  formuleering  van  Christus  vindt  haar 
hoogtepunt  in  de  leer  van  den  Godmensch.  De  eenvoud 
dier  formule  wordt  bedorven  door  b^rippen  als  van  de 
communicalio  idiomatum^  waarbij  het  Nestorianisme  als  uit- 
gangspunt en  het  Eutychianisme  als  eind-resultaat  optreedt. 
Het  Goddelijke  en  het  menschelijke  blijft,  wat  het  is.  In 
de  verbinding  van  beide  is  het  nieuwe,  dat  met  den  God- 
mensch in  de  wereld  optreedt.  Alzoo  wordt  het  Goddelijke 
in  het  geloofsleven  ten  volle  geëerd,  terwijl  hel  menschelijke 
zijne  rechten  laat  gelden.  Het  religieuse  leven  treedt  juist 
daarom  hier  op  in  nieuwen  vorm,  omdat  men  niet  meerde 
poging  beproeft,  om  èf  het  Goddelijke  naar  beneden  te 
trekken  of  het  menschelijke,  als  of  het  in  zich  zelf  het 
Goddelijke  ware,  te  verheffen.  Het  mysterie  des  Christeudoms 
ligt  in  het  feit,  dat  God-menschelijk  leven  mogelijk  wordt 
geacht,  terwijl  door  diepe  opvatting  van  het  wezen  der  zonde 
overigens  tusschen  God  en  mensch  eene  kloof  wordt  erkend, 
waarvan  men  buiten  het  Christendom  geen  denkbeeld  heeft. 
Van  uit  dit  standpunt  *moet  ook  de  vraag  worden  behan- 
deld, of  Christus  zelf  geacht  kan  worden  het  leven  des  ge- 
loofs  Ie  hebben  gekend.  Ongetwijfeld  was  bij  Hem  wegens 
zijn  één  zijn  met  den  Vader  onmiddellijk  aanwezig,  wat  bij 


Digitized  by 


Google 


-511  - 

de  Qemeente  door  Hem  tot  stand  komen  moet.  Reeds  daar- 
door wordt  een  aanmerkelijk  onderscheid  voorondersteld  tus- 
scbeu  het  rdigieuse  leven  van  Christus  en  het  oiiize.  Het 
kan  niet  anders,  of  waar  alzoo  de  passiviteit  anders  dan  bij 
ons  was  aangelegd  moet  ook  de  activiteit^  welke  als  natuur- 
lijke reactie  daartegen  beschouwd  moet  worden,  in  ander 
karakter  optreden.  —  Er  is  dus  alleszins  reden  om  met 
grooto  behoedzaamheid  van  den  ^^Oodsdieust  van  Jesus'^  te 
spreken  en  alzoo  hier  eenen  term  te  gebruiken,  van  welken 
met  recht  gezegd  is,  dat  hij  meer  dan  eeuige  andere  het 
zuiver-menschelijke  uitdrukt.  Maar  wie,  de  Christologie  met 
de  Ecclesiologie  verbindende,  de  eenheid  van  Christus  met 
de  Gcmeeiife  erkent  en  het  geloofs-leven  beschouwt,  als  den 
bodem,  waarop  zich  de  Qemeente  beweegt,  zal  toch  er  geen 
bezwaar  in  kunnen  vinden,  ook  van  het  geloof  van  Christus 
te  spreken  —  afgezien  van  de  exegetische  resultaten  der 
Heilige  Schrift  op  dit  punt  —  terwijl  overigens  hier  op 
nieuw  kan  blijken,  dat  niet  zonder  reden  bet  religieuse  leven 
in  het  Christendom  als  geloof ê-leven  aangeduid  wordt. 

Heeft  de  formule  aangaande  Christus*  persoon  voor  het  indivi- 
dueele  geloofsleven,  zoowel  van  hare  formeele  als  inaterieele 
zijde  beschouwd,  praktisch  belang,  niet  minder  gewichtig  is 
daarvoor  de  beschrijving  van  het  leven  van  Christus.  Al  wordt 
de  eenheid  in  de  Christus-verschijning  nooit  zonder  schade 
miskend,  onderscheiding  tusschen  zijne  verschillende  levens- 
toestanden is  nochtans  noodzakelijk.  Op  zijn  leven,  zijn  sterven 
en  zijne  verheerlijking  moet  achtereenvolgens  gelet  worden. 
Wel  eens  is  te  weinig  gewicht  toegekend  aan  de  vraag,  of 
het  leven  van  Christus  als  &€dvx^Q(onog  —  zijne  verschijning 
alzoo  op  aai'de  —  met  het  feittder  zoude  in  dien  zin  moet 
worden  verbonden,  dat  Hij  in  de  wereld  niet  zoude  zijn 
opgetreden,  als  de  zonde  niet  zijne  verschijning  had  nood- 
zakelijk gemaakt.  Ongetwijfeld  is  de  beschouwing  over  Jezus* 
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stenren  niet  weinig  afhankelijk  van  de  opvatting  van  ziJDe 
verschijning  in  haar  geheel,  en  wordt  de  laatste  niet  iu 
volstrekten  zin  met  de  zonde  verbonden,  zeker  is  het  dan 
allerminst  toe  te  laten,  dat  op  den  dood  van  Jezus  de 
geheele  Soteriologie  zoude  rusten.  In  zoo  verre  kan  gez^d 
worden,  dat  het  streven  van  den  reeds  genoemden  Rupbecht 
VAN  Dbutz  als  tegenwicht  tegen  het  eenzijdige  AnselmianUme 
kan  gelden.  lutusschen  heeft  deze  kwestie  meer  belang,  dan 
uit  deze  overweging  op  zich  zelve  zoude  voortvloeien.  Thouas 
VAN  Aquino  wees  dat  reeds  aan,  toen  hij  de  ^^humanae 
naturae  exaltatio  et  totius  universi  consummatie''  betrokken 
achtte  in  de  menschwording  van  Christus,  en  het  is  merk- 
waardig, dat  juist  mannen  als  Picus  van  Mirandctla  ge- 
neigd waren  de  stelling  te  onderschrijven,  dat  ook  „al  bad 
Adam  niet  gezondigd  God  in  het  vleesch  zoude  verschenen 
zijn'*  —  al  zoude  dan  ook  de  kruisdood  achterw^e  zijn  ge- 
bleven. Inderdaad,  wanneer  de  zonde  niet  met  Auqüstinus 
als  de  ,^felix  culpa"  van  de  „incarnatie"  beschouwd  wordt, 
is  er  wel  aanleiding  om  van  verheffing  der  menschelijke 
natuur  te  spreken,  als  welke  bestemd  was  de  verschijnings- 
vorm t^  wezen  voor  den  Logos,  en  op  Christelijk-wijsgeerig 
gebied  is  het  recht  niet  te  miskennen  van  een  anthropo- 
logisch  standpunt,  waarop  de  bedoelde  kwestie  geenszins 
met  PfiTAVius  als  ^Judicra  et  temeraria"  mag  worden  afge- 
wezen. Indien  men  slechts  niet  met  Wessel  Gansfort  pleit 
voor  deze  verwijdering  van  de  zonde,  als  oorzaak  der 
^jincarnatio'',  omdat  het  onbehoorlijk  zoude  zijn  te  stellen, 
dat  de  ^^nobilissima  creatura*'  niet  ,^principali  intentione" 
maar  ,^quadam  quasi  occasione"  en  das  bloot  occasionalUer 
zoude  in  de  wereld  gekotfldn  zijn  —  of  met  Kup&echt  zelveu 
de  geheele  menschheid  alleen  daartoe  laat  ontstaan,  opdat 
Christus  een  menschdom  zoude  vinden,  waarin  Hij  zich  kon 
doen  opnemen,   —  of  ook  met  Sculbibbmacber  de  gewone 
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opvatting,  volgens  welke  de  menschwording  van  Christus  in 
verband  met  de  zonde  verklaard  wordt,  daarom  verwerpt, 
omdat  de  zonde  zelve  daarmede  als  Gods  eigen  ordening 
zoude  moeten  beschouwd  worden.  Maar  toch  —  ook  al  houdt 
men  zich  vrij  van  dergelijke  beweringen,  die  in  zich  zelve 
bedenkelijk  en  hier  bovendien  niet  volstrekt  onmisbaar 
zijn  ^),  —  en  al  zoude  men  misschien  aan  deze  theorie  eenen 
vasteren  vorm  kunnen  geven,  als  men  het  bij  sommigen 
opgekomen  „leerstuk  van  den  hemelschen  mensch"  ^)  hier- 
mede in  verband  bracht  —  het  schijnt  niet  raadzaam  de 
menschwording  van  den  Logos  anders,  dan  soteriologisch  te 
verklaren,  in  dien  verstande  altoos,  dat  niet  worde  voorbij- 
gezien, dat  die  menschwording  rust  op  ontologischen  grond. 
De  Heilige  Schrift  gaat  op  dezen  weg  ons  voor  en  tegenover 
plaatsen  als  Matth.  20  :  28,  Eom.  8 :  3,  1  Tim.  1 :  15  en 
1  Joh.  3  :  8  kan  men  als  ten  dezen  beslissend  niet  pleiten 
met  een  beroep  op  1  Koe.  15 :  45 — 47,  des  noodig  onder- 
steund door  EïEZ.  l  :  21—23,  Kol.  1 :  16,  17,  2  :  10  of 
1  Pëtr.  3:  22.  In  de  behandeling  van  deze  kwestie  is  dik- 
werf verwarring  gebracht  door  de  inmenging  van  andere 
vraagstukken.  U6  scheen  het  sommigen  toe,  alsof  hier  het 
middel  werd  aangeboden  om  de  vraag  op  te  lossen,  hoe 
men  volgens  het  aloude  verhaal  van  Genesis  II  en  III  heeft 
te  denkeu  over  het  feit  van  onzen  lichamelijken  dood,  ter- 
wijl anderen  ^)  meenden,  dat  de  leer  van  Christus,  als  hoofd 
der  menschheid,  of  nader  als  hoofd  der  gemeente,  eerst  hier 
vasten  grond  kan  verkrijgen.  Ook  was  het  theïsme  hier 
dikwijls  in  gevaar,  voor  zoo  ver  in  de  menschwording  eene 
„unio    substantialis"   in    plaats    van   ,^unio  substantiarum'* 

^)  Cf.  J.  MULLER.  Dogmatische  Abhandlungen.  S.  66 — 126. 
2)  Zie  Prof.  J.  G.  D.  Marten»  in  de  Studiën.  IV.  W.  165-211. 
^)  Cf.    LiEBMBE.   Die    Christliche    Dogmatik   aus  dem    Christologischen 
Standpunkte  dargestellt.  B.  I.  I.  S.  297. 
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gezien  werd.  Maar  bovenal  raag  wel  bedacht  worden,  dat 
wauuccr  in  do  Heilige  Schrift  eeue  ontologische  en  mitsdien 
ook  actiologische  betrekking  tusschen  den  „Zoon"  en  de 
wereld^  bepaaldelijk  de  menschheid,  aangeduid  wordt,  dit 
den  „Zoon*'  als  Logos  en  geenzins  als  Godmenach  geldt. 
Miskenning  van  dit  onderscheid  heeft  hier  zeker  niet  het 
minst  verwarring  gesticht.  Beter  wordt  aan  den  eisch  der 
Christologie  voldaan,  wanneer  de  Christus  in  zijne  kosmische 
beteekeuis  vooraf  wordt  besproken»  maar  daarna  bij  de  be- 
handeling van  Zijne  aardschc  verschijning  aan  de  zonde  ge- 
dacht wordt,  als  oorzaak  der  mensch  word  ing.  Dit  is  zekiT, 
dat  men  aldus  de  gelegenheid  heeft,  om  de  incarnatie  van 
den  Logos  te  beschouwen  als  eene  daad  van  liefde.  Het 
wezen  der  xtvwaï^  moge  al  eene  „profundissima  quaestio'* 
zijn  en  de  strijd  tusschen  do  Theologen  van  ïübingkx  en 
ÜIESZEN  in  den  aanvang  der  17de  eeuw  op  dit  punt  wel 
verklaarbaar  kunnen  heetcu,  het  behoeft  geen  betoog,  dal 
het  geloofsleven  groot  belang  heeft  bij  eene  Christologie, 
waarin  over  Christus  in  dien  zin  gehandeld  wordt,  dat  geen 
ofTer  te  zwaar,  geen  mysterie  te  hoog  wordt  geacht,  waar 
het  de  bron  geldt  van  dat  leven,  waarin  zich  de  Christen 
verblijdt. 

Juist  hierin  is  ook  de  reden,  waarom  voortdurend  zoo 
groote  waarde  gehecht  is  aan  de  dogmatische  formule  aan- 
gaande de  beteekenis  van  Jezus'  lijden  en  sterven.  Hoezeer 
het  ook  moet  worden  afgekeurd,  dat  eenzijdig  op  Jezus' 
sterven  met  miskenning  van  de  soteriologische  beteekenis 
van  Zijn  leven  in  het  algemeen  de  nadruk  gelegd  wordt, 
de  Dogmatiek  is  toch  geroepen  het  onbetwistbaar  resultaat 
van  het  Nieuw-Test amentische  onderzoek  omtrent  de  hooge 
beteekenis  van  den  kruisdood  van  Christus  tot  zijn  volle  recht 
te  doen  komen.  De  vrijwilligheid  van  dit  reine  offer  der 
liefde  is  het,  waarop  het  hier  bovenal  aankomt.  Het  geloof, 
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dat  het  beginsel  is  des  Christelijkeii  levens,  hecht  zich  met 
name  aan  de  heilsdaad,  in  het  kruis  volbracht,  en  hoc 
nauwkeuriger  haar  wezenlijk  karakter  beschreven  wordt, 
des  te  helderder  licht  zal  er  zoowel  op  de  vastheid  ais 
op  den  rijkdom  van  het  geloofsleven  vallen  ^). 

Hoe  beter  men  inziet,  dat  zoowel  de  verzoenende  als  de 
verlossende  werkzaamheid  van  Christus  —  voor  zoover  tus- 
scheu  deze  beide  onderscheiding  is  toe  te  laten  —  beide  in 
zijn  leven  en  zijn  sterven  heeft  plaats  gehad,  des  te  minder 
zal  men  behagen  scheppen  in  de  oude  onderscheiding  tus- 
schen  „obedientia  activa  et  passiva'\  In  elk  geval  moet  de 
laatste  niet  boven  de  eerste  verheven  worden,  alsof  het  leven 
van  Christus  geene  beteekenis  zoude  hebbeu,  auders  dan 
als  toebereiding  tot  het  sterven.  De  voorstelling  van  An- 
s£LMUs  moet  gewijzigd  worden  —  niet  alleen  nochtans  omdat 
zij  den  dood  van  Jezus  eenzijdig  verheft.  De  onderscheiding 
op  zich  zelve  tusschen  leven  en  sterven  als  handelen  en 
lijden  moet  verandering  ondergaan  bij  wie  bedenkt,  dat  het 
ook  eeno  vrucht  des  Christendoms  is,  dat  lyden  als  haji- 
delen  en  wederom  handelen  als  lijden  kan  worden  beschouwd. 
De  mechanische  voorstelling,  volgens  welke  de  overgave  in 
den  kruisdood  als  „bonum  amabile"  in  den  zin  der  „opera 
supererogatoria"  voor  Jezus  haar  loon  moest  met  zich  bren- 
gen, staat  en  valt  met  het  geheele  zedelijke  mechanisme, 
waaraan  zij  behoort.  Wil  men  hier  liever  van  „divina  accep- 
tatio"  gesproken  zien,  men  heft  daarmede  bedoeld  grond- 
gebrek geenszins  op.  Ook  mag  wèl  gevraagd  worden  ^),  of 
hier  van  werkelijk  equivalent  kan  worden  gesproken,  terwijl 
het  oneindige  van  het  voorwerp^  waartegen  de  zonde  be- 
dreven  is,   de  maat  aangeeft  van  den  door  en  in  de  zoude 

<)  Belangr\jke  wenken  worden  aangaande  de  Ler  der  verzoening  gc^oveu 
door  Dr.  A.  tak  der  Flier  in  de  Studiën.  III.  bl.  178—199, 
'^)  Cf.  Kreibio.  i.  a.  p.  S.  175. 
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gepleegden  roof^  en  daarentegen  de  maat  van  de  „satisfactie*' 
wordt  bepaald  door  het  oneindige  van  Hem,  die  de  verzoe- 
ning aanltrackL  Bovendien  heeft  in  de  theorie  van  Ansklmus, 
terwijl  op  de  „obedientia  passiva'*  de  nadrak  gel^d  woidt, 
feitelijk  het  lijden  het  karakter  van  eene  handeling  aange- 
nomen, dewijl  het  naar  de  analogie  van  de  ,^opera  super- 
erogatoria''  wordt  beschouwd.  Daartegenover  had  do  ziens- 
wijze der  protestantsche  dogmatici  meer  recht^  die  int^eudccl 
ook  het  leven  als  lyden  deden  gelden,  al  werd  ook  soms  in 
die  beschouwing  diepte  gemist,  waar  men  —  zoo  als  o.  a. 
Geruard  deed  —  reeds  bij  de  besnijdenis  of  de  vlucht  naar 
Egypte  aan  lydeu  dacht. 

Wel  schijnt  men  te  mogen  aannemen,  dat  de  voorstelling, 
dat  Jezus  door  de  ,>obedientia  activa''  de  wet  vervuld  en 
door  de  ^^obedientia  passiva"  de  straf  gedragen  heeft,  in 
verband  met  de  gewenschto  opheffing  van  die  tegenstelling 
aldus  moet  verbeterd  worden  dat  het  ééne  gehoorzaamheid 
was,  die  negatief  en  positief  ons  verloste.  In  dat  vasthouden 
aan  de  idee  der  gehoorzaamheid  wordt  de  grond  aangewezen, 
waarop  de  beschouwing  rust,  dat  wij  metterdaad  iu  dcu 
lydeiiden  Heiland  onzen  Verlosser  hebben  te  eereu  —  een 
beginsel,  dat  in  het  Nieuwe  Testament  met  zooveel  nadrak 
verkondigd  wordt.  Wil  men  hier  van  medelijden  spreken, 
men  zal  zeker  daarmede  geen  schade  toebrengen  aan  het 
Evangelie  der  verzoening,  indien  men  slechts  niet  —  zoo  als 
wel  eens  geschiedde  in  den  nieuweren  tijd  —  met  aanvaarding 
van  eene  valsche  tegenstelling  beweert,  dat  Christus  ons 
met  zijne  tranen  in  plaats  van  met  zijn  bloed  heeft  verlost. 
Op  velerlei  manier  kan  men  dwalen  bij  de  behandeling 
van  deze  teedere  kwestie.  Ongetwijfeld  heeft  men  hare 
waarde  slechts  gebrekkig  begrepen,  als  men  meent,  dat 
hierin  niets  meer  zoude  betrokken  zijn,  dan  de  beteekenis 
van  de  eene  of  andere  praepositie  in  het  Grieksch  des  Niea- 
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wen  Yerbonds.  De  erkenning  van  het  soteriologisch  karakter 
van  Jezus'  sterven  rast  op  steviger  grondslage  dan  die  in 
eene  of  andere  uitspraak  der  heilige  Schrijvers,  op  zich  zelve  ge- 
nomen, te  vinden  is.  Dat  de  Verlosser  als  hoofd  der  Gemeente 
optreedt  ook  in  zijn  lijden  en  sterven,  mag  niet  voorbijgezien 
worden  als  men  recht  wil  doen  wedervaren  aan  de  Apostolische 
verkondiging.  Over  de  vraag,  voor  taie  Jezus  gestorven  isj  zoude 
men  niet  twisten,  als  men  algemeen  begreep,  dat  de  Ge- 
meente in  dit  verband  van  gedachten  als  één  geheel  op- 
treedt, waarbij  dan  haar  feitelijke  toestand  niet  buiten 
rekening  blijft.  Of  men  met  Origbnes  het  denkbeeld  van 
lo^prys,  dan  wel  met  Justinus  Martyr  dat  van  offer  hier 
op  den  voorgrond  plaatst,  zal  tamelijk  onverschillig  geacht 
worden  als  men  bij  beide  bedenkt,  dat  men  hier  meteenen 
zedeligken  toestand  en  met  zedelijke  feiten  te  doen  heeft. 
Bovenal  mag  wel  voor  oogen  worden  gehouden,  dat,  als 
men  niet  zijne  kracht  wil  verspelen  in  ijdele  theologische 
bespiegelingen,  vooral  te  letten  is  op  den  psychologischen 
eisch,  die  getuigenis  vindt  in  ons  eigen  binnenste,  dat  wij 
met  vergiffenis  niet  voldaan  zijn,  als  niet  op  eene  of  andere 
wijze  voldoening  kan  geschieden  aan  het  recht.  Het  is  niet 
bevreemdend,  dat  de  evangelische  voorstelling  aangaande 
beteekenis  en  doel  van  het  lijden  en  sterven  van  Christus  — 
welke  eene  onbevangen  exegese  hoc  langer  hoe  meer  erkent  •— 
zooveel  weerzin  ontmoet  in  eenen  tijd,  die  beschouwingen 
toejuicht,  waarbij  de  gerechtigheid  uit  het  recht  van  liever- 
lede verdwijnt.  Worden  reeds  hier  en  daar  stemmen  ver- 
nomen, die  van  kentering  der  meeningen  ten  dezen  aan- 
zien in  bevoegde  kringen  getuigen,  men  mag  aannemen, 
dat  ook  de  Dogmatiek  tot  bezinning  zal  komen,  waar 
zij  dreigde  het  Evangelie  van  zijne  kracht  te  berooven,  of 
misschien  reeds  haar  eigen  doodvonnis  teekende,  voor  zoo  ver 
zij  altoos  Dogmatiek  des  Christen  doms  zijn  wil.  Men  zorge 
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slechts,  dat  het  om  niet  in  Eom.  3  :  24  bedoeld  niet  worde 
ie  niet  gedaan  door  het  duur  gekoekt,  waarop  1  Kor.  6 :  20 
0119  wijst,  en  dat  aan  God,  als  hoogste  oorzaak  des  heils, 
niet  Zijue  eer  worde  ontroofd.  Ook  hierop  blijvc  men  bedacht; 
dat  het  beginsel  niet  worde  verloochend,  dat  Christus  oen 
even  vrijwiUig  als  rein  offer  bracht  in  zijne  aardsche  vtr- 
schijniüg  —  een  feit  door  de  Heilige  Schrift  gedurig  ge- 
l)redikt  en  voor  de  zedelijke  beteckenis  van  het  kruis- 
evaiigelie  van  het  hoogste  gewicht. 

Zoo  ergens,  dan  mag  hier  de  dogmatische  arbeid  voor 
liet  geloofsleven  rechtstreeks  belangrijk  genoemd  worden, 
liet  wordt  in  zijn  verheven  karakter  het  best  openbaar, 
waur  het  krnis  der  verzoening  het  zuiverst  wordt  opgevat. 
Allereerst  komt  hier  in  aanmerking,  dat  de  verlossing,  iu 
Christus  te  vinden,  als  liefdcbetouning  van  God  moet  wor- 
den beschouwd,  in  dien  verstande,  dat  Zijue  heiligheid  iu 
Zijue  liefde  niet  worde  miskend.  l)e  scheiding  van  Gods 
eigenschappen  heeft  nergens  meer  misverstand  gekweekt, 
dan  hier.  Gods  liefde,  met  Zijne  heiligheid  ten  nauwste  ver- 
bonden, lokt  het  vertrouwen  uit,  dat  in  het  geloofsleven 
heiligend  werkt,  zoodat  in  waarheid  onder  den  invloed, 
dien  de  mousch  alzoo  ondergaat,  het  besef  ontstaat,  dat 
men  van  al,  wat  valschelijk  door  ons  als  God  geëerd  wordt, 
zich  te  bekeeren  heeft  tot  den  waarachtigeu,  levenden  God. 
Niet  weinig  gewicht  heeft  het  ook,  in  te  zien,  dat  men, 
als  men  iu  Christus  gelooft,  als  in  den  Heiland,  met  Hem 
cén  is  geworden  in  eene  zedelijke  gemeenschap,  waarin  even 
min  plaats  overblijft  voor  de  wankelingen  van  het  religieuse 
gemoed,  als  voor  de  afdwalingen  van  den  zedelijken  wil, 
terwijl  men  krachtens  de  verbinding  met  den  ,^Heer  uit 
den  hemer*  tevens  het  oog  des  geestes  gescherpt  ziet  voor 
de  aanschouwing  der  eeuwige,  onzienlijke  dingen.  Niet  het 
minst   moet  gelet   worden    op   de  overeenkomst,  die  er  be- 
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staan  moet  tusschen  Christus'  leven^  dat  zich  zelf  Gode  ten- 
offer  wijdde  en  het  geloofsleven  in  ons^  dat  in  den  grond 
der  zaak  ééne  offerande  is^  waarin  telkens  op  nienw  de 
zinnelijke  mensch  het  zijne  ten  offer  brengt  aan  wat  de 
geestelijke  mensch  als  zijn  hoogste  goed  leerde  beschouwen. 
Bovenal  heeft  men  te  bedenken,  dat  het  leven  des  men- 
scheu  in  het  licht  van  het  krnis-evaugelie  in  zijne  hooge 
waarde  openbaar  wordt.  Hoe  dieper  men  doordrongen  is 
van  het  beseft  dat  de  Gemeente  tot  zoo  duren  prijs  gekocht 
is,  des  te  krachtiger  zal  men  zich  gedrongen  gevoelen  eens- 
deels tot  een  heilig  leven,  anderdeels  tot  die  zelfstandigheid, 
welke  de  kracht  en  de  heerlijkheid  is  van  het  echte  geloof. 
Z66  wordt  aan  den  eisch  èn  van  1  Kor.  7  :  2S  èn  van 
1  Kor.  6  :  20  gereedelijk  voldaan. 

Dat  de  Christologie  ook  hier  inzonderheid  met  de  eigen- 
lijk gezegde  Theologie  ten  innigste  samenhangt,  behoeft  niet 
herinnerd  te  worden.  Er  is  geene  Soteriologie  denkbaar, 
welke  niet  afhankelijk  is  van  de  Hamartiolc^e  en  deze  staat 
met  de  Theologie  in  verband.  Maar  ook  rechtstreeks  laat 
de  Theologie  hier  haren  invloed  gelden.  Wordt  in  God 
geene  ^yimiüia  vhulicativa''  erkend,  of  wordt  met  de  8oci- 
nianen  deze  insütia  enkel  als  „efeclus  voluntatW^  aange- 
merkt, in  den  zin,  waarin  het  Nominalisme  van  „volnntas^^ 
sprak,  zoodat  in  elk  geval  gevaar  voor  willekeur  hier  niet 
is  buitengesloten,  dan  kan  onmogelijk  de  Soteriologie  wor- 
den angenomeu,  welke  de  Christelijke  kerk  in  hare  symbo- 
)i<»clie  schriften  belijdt.  Uit  dat  oogpunt  moet  ook  het  streven 
bedenkelijk  worden  genoemd,  om  liefde  en  gereehügheid  in 
God  als  ident  te  beschouwen.  Wat  als  in  het  gegeven  geval 
samefistemt  mag  nog  niet  daarom  vereenzelvigd  worden.  Maar 
evenmin  is  het  goed  te  keuren,  dat  men  bedoelde  samen- 
stemming  als  resultaat  van  een  proces  in  God  beschouwt. 
Ook   hier  blijkt,    dat  de  „simplicitas^*  van   God  met  recht 
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door  de  Kerk  in  zoo  hooge  mate  geëerd  is,  ea  al  moet  het 
min  juist  heeten  haar  als  eigenschap  van  God  te  beschouwen, 
de  leer  van  Gods  eigenschappen,  vooral  bij  hare  toepassing 
op  de  vraagstukkeu  der  Soteriologie,  zal  er  niet  anders,  dan 
bij  winnen  kunnen,  wanueer  voortdurend  de  erkenning  van 
God,  als  „eenvoudig  geestelijk  wezen"  aan  haar  hoofd  ge- 
steld wordt.' 

Wie  met  ernst  de  kwesties  overweegt,  die  in  dit  gedeelte 
der  Dogmatiek  aan  de  orde  zullen  blijven,  zoo  lang  het 
geloofsleven  naar  zijne  wetenschappelijke  verklaring  vraagt, 
zal  er  zich  niet  over  verwonderen,  dat  door  bevoegde  be- 
oordeelaars uit  den  boezem  der  Gemeente,  in  alle  tijden, 
ook  tegenwoordig,  erkend  wordt,  dat  de  kracht  en  de  gloed 
van  den  Christen-dogmaticus,  ook  en  wel  vooral  waar  hij 
als  Evangelie-prediker  optreedt,  grootendeels  behoerscht  wordt 
door  het  standpunt,  dat  hij  in  de  Christologie,  met  name 
in  de  objectieve  Soteriologie,  inneemt.  Niet  van  de  voorop- 
stelling nochtans  van  de  Christologie,  op  zich  zelve,  maar 
van  hare  grondige  ontwikkeling,  op  theologischcn  en  anthropo- 
logischen  bodem,  is  hier  het  heil  te  verwachten.  Zijn  er 
onder  onze  tijdgeuooten,  die  meenen  de  Christologie  te  kan- 
nen  handhaven,  terwijl  zij  zich  verwijderen  van  de  Godsleer, 
welke  in  de  Heilige  Schriften  voorondersteld  wordt,  men  be- 
hoeft ook  maar  weinig  inzicht  te  hebben  in  de  logika  der 
gedachten,  om  zich  gemakkelijk  voor  te  stellen,  welke  teleur- 
stelling hen  wacht. 

Nog  één  punt  blijft  ons  in  de  Christologie  ter  bespreking 
over.  Ook  in  zijue  heerlijkheid  moet  de  Qsdvd'QmTtog  door 
ons  beschouwd  worden.  Terwijl  de  apologeet  des  Christendoms 
het  feit  van  Jezus*  verheerlijking  in  den  vorm,  waarin  het 
in  het  Nieuwe  Testament  wordt  beschreven,  tegen  de  be- 
denkingen, daartegen  van  historisch-kritische  of  philosophische 
zijde  ingebracht,  heeft  te  verdedigen;  is  de  dogmaticus  ge- 
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roepen  de  waarde  te  bepalen,  welke  de  verheerlijkte  Christus 
voor  het  geloofsleven  heeft.  Hier  vooral  kan  het  blijken, 
dat  Christus  met  recht  de  bron  van  dat  leven  genoemd 
wordt^  zoowel  wanneer  men  op  den  aanvang  zijner  heer- 
lijkheid let,  toen  Hij  den  dood  overwon,  als  wanneer  men 
op  haar  eindpunt  acht  geeft  en  zijne  toekomstige  vol- 
ledige zegepraal  in  de  wereld  zich  voorstelt.  Het  leven 
des  geloofs  is  met  recht  meermalen  opstaudings-leven  ge- 
noemd en  zóó  raakt  hier  de  Christologie  van  nabij  aan  de 
Pneumatologie.  De  apologeet  heeft  zich  te  plaatsen  op  het 
standpunt  eener  beschouwing,  waarbij  de  opstanding  van 
Jezus,  de  aanvang  zijner  verheerlijking,  niet  zoozeer  als 
waarborg  voor  de  waarheid  van  het  Christendom  in  zijn 
geheel,  maar  dit  veeleer  als  verwerkelijking  der  opstandings- 
idee, allereerst  in  het  leven  van  zijnen  Stichter,  wordt  op- 
gevat. Wat  de  wijsbegeerte  van  het  Christendom  als  hoofd-idee 
daarvan  heeft  te  beschouwen^  wordt  alzoo  in  de  historie 
van  Christus  belichaamd.  Onmogelijk  kan  de  bewering  wor- 
den volgehouden,  dat  geschiedkundige  feiten  geen  beteekenis 
hebben  voor  het  Christelijk  geloof,  als  die  feiten  niet  anders, 
dan  de  belichaming  zijn  van  de  idee,  welke  in  het  Christelijk 
geloof  wordt  geëerd.  De  hoofdzaak  is  dus  ook  hier,  of  men 
in  het  religieuse  leven,  zoo  als  het  in  het  Christendom  be- 
staat^ eeneu  ideën-rijkdom  erkent,  daaraan  uitsluitend  eigen. 
De  strijd  over  deze  „question  brftlante**  kan  mijns  inziens 
hooger  karakter  aannemen,  wanneer  de  wijsbegeerte  van 
den  Godsdienst  hier  de  grondslagen  legt.  Dat  de  historische 
kritiek  hier  nochtans  onvervreemdbare  rechten  behoudt,  mag 
nog  wel  eens  worden  herinnerd  in  eenen  tijd,  die  wat  ten 
minste  de  Theologische  wetenschap  aangaat,  op  sommige 
punten  weer  den  historischen  zin  dreigt  te  gaan  verliezen. 
Nog  altijd  behoudt  de  christelijke  Dogmatiek  het  recht,  om 
uit  te  gaan  van  de  stelling,  dat  het  bestaan  der  Gemeente 
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gebouwd  is  op  het  geloof  aan  de  opstanding  van  Chriatns. 
Maar  wèl  is  het  uoodig  onderscheid  te  maken  tusachen  deu 
historischen  aanvang  van  het  opstandings-geloof  en  bet  nit- 
gangspaut  der  opstaudings-idee.  Ware  de  menschlieid  niet 
voor  verheerlijking  vatbaar,  van  de  opstandiugs-heerlijkheid 
van  den  0edv^Q(O7tog  zoude  geen  sprake  kunnen  zijn.  Uit 
nü  is  juist  de  uitnemendheid  van  het  geloofsleven,  dat 
daarin  de  hart-verheffende  overtuiging  van  de  werkelijkheid 
dezer  verheerlijking,  in  het  hoofd  der  Gemeente  allereerst, 
eene  plaats  heeft  bekomen. 

Met  de  bespreking  van  de  vraag,  of  reeds  met  de  Luther- 
schen  in  deu  „deseensus  ad  inferos''  de  aanvang  der  ver- 
heerlijking te  vinden  zij,  behoeven  wij  ons  hier  evenmin 
in  ie  laten,  als  met  de  aanwijzing,  dat  de  hemelvaart  dog- 
matisch  met  de  ops^tanding  samenvalt.  In  een  handboek  der 
Dogmatiek  is  menige  vraag,  hierop  betrekkelijk,  te  beant- 
woorden, al  moet  ook  worden  toegestemd,  dat  ook  op  dit 
punt  de  dogmatici  wel  eens  noodeloos  de  stof  hebben  ver- 
menigvuldigd. Wat  het  eindpunt  van  Jezus'  verheerlijking, 
de  naQovaia,  den  eigenlijken  „status  gloriae**,  aangaat,  heeft 
in  het  bijzonder  de  zoogenaamde  bijbelsdie  Godgeleerdheid  eene 
belangrijke  taak  ten  dienste  der  Dogmatiek  te  vervullen. 
Voor  deu  dogmaticus  geldt  het  hier  de  noodzakelijke  be- 
kroning van  de  heerlijkheid  van  Christus,  waaromtrent  de 
Eschatologie  haar  woord  heeft  te  spreken.  Wat  de  Christo- 
logie betreft,  behoort  pnen  bedacht  te  wezen  op  de  hand- 
having van  de  éénheid  in  de  verheerlijking  van  den  God- 
mensch.  In  hare  verschillende  stadiën  geldt  het  eenzelfde 
beginsel,  namelijk,  dat  de  zegepraal  in  de  zedelijke  wereld 
behoort  aan  Christus,  die  de  zonde  overwon,  en  dat  de 
verheerlijking  van  deu  tegen woordigen  kosmos  te  wachten 
is  van  Hem,  over  wien  de  dood  geeue  macht  bleek  te  hebban. 

Bedenkt  men,  dat  bet  geloofsleven  ook  hierin  zijne  kracht 
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heeft,  dat  het  de  verheerlijkiag  verwacht  van  wat  hierdoor 
strijd  wordt  volmaakt,  en  tevens  in  het  wereld-resultaat  ten 
slotte  éénheid  te  gemoet  ziet^  men  zal  het  dan  niet  vreemd 
vinden,  dat  ook  de  verheerlijking  van  Christus  ons  te  meer 
in  Hem  de  bron  van  ons  godsdienst]]^  leven  doet  vinden. 
Schier  onverklaarbaar  moet  het  op  dit  standpunt  schijnen, 
dat  men  aarzelen  kan  aan  deze  kwestie  dogmatisch  gewicht 
te  hechten.  Door  den  dood  heen  komt  het  tot  het  ware 
leven,  en  Faulus  heeft  in  Bom.  G  :  4  dat  leven  in  zijnen 
oorsprong  naar  waarheid  beschreven.  Het  wordt  zou  der 
Christus  evenmin  begrepen,  als  het  buiten  Hem  tot  stand 
komt,  Z6<$  handhaaft  de  Christologie  met  eer  hare  plaats  in 
de  christelijke  Dogmatiek  en  hooge  waardeering  verdient 
het  streven  van  die  Godgeleerden,  die  de  kerk  op  het  belang 
van  het  Christologisch  onderzoek  wijzen.  Maar  hangt  de 
Christologie  eensdeels  van  theologische  grondbeginselen  af, 
in  de  Dogmatiek  kan  Christus  niet  ten  volle  als  öron  van 
het  geloofsleven  worden  erkend,  wanneer  niet  asderdeels 
ook  de  kracht  wordt  onderzocht,  waardoor  dat  leven  bestaat. 
Uó  baanden  wij  ons  den  weg  tot  de  behandeling  van  het 
pneumatologüchè  vraagstuk. 

Naast  de  eigenlijk  gezegde  Theologie  en  de  Christologie 
moet  ook  de  Pn^umatologie  hare  plaats  handhaven  in  de 
leer  van  het  geloofsleven.  Het  is  niet  genoeg,  dat  dit  leven 
beschouwd  worde,  als  in  God  gegrond  en  uit  Christus 
voortgevloeid.  Het  moet  ook  in  voortdurende  verbinding 
gesteld  worden  met  Hem,  door  wien  het  ontstaat.  In  nadruk 
wordt  hier  Gods  immanentie  in  het  Christelijke  theïsme 
geëerd*  Men  kan  de  leer  van  den  Heiligen  Geest  beschouwen 
hl  van  hare  objectieve,  uf  van  hare  subjectieve  zijde.  In  het 
eerste  geval  treedt  zij  op  in  haar  metaphj^sisch  karakter.  In 
het   tweede   geval  beschouwt  men  haar  als  van  dynamischen 
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aard.  In  den  Heidelbergêchen  Catechismus  wordt  de  eene 
met  de  andere  beschouwing  verbonden.  Het  ia  duidelijk, 
dat  zij^  bij  eene  indeeliug  der  Dogmatiek,  als  wij  volgen, 
in  overeenstemming  met  Kalviji^»  bepaaldelijk  van  de 
dynamUehe  zijde  beschouwd  wordt^  terwijl  zij,  waar  de  irim- 
lariscke  indeeling  gekozen  wordt,  allereerst  als  metapiynsei 
optreedt.  Onafhankelijk  van  de  keuze  der  dogmatici  hier- 
omtrent moet  echter  de  vraag  geacht  worden  of  wij  hier  al 
dan  niet  volgens  de  Heilige  Schrift  aan  eene  hypostaiische 
persoonlijkheid  hebben  te  denken.  Met  oog  op  plaatsen  als 
Joh.  14 :  16,  17,  1  Koe.  12  : 4—6,  1  Kor.  2  :  10,  12  :  11* 
Hanb.  15  :  28  en  Efez.  4 :  30  schijnt  het  antwoord  op  die 
vraag  wel  niet  anders,  dan  bevestigend  te  kunnen  luiden. 
Meent  men,  dat  hier  en  daar  de  Heilige  Qeest  wel  als  de 
gepersonifieerde  Gemeente  kan  gelden,  men  mag  wel  toezien, 
dat  men  niet  de  grondslagen  legge  van  een  kerkbegrip, 
waarmede  de  protesiantsche  dogmaticus  bezwaarlijk  vrede 
kan  hebben.  In  de  speculatieve  Dogmatiek  behoort  de  vraag 
te  huis,  in  hoe  verre  waarde  zij  toe  te  kennen  aan  de 
pogingen,  om  deze  derde  hypostase  in  het  Goddelijke  wesen 
als  noodzakelijk  te  leeren  erkennen.  Zeke^  kan  toegestemd 
worden,  dat  waar  men  ook  op  dit  punt  over  onvruchtbare 
bespiegelingen  hebbe  te  klagen,  zoowel  tegenover  het 
pantheïsme  als  het  deïsme  op  doeltreffende  wijze  hier  ge- 
waakt werd.  De  Pneumatologie  kan  zoo  wel  als  de  Christo- 
logie waarborgen  geven  tegen  deïstische  voorstellingen, 
oneindig  beter,  dan  die,  waardoor  Philo  aan  het  deïsme 
trachtte  te  ontkomen.  Dat  het  pantheïsme  hier .  wordt  a%e- 
weerd,  blijkt,  als  men  let  op  het  feit,  dat  gelijk  de  Zoon  gez^l 
wordt  „gegenereerd"'  te  zijn,  alzoo  de  Heilige  Geest  beschouwd 
wordt  als  uUgnande  van  den  Yader  —  Joh.  15 :  26  —  eene 
uitdrukking,  die  ook  wel  door  die  van  zetidm  vervangen  — 
Joh.  14:  26  —  in  emauatistischen  zin  niet  kan  worden  opgevat, 
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als  Joh.  14:  16  in  dit  bijbelsch-theologisch  onderzoek  niet 
wordt  voorbijgezien.  Deze  waardeering  der  pneumatologische 
begripsbepaling  zonde  eerst  d^u  zonder  beteekenis  wezen  als 
men  met  sommigen  moest  aannemen,  dat  de  voorstelling^ 
waarbij  de  èxnóqevdi^  als  lêtórrfi  van  den  Heiligen  Geest 
geldt,  enkel  phraseologie  moet  genoemd  worden.  In  de  posi- 
tieve Dogmatiek  heeft  de  Pneumatologie  reeds  daarom  hoog 
belang,  dewijl  hier  de  zelfstandigheid  van  het  geloofs-leven 
gewaarborgd  wordt  door  het  zelfstandig  karakter  van  den 
Heiligen  Geest^  wiens  schepping  de  gemeente  van  Christus 
met  recht  dikwerf  genoemd  is.  Vooral  echter  is  hierin  de 
subjectieve  soteriologie  gemoeid  en  de  vastheid  van  het  leven 
des  geloofs  wordt  niet  weinig  bedreigd,  als  wat  de  Heilige 
Schrift  aangaande  de  werkzaamheid  des  Heiligen  Qeestes 
zegt  voor  fictie  gehouden  moet  worden.  Juist  daarom  heeft 
de  Protestantsche  Dogmatiek  bij  dit  punt  veel  meer  belang 
dan  de  Boomsch-Eatholieke,  en  waarschijnlijk  moet  de 
onzekerheid,  die  de  kracht  van  menige  dogmatische  voor- 
stelling onder  ons  verlamt,  grootendeels  hieraan  worden 
toegeschreven,  dat  men  niet  in  de  ontwikkeling  van  de 
Pneumatologie  op  bijbelschen  grondslag  de  vastheid  zocht) 
welke  Rome  intusschen  in  de  leer  aangaande  de  Kerk 
voortdurend  zocht  te  versterken.  De  samenhang  van  de 
Pneumatologie  met  de  Christologie  treedt  hierbij  in  helder 
licht.  Is  vooral  op  soteriologisch  gebied,  van  zijne  subjectieve 
zijde  beschouwd,  de  waarde  der  leer  aangaande  den  Heiligen 
Geest  te  zoeken^  zij  zoude  geen  beteekenis  hebben  als  in 
de  Christologie  niet  de  objectieve  Soteriologie  gegeven  ware. 
Yan  de  betrouwbaarheid  van  het  evangelie  der  verzoening 
hangt  de  vastheid  af  van  het  leven  des  geloofs,  waarin  de 
gemeenschap  van  den  Heiligen  Geest  ervaren  wordt,  gelijk 
trouwens  volgens  Joh.  7  :  39  van  den  Heiligen  Geest  in  de 
Christelijke  gemeente,  als   aan   haar   gegeven,   geen   spraak 
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zoude  zijn,  indien  niet  alles  voleindigd  was,  wat  tot  de 
taak  van  het  Hoofd  der  Qemeente  behoort.  Het  verband 
tusschen  Christus  en  den  Heiligen  Geest  moet  niet  gelegd 
worden  op  de  wijze,  waarop  dat  te  Toledo  geschiedde 
krachtens  het  filioque,  noch  ook  naar  de  manier  van  sommige 
Arianen  en  Semi-arianen,  die  den  Heiligen  Geest  als  schepsel 
van  den  Zoon  beschouwden,  maar  langs  historischen  weg, 
waarop  wat  Aïhanasiüs  als  %^€onomv  aanduidde  als  werk 
des  Heiligen  Geestes  beschouwd  wordt  —  eene  werkzaamheid, 
die  eerst  plaats  kon  hebben,  nadat  de  meuschheid  in  Christus 
verheerlijkt  was.  De  geschiedenis  van  het  pneumatologische 
dogme  wijst  daidelijk  aan,  dat  ook  bij  besliste  erkenning 
van  het  trinitariscfae  Godsbegrip  de  metaphysica  pleegt  te 
wijken  voor  wat  men  zoude  kunnen  noemen  de  o^/l'^M^iti^i^ 
beschouwing.  Werd  hier  terecht  aan  de  ontologie  waarde 
gehecht,  dat  geschiedde  juist  met  het  oog  op  het  praktisch 
belang,  dat  hierin  voor  het  leven  der  Gemeente  gelegen  is, 
en  men  kan  er  zich  gemakkelijk  van  overtnigen,  dat  er 
weinig  heil  is  in  eene  Pneumatologie,  welke  niet  objectief  mti 
de  Christologie,  subjectief  met  ecclesiologische  overwegingen 
verbonden  wordt.  Terecht  werd  door  Lütz  ^  opgemerkt,  dat 
terwijl  het  Oud-Testamentische  nn  in  allerlei  verhoudingen 
voorkomt,  bij  het  nvsv(jut  Syiov  des  Nieuwen  Verbou  ds  uit- 
sluitend op  zedelijk-godsdienstige  betrekkingen  gelet  moet 
worden. 

Dat  de  Pneumatologie  groeit  op  den  wort«l  der  Christo- 
logie wordt  reeds  terstond  openbaar  bij  de  bespreking  van 
de  wedergeboorte,  welke  eensdeels  als  herschepping  beschouwd 
wordt,  anderdeels  als  noodzakelijk  gevolg  van  wat  m'M  iv 
Xffiax^  heet.  Met  het  wonder  der  verheerlijking  van  Christus 
komt  dat  der  innerlijke  vernieuwing  des  menschen  in  b^nsel 
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overeeu.  Het  is  das  waarlijk  geen  wonder,  dat  aau  de  leer 
der    wedergeboorte   in   het   bewastzijn    der   Christelijke  ge- 
meente  voortdurend   zoo   belangrijke   plaats    is   toegekend. 
Het  geldt  hier  niet  alleen  de  zuivere  opvatting  van  de  zonde, 
als  waardoor  onze  zedelijke  toestand  zóó  werd  bedorven,  dat 
wedergeboorte  volstrekt  noodzakelijk  moet  genoemd  worden, 
maar  ook  de  eer  van  Christus,  als  die  alleen  op  den  bodem 
van  een  nieuw  leven  in  ons  de  plaats  bij  ons  innemen  kan, 
welke   Hem   toekomt.    Het   is  wel  te  betreuren,  dat  bij  de 
behandeling  van   de   leer  der  wedergeboorte  zoo  dikwerf  is 
voorbijgezien,  dat  zij   evenmin  van  Christus,  als  Zaligmaker, 
als  van  den   Vader,  als  Schepper,  mag  worden  losgemaakt. 
Geschiedt    het    eerste,    dan    wordt    eene    magische  werkgin 
lichtelijk  in  de  plaats  van  het  hier  aanwezige  ethische  proces 
gesteld.    Geschiedt  het  tweede,  dan  is  er  groot  gevaar,  dat 
de   waarheid   miskend   worde,   dat   wij   hier  met  werkelijke 
vernieuwing  te  doen  hebben.  Hierbij  moet  bedacht  worden» 
dat  de  oorsprongen  des  levens  voor  ons  oog  niet  bloot  liggen 
en  dat  ook.  hier  het  vraagstuk  zich  opdoet  van  het  verband 
tusschen   Gods  werkzaamheid  en  onzen  wil.    De  scholastiek 
der    methodisten    vergeet    even    dikwerf   het  eerste,  als  het 
laatste    door  de  scholastici  der  Middeleeuwen  werd  voorbij- 
gezien, als  zij  meenden  de  wedergeboorte  eenvoudig  als  „infusio 
gratiae"  te  kunnen  beschouwen.  Werd  soms  doorprotestantsche 
dogmatici  het  spoor  van  laatstgenoemden  betreden,  waar  zij 
in   de  rechtvaardigings-leer  de  idee  der  wedergeboorte  op 
zich  zelve  reeds  gegeven  achtten,  als  reactie  daartegen  kan 
het   verschijnsel  met  ingenomenheid  begroet  worden,  dat  in 
de  kringen   van   den   „réveil"  op  de  vooropstelling  van  de 
wedergeboorte  werd   aangedrongen.    Intasschen   ware  het   te 
wenscheu,   dat  men  het  onderscheid  tusschen  wedergeèoorte 
en  bekeering  beter  in  acht  had  genomen,  dan  dooi^aans  ge- 
schiedde.   Tegenover   de   uiterlijke   opvatting   van    dit  punt 
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van  de  zijde  der  Roomsch-Katholieke  kerk  is  het  de  eiach 
der  Protestantsche  beschouwing,  dat  in  de  leer  der  weder- 
geboorte vooral  het  standpunt  der  innerlijkheid  worde  inge- 
nomen —  wat  geschiedt^  als  raet  de  Hervormden  zooveel 
mogelijk  er  tegen  gewaakt  wordt,  dat  —  om  met  den 
hoogleeraar  van  Oosterzee  te  spreken  ^)  -  -  de  palingefiesie 
niet  als  tranasubstaniiatie  beschouwd  worde.  Eenc  grondige 
behandeling  van  de  leer  der  wedergeboorte  zoude  ongetwijfeld 
veel  kunnen  bijdragen  tot  ontwikkeling  van  het  pneumato- 
logische  dogme,  waarvoor  nog  in  de  toekomst  veel  te  wen- 
schen  overblijft.  Het  zal  misschien  nog  lang  duren  eer  het 
eenen  bewerker  vindt,  zoo  als  der  Christologie  o.  a.  in  eeueu 
DoRNER  ten  deel  viel. 

Dat  inderdaad  het  noodige  licht  hier  nog  niet  is  aan- 
gebracht komt  ook  duidelijk  uit  bij  de  beschouwing  van  het 
geloof.  Geen  vraag  in  dit  gedeelte  der  Dogmatiek  is  ge- 
wichtiger, dan  deze,  waaraan  wij  te  denken  hebben,  als  er 
van  „zaligmakend  geloof'  wordt  gesproken.  Dat  geloof  heeft 
in  het  hart  ongetwijfeld  zijnen  zetel.  Dat  hier  zonderlinge 
verwarring  heerscht,  blijkt  terstond  als  men  slechts  let  op 
de  vragen,  die  in  den  loop  der  eeuwen  ten  dezen  aanzien 
aan  de  orde  gesteld  zijn.  Men  denke  aan  de  „fides  aliena" 
zoo  als  men  het  geloof  zoude  kunnen  noemen,  dat  volgens 
AuGüsnNüs  bij  den  kinderdoop  in  rekening  komt  —  aan  de 
onderscheiding,  welke  Johaxnes  Damascbnus  maakt  tusscheu 
eene  tweevoudige  nCaTêg,  die  welke  i^  dxoijg  is,  en  die, 
welke  iXniiCoi-iévdov  vnoaiaaiq  genoemd  kan  worden  —  aan  de 
„fides  impliciia  en  explicüd"  en  aan  de  „fides  informis  en 
formata'^  der  scholastieken  — aan  de  „üAes  generalü  en  spe» 
cialis"  van  Protestantsche  dogmatici  en  —  om  niet  meer 
te  noemen  —  aan  den  strijd  ook  ten  onzent  nog  niet  lang 
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geleden  gevoerd  over  de  vraag,  of  het  geloof  als  daad,  dan 
wel  als  toestand  beschouwd  moet  worden.  Wordt  het  geloof 
terecht  als  zaak  des  harten  beschouwd^  men  bedenke  daarbij^ 
dat  het  Jiart  hier  optreedt  in  den  zin,  welken  dat  woord  in 
het  spraakgebruik  der  Heilige  Schrift  heeft.  Men  meene 
niet,  dat  verstandelijk  kennen  hier  van  het  vertrouwen  des 
gemoeds  te  scheiden  is.  Neemt  men  in  overweging,  dat  de 
hoogste  onderwerpen,  waarmede  de  meusch  zich  bezig  kan 
houden,  geenszins  die  zijn,  waarin  ons  hart  het  minst  be- 
trokken is,  men  kan  dan  beseffen,  dat  niet  gering  te  achten 
is,  wat  het  hart  in  zijne  diepste  bewegingen  raakt.  Ais 
zoodanig  wordt  in  de  Heilige  Schrift  'altijd  beschouwd  al 
wat  met  het  geloof  in  verband  staat,  met  het  oog  zoowel 
op  de  „fides,  quae  creditur'^  als  op  de  „fides,  qua  creditur^'. 
üat  de  laatste  door  de  Hervormers  weer  op  den  voorgrond 
is  gebracht,  is  hun  onvergankelijke  roem.  Door  dit  geloof 
komt  —  zooals  de  hoogleeraar  Scholten  het  uitdrukte  — 
eeue  assimilatie  tot  stand  tusschen  subject  en  object  '). 
Daardoor  wordt  op  het  gebied  van  het  erkenningsvermogen 
het  hoogste  tot  stand  gebracht,  wat  voor  den  eindigen  mensch 
mogelijk  is.  De  macht  der  kennis  is  hier  tevens  eene  macht 
van  vertrouwen,  die  wonderen  werkt.  Het  geldt  hier  eene 
daad^  die  telkens  op  nieuw  uit  gelijken  toestand  voortvloeit, 
en  eenen  toestand,  die  gedurig  tot  dezelfde  daad  recht  en 
reden  geeft.  De  vraag,  of  hier  Christus  ook  als  object  van 
het  geloof  geldt,  is  zeker  voor  zoo  ver  de  exegese  des  Nieuwen 
Verbonds  hierin  betrokken  is,  niet  met  een  enkel  woord  te 
beantwoorden.  Eene  van  dogmatische  voorstellingen  onafhan- 
kelijke exegese  zal  bij  de  behandeling,  b.  v.  van  Rom.  3  :  22 
moeten  toegeven,  dat  de  voorstelling  zeer  aannemelijk  is,  dat 
Paulus   aan  geloof  in  Christus  gedacht   heeft,   als  van  het 


')  Dogmaticta  Christianae  Jnitia.  p.  64. 

y  Google 


Digitized  by  ^ 


—  330  — 

hoogste  gewicht  iu  wat  hij  „rechtvaardigheid  Gods"  noemt. 
Wat  do  Dogmatiek  betreft,  is  deze  vraag,  hoe  belangrijk 
ook  in  de  Christologie,  hier  van  minder  gewicht.  Is  liet  ge- 
loofsleven op  zich  zelf  aan  Christus,  als  zijne  bron,  verbon- 
den —  de  waarJe  van  Christus  is  daarmede  voor  de  christe- 
lijke Dogmatiek  voldoende  verzekerd.  Hoe  meer  in  haar 
pnenmatologisch  gedeelte  de  „fides,  qua  credit ur"  geëerd 
wordt,  te  minder  kan  hier  van  onderscheiding  van  objecten 
sprake  zijn.  Dat  geloof  richt  zich  in  elk  geval  naar  wat  God- 
delijk is  heen,  en  wordt  hier  bij  voorkeur  met  Paulus  aan 
eenen  toestand  gedacht,  of  althans  in  de  eerste  plaats  daarop 
gelet,  men  heeft  te  bedenken,  dat  hier  niet  sprake  is  vau 
eeue  zoogenaamd  natuurlijke  betrekking  tot  God,  die  alleen 
door  Christus  eenen  bepaalden  vorm  heeft  aangenomen,  maar 
dat  men  eenmaal  het  spraakgebruik  van  Paulus  overnemende 
ook  moet  getrouw  zijn  aan  de  Paulinische  voorstelling^  dat 
de  zaligheid  van  den  mensch  ligt  in  de  gemeenschap  met 
Christus,  welke  in  de  wedergeboorte,  —  als  overbrenging  op 
nieuwen  levensbodem  —  tot  stand  komt.  De  kwestie  van  het 
sf/nergiame  treedt  uit  den  aard  der  zaak  ook  hier  met  kracht 
op.  Wordt  zij,  als  h«t  geloof  als  daad  geldt,  in  dien  zin  be- 
slist, dat  naar  analogie  van  verlrouwen  ook  hier  aan  een  samen- 
gaan gedacht  wordt,  waarbij  ter  nauwernood  scheiding  is  toe 
te  laten,  veel  meer  nog  treedt  de  verborgenheid  dezer  samen- 
werking in  het  licht,  als  wij  aan  eenen  ioeêtand  denken. 
Het  geloof,  opgevat  als  gemeec  schap  met  God  in  Christus, 
moet  aangemerkt  worden  als  noodwendig  één  met  het  nieuwe 
leven  des  christens,  doch  dit  nieuwe  leven  mag  geenszins  los- 
gemaakt worden  van  het  natuurlijke  leven.  Het  Gereformeerde 
beginsel  eischt,  dat  hierop  nadrukkelijk  gelet  worde.  Van 
verdienstelijkheid  des  geloofs  kan  hier  niet  gesproken  wor- 
den. Nooit  kan  het  geloof  de  „causa  meritoria"  der  zaUg- 
heid  wezen,  waarvan  het  te  recht  de  „causa  instrumentalis** 
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genoemd  wordt.  Hoo  minder  hier  aan  mechanische  werk- 
zaamheid gedacht  wordt,  des  te  beter  zal  meu  inzieu,  dat 
de  Pelagiaansche  opvatting  ten  dezen  aanzien  in  al  hare 
vormen  met  recht  door  de  Hervormden  verworpen  is. 

Met  de  toede  f  geboorte  en  het  geloof  moet  de  bekeer  ing  in 
éénen  adem  genoemd  worden.  Hoe  noodig  het  ook  zij  op  de 
verschillende  woorden  te  letten,  waarmede  de  Heilige  Schrift 
het  feit  der  bekeering  beschrijft  —  fievdvoia  of  fieravoeïv 
Matth.  S  :  2.  Mark.  1:15.  Luk.  15  :  10.  24  :  47.  Rom.  2  :  4. 
€TiiaxQSifëiv.  Luk.  17 :  k  Jak.  5  :  20.  smacQoiprj,  Hand.  15  : 3. 
ccvaxcuvcoaig.  Rom.  12:2.  TiT.  3:5  —  wij  komen  het  best 
tot  de  juiste  opvatting  van  de  zaak,  als  wij  ons  zoo  dicht 
mogelijk  houden  aan  oué  eigen  spraakgebruik,  dat  ons  de 
verandering  van  hart  en  wandel  onder  het  beeld  van  beiee- 
rhig  voorstelt.  Het  verband  tusschen  toeder  geboorte^  geloof 
en  bekeeriiig  wordt  het  duidelijkst  aangewezen,  op  den  grond- 
slag eener  beschouwing,  waarbij  de  laatste  geldt  als  een 
terugkeeren  van  het  pad  des  zondigen,  van  God  vervreemden, 
levens  tot  het  pad  der  heiligmaking.  De  beeldspraak  van 
MArra.  7:13,  14  komt  ons  hier  van  zelf  v6ór  den  geest. 
Heeft  JoiiANNEs  —  wij  laten  de  kwestie  van  de  echtheid 
der  Johauneïsche  schriften  hier  natuurlijk  onaangeroerd  — 
met  kennelijke  voorliefde  b.v.  1  Joh.  5  :  1  aan  de  beeld- 
spraak van  Jezus  volgeus  Joh.  3  zich  gehecht,  het  is  ook 
psychologisch  gemakkelijk  te  verklaren,  dat  Paulus  meer- 
malen sprak  in  den  trant  van  het  beeld  van  den  breeden 
en  eugeu  weg  ').  Do  onderscheiding  tusschen  wedergeboorte 
en  bekeeriug  is  even  wenschelijk,  als  rationeel,  als  men  bij 
de  eerste  denkt  aan  de  innerlijke  vernieuwing  van  des  men- 
schen  leven  en  bij  de  tweede  aan  de  besliste  keuze  om  het 


>)  Kou.  6  ;  4.  Efez.  4  :  22—24.  Col.  3  :  9,  10.  Tix.  2:11,  12.  (Dö 
kwestie  dor  echtheid  laten  wy  ook  bier  rusten.) 


Digitized  by 


Google 


—  332  — 

enge  pad  te  betreden,  terwijl  het  geloof  bij  den  wederge- 
borene niet  meer  op  innerlijkcn  tegenstand  stuit  en  dien^- 
volgens  de  kracht  is,  welke  dringt  om  den  breeden  weg  te  ver- 
laten. Van  de  dikwerf  beproefde  splitsing  van  de  bekeeriug 
in  verschillende  momenten  —  waardoor  vooral  het  metho- 
disme  gevaar  loopt  don  eenvoud  dezer  levensbeweging  te 
miskennen  —  zal  men  afzien^  als  men  getronw  aan  de  t«n 
grondslag  liggende  werkelijkheid,  welke  de  beeldspraak  moet 
toelichten,  de  bekeering  beschouwt  als  hebbende  twee  zijden, 
eene  negatieve  en  een  e  positieve ,  waarbij  het  —  wat  de  zaak 
zelve  betreft  —  onverschillig  is  of  men  aan  „afsterving  van 
den  ouden  en  opstanding  van  den  nieuwen  mensch'^  wil 
denken,  dan  wel  liever  zich  houdt  aan  het  beeld  van  de  ,^twee 
wegen".  De  dikwerf  voorkomende  verwarring  van  ^i^m»^  en 
heiligmaking  wordt  het  best  afgesneden,  als  men  zoo  dicht 
mogelijk  blijft  bij  het  denkbeeld,  dat  het  woord  hekeering 
van  zelf  bij  ons  opwekt.  In  het  Roomsch-Katholieke  leer- 
begrip treedt  het  negatieve  moment  der  bekeering  eenzijdig 
op  den  voorgrond.  Dit  zoude  echter  op  zich  zelf  zooveel 
schade  niet  kunnen  veroorzaken  als  niet  de  „satisfactio 
operis",  daarbij  in  de  laatste  plaats  genoemd,  inderdaad  hier  de 
hoogste  beteekenis  kreeg.  Daarentegen  moet  erkend  worden, 
dat  in  die  idee  van  „satisfactie  operis'^  eene  waarheid  schuilt, 
welke  in  het  Protestantisme  slechts  al  te  veel  miskend  wordt  — 
voor  zoo  ver  althans  niet  in  de  objectieve  Soteriologie  daar- 
tegen gewaakt  is.  Juist  daarom  ook  is  de  zuivere  opvatting 
van  het  kruis  der  verzoening  van  zoo  groot  belang  voor 
het  christelijke  leven  in  zijn  geheel.  Dit  blijkt  te  meer,  als 
men  let  op  het  gevaar,  dat  der  Protestantsche  voorstelling 
dreigt  van  de  zijde  van  het  quietisme,  dat  in  de  Boomsche 
kerk  wel  eens  als  heilzaam  tegenwicht  tegen  doctrinair 
mechanisme  dienst  kon  doen,  maar  onder  de  Protestanten 
licht  gevaarlijker  is,  dewijl  hier  de  energie  kan  ontbreken, 
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welke  altoos  in  het  derde  moment  der  Roomsch -Katholieke 
„boete"  zich  openbaart.  Stelt  het  Protestantisme  het  positieve 
element  der  bekeeriiig  op  den  voorgrond,  het  moet  dan  zorgen, 
dat  de  wilsdaad  als  zoodanig  hier  duidelijk  in  het  licht  trede. 
Beschouwt  men  het  geloofsleven  in  zijn  wezen  als  eene 
schepping  des  Heiligen  Geestes,  dan  moet  op  de  wederfje- 
boorte,  het  geloof  en  de  öekeering  achtereenvolgens  de  aan- 
dacht gevestigd  worden.  Maar  het  is  ook  noodig,  dat  men 
lette  op  de  wijze,  waarop  de  zegen  van  het  geloofsleven  zich 
innerlijk  en  uiterlijk  openbaart.  Doet  men  dit,  men  heeft 
dan  de  rechtvaardiging ,  de  Aeiligmakiiig  en  de  volharding  ter 
sprake  te  brengen.  Op  beide  punten  bestaat  een  principieel 
verschil  tnsschen  de  Room:»ch- Katholieke  en  de  Protestant- 
sche  beschouwing,  en  dit  verschil  komt  het  meest  uit  bij 
betgene  wij  in  de  beide  seriën  respectievelijk  het  eerst  noem- 
den, namelijk,  bij  de  wedergeboorte  en  de  rechtvaardiging. 
Wat  de  laatste  aangaat  —  de  naam  dien  zij  draagt  is  zeker 
alleszins  geschikt,  om  den  zin  duidelijk  te  maken,  waarin  zij 
bij  de  Protestanten  opgevat  wordt.  Het  is  geene  rechtvaar- 
digmaking^  die  hier  bedoeld  wordt.  Schijnt  het,  dat  de  recht- 
vaardiging in  de  Protestantsche  Dogmatiek  een  nilerlijh 
karakter  heeft,  voor  zoo  ver  hierbij  aan  eenen  „actus  foren- 
sis"  te  denken  is,  en  wordt  dus  van  Roomsch-Katholieke 
zijde  de  dezerzijds  tegen  hen  dikwerf  ingebrachte  beschul- 
diging van  uiterlijkheid  teruggeworpen,  men  heeft  te  be- 
denken, dat  de  daad  der  rechtvaardiging  van  Gods  zijde 
niet  mag  worden  afgescheiden  van  het  feit,  dat  de  gerecht- 
vaardigde beschouwd  wordt  als  één  met  Christus.  De  Pro- 
testantsche rechtvaardigiugs-leer  wordt  licht  misverstaan,  als 
zij  niet  wordt  geplaatst  in  het  licht  der  levensgeschiedenis 
van    eenen    Paülus   en   eenen  Luthbr  ^).    Zeker   wordt   zij 

*)  Cf.  H.  C.  Voorhoeve.    Dt  Leer  der   Rechivcuirdigwg.   Eene  Pau- 
linische studie.  1859. 
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ergerlijk  miskend,  Jils  het  gelooj  in  dit  gedeelte  der  Dog- 
matiek in  geenen  anderen  zin  optreedt,  dan  waarin  het  als 
algcmeene  term  ter  aanduiding  van  het  religieusc  beginsel 
dient.  Wil  men  voortgaan  zich  te  bedienen  van  spreek- 
manieren  en  leertropon,  aan  het  Nieuwe  Testament  oatleend, 
de  eisch  is  billijk,  dat  men  daaraan  den  zin  blijve  hechteu, 
die  er  oorspronkelijk  aan  behoort.  Het  zoude  niet  moeielijk 
vallen  ook  uit  dogmatische  proeven  van  den  jongstcn  tijd 
aaii  te  toouen,  dat  men  zich  in  een  net  van  dubbelzin nighe- 
deii  wikkelt,  als  men  met  eenen  Paülus  wil  blijven  spreken, 
terwijl  men  niet  meer  met  hem  ceusteramig  denkt.  Op  de 
juiste  opvatting  zoowel  van  het  geloof  op  zich  zelf  als  van 
het  verband  tusschen  de  rechtvaardiging  en  het  geloof,  kooit 
het  in  deze  kwestie  nadrukkelijk  aan.  Het  geloofd  hier  be- 
doeld, mag  niet  buiten  tegenstelling  geplaatst  worden  met 
do  „werken  der  wet".  God  rechtvaardigt  den  ddi^ffi  Bom.  4  :  5 
en  de  ótxaiotTvvrj  is  eene  óoaqecc  Rom.  5  :  17.  Klassiek  is 
ten  dezen  aanzien  Kom.  3  :  24—26,  waarover  2  Kor.  5  :  21, 
voor  zoo  veel  noodig,  licht  verspreidt.  Het  geloof  is  het 
middel  ter  rechtvaardiging,  maar  moet  niet  enkel  als  aan- 
nemen van  de  gave  der  rechtvaardigheid  opgevat  worden, 
maar  in  dien  zin  worden  verstaan,  dat  des  christens  ge- 
meenschap met  Christus  tot  haar  recht  komt  naar  hetgeen 
in  EoM.  6  daaromtrent  ontwikkeld  wordt.  Door  Kalvyn 
werd  daorop  reeds  met  veel  nadruk  gewezen  ^).  De  iixctiaxfic 
wordt  als  uiterlijk  feit  opgevat,  waar  niet  de  gemeenschap 
met  Christus  onzerzijds  eene  realiteit  is  geworden  en  als 
zoodanig  in  de  Dogmatiek  geldt. 

Met  Dr.  van  ïoorenenbergen  moet  gezegd  worden,  dat 
de  in  Christus  gegoven  gerechtigheid  het  eigendom  is  van 
den  geloovige  uit  kracht  van  zijne  verceniging  met  Christus^). 

»)  T.  a.  p.  Iir.  c.  XI,  10. 

3)  Z>e  ChrUtelijke   Geloofsleer,  bl.  138. 
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Zoo  is  iii  Nieiiw-Tcstamentischeu  zin  lucfc  de  rechtvaardiging 
eene  heiliging  verbonden,  welke,  niet  altijd  in  de  Hervormde 
Dogmatiek  behoorlijk  gewaardeerd,  geheel  en  al  misduid 
wordt,  waar  zij,  zoo  als  sommigen  doen,  met  de  heilig- 
makïug  vereenzelvigd  wordt.  Gelijk  de  Ilamartiologie  tot  de 
Ethiek  gebracht  wordt  kan  men  ook  de  leer  der  heilig- 
making derwaarts  verwijzen.  Ongetwijfeld  is  ten  minste  door 
Kalvijn  in  de  behandeling  van  wat  men  zijne  Ethiek  kau 
noemen  nog  al  een  en  ander  opgenomen,  dat  gewoonlijk 
in  de  Dogmatiek  eene  plaats  vindt'),  en  te  minder  bezwaar 
zoude  er  zijn  tegen  de  overbrenging  van  deze  kwestie  naar 
de  Ethiek,  als  men  deu  wenk  zoude  willen  volgen,  door 
den  hoogleeraar  van  Oosterzek  gegeven,  wanneer  hij  zegt, 
dat  men  in  zekeren  ziu  de  christelijke  heiligmaking  ook 
„eeno  toenemende  karaktervorming  van  deu  aanvankelijk 
verlosten  mensch"  zoude  kunnen  noemen  ^).  Stellig  is  nergens 
meer  dan  hier  te  waarschuwen  tegen  absolute  ^ïclujiding  van 
de  leer  van  het  geloofsleven  en  die  des  zedelijken  levens. 
Dogmatiscli  moet  worden  va^jtgesteld,  dat  de  eigenaardigheid 
der  christelijke  Aretologie  hierin  bestaat,  dat  zij  rechtstreeks 
met  de  Ontologie  des  Christelijken  levens  verbonden  is  ^). 
Het  óV,  waarop  het  hier  aankomt,  is  het  geloofsleven  zelf. 
IJe  tegenzin,  die  bij  sommigen  voortdurend  bestaat  tegen 
aretologisehe  beschouwingen  op  het  gebied  der  Dogmatiek 
zoude  zeker  gemakkelijker  gebroken  kunnen  worden,  als 
aan  de  ontologie  in  voorschreven  zin  hier  meer  plaats  werd 
ingeruimd,  dan  zelfs  geschiedt,  waar  de  heiligmaking  als 
„leer  der  dankbaarheid**  wordt  voorgedragen.  Heeft  de  roeping 


')  Cf.  P.  LoBSTEiN.  JjU  Ethih  Calvin  s  in  ihren  Grundzügen  entworjen. 
Ein  Beitrag  znr   GtschiclUc  der  Ckristlichen  Ethik. 

-)  t.  a.  p    ir.  bl.  363. 

^)  Zie  Dr.  A.  W.  Bronsveld.  Calvtfn's  Ethiek.  SttmiMti  voor  W.  en  Fr. 
1879.  bh  1—22. 
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tot  heiligmaking  in  de  erkenning  van  Gods  heiligheid  karen 
subjectieven  grondslag,  wel  mag  in  de  leer  der  heiligmaking 
gelet  worden  op  het  wezen  zelf  van  het  geloofsleven,  waarin 
die  heiligheid  innerlijk  op  't  krachtigst  getuigenis  vindt. 

Is  RU,  zoo  als  wij  opmerkten,  met  de  rechtvaardiging  de 
heWffing  te  verbinden,  als  min  of  meer  ident,  de  heiUgmaking 
moet  wel  daarvan  onderscheiden  worden.  In  haar  wordt 
sui'ectief  openbaar,  wat  in  de  rechtvaardiging  oèjeetief  gegeven 
19.  Bij  de  laatste  treedt  's  menschen  receptivüeit  op  den 
voorgrond,  terwijl  bij  de  eerste  zijne  spotUan^Ueit  zich  ont- 
wikkelt. De  rechtvaardiging  heeft  naar  Protestantsche  opvat- 
ting een  absoluut  karakter,  terwijl  de  heüigmaking  in  de 
Protestantsche  kerken  als  relatief  wordt  beschouwd.  Het  is 
wèl  te  betreuren,  dat  sommige  theologen,  van  wie  zich  iets 
beters  liet  verwachten,  wat  helderheid  van  inzicht  en  vastheid 
van  overtuiging  aangaat,  ook  ten  onzent,  al  was  het  slechts 
voor  eene  poos,  zich  door  vreemden  invloed  lieten  verleiden, 
om  zich  voor  te  stellen  dat  men  den  dag  als  getuige  eener 
tweede  Reformatie  zoude  moeten  begroeten,  waarop  bij  de 
leer  der  heiligmaking  het  schoone  beginsel  werd  to^epast, 
dat  in  de  Reformatie  der  16<ic  eeuw  tegenover  Rome  op 
het  punt  der  rechtvaardiging  zijne  heilrijke  toepassing  vond. 
Wat  hier  zoo  grooten  zegen  heeft  aangebracht,  zoude  daar 
niet  anders  dan  verwarring  kunnen  brengen  in  hoofd  en 
leven.  Wat  bij  den  mensch,  waar  hij  receptief  optreedt,  uit- 
nemend wèl  geplaatst  is,  kan  bij  hem,  als  zijne  spanlaneïteil 
in  het  spel  is,  niet  worden  overgebracht  zonder  bedenkelijk 
nadeel.  l)e  miskenning  van  den  voortdurendeu  strijd  van 
het  geloofsleven  is  gevaarlijk  voor  de  blijdschap  en  den  vrede 
des  Christens,  en  wie  in  dit  aardsche  leven  argeloos  antici- 
peert op  den  eenvoud  van  het  verheerlijkte  leven  der  toe- 
komst, zal  het  zich  zelven  te  wijten  hebben,  als  hij  ten 
slotte  in  den  zedelijken  strijd  te  zwak  wordt  bevonden. 


Digitized  by 


Google 


-  337  — 

Op  zonderlinge  wijze  is  menigmaal  de  beteekeuia  der  toel 
in  het  geloofsleven  miskend.  Is  het  des  Christens  roeping 
de  heiligmaking  na  te  jagen,  hij  is  daarmede  aan  de  weó 
ten  stelligste  gebonden.  Wet-bestrijding  in  den  zin  van  het 
historische  anti-nomisme  zoude  opheffing  van  het  verplichtings- 
bewustzijn  genoemd  moeten  worden  in  de  taal  van  de  tegen- 
woordige wetenschap  des  zedelijken  levens.  Het  ware  alleen 
dóAv  wèl  geplaatst,  waar  eene  autonomie  van  den  mensch 
geleerd  wordt,  met  het  scheppings-dogme  in  lijnrechten  strijd. 
Het  zoude  een  waarborg  wezen  tegen  menige  dogmatische 
afdwaling,  als  de  „analogia  fidei"  in  algemeenen  zin  beter 
werd  in  acht  genomen,  dan  geschiedt,  waar  men  zijne  ge- 
dachten wijdt  aan  eene  enkele  kwestie  zonder  den  samenhang 
met  het  geheel  te  overzien. 

De  algemeene  wet,  dat  het  meest  verhevene  aan  de  meest 
ernstige  gevaren  bloot  staat,  verloochent  zich  ook  niet  op  het 
gebied  des  Christelijken  levens.  Is  hier  eensdeels  de  hoogste 
passiviteit  en  anderdeels  de  edelste  activiteit,  er  is  gevaar,  dat 
men  ter  eene  zijde  in  een  quiëtüme  vervalle,  waarbij  de 
energie  wordt  gedood^  of  ter  andere  zijde  in  eene  werkheüig- 
keid,  waarin  de  energie  krank  is  geworden.  Ook  mag  men 
niet  vergeten^  dat  de  zonde  een  dubbel  gevaarlijk  karakter 
heeft^  als  zij  zich  in  het  geloofsleven  vertoont.  Het  edelste 
wordt  door  haar  het  diepst  bedorven.  Met  recht  wordt  dan 
wel  aan  het  geloofs-leven  de  eisch  der  volharding  gesteld, 
in  het  eigen  wezen  der  heiligmaking  gegrond,  krachtens  de 
continuïteit,  welke  ook  hier  zich  laat  gelden.  De  volharding 
vooronderstelt  eenen  gestadigen  vooruitgang.  Stilstand  is  hier 
ondenkbaar.  Het  êoxCiuov  tijg  mdiëiog  moet  wel  de  volharding 
werken.  In  zoo  ver  is  de  vnofxovrj  tevens  lijdzaamJieid,  al 
is  het  goed,  dat  in  het  woord  volharding  de  activiteit  duide- 
lijk wordt  uitgesproken,  welke  hier  optreedt.  Dezelfde  kracht, 
die  tot   heiligmaking  dringt,   is  ook  de  hefboom  der  vol- 
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harding.  Door  het  geloof  geschiedt  de  bewaring  tot  de  zalig- 
heid in  Gods  kracht  1  Petr.  1: 15.  Belangrijk  is  de  vraag  of 
die  volharding  wel  haar  doel  zal  bereiken  naar  Matth.  24  :  18 
haar  voorgesteld.  Hare  bekroning  wordt  gowaarboi^d  reeds 
in  den  aard  van  het  geloofs-leven,  als  in  God  gegrond. 
Maar  ook  reeds  het  karakter  der  volharding,  als  geloofsstrijd, 
waarborgt  de  bekroning  er  van.  Het  geloofsleven  is  eene 
gemeenschap  met  Christus,  die  zeer  zeker  zijn  doel  heeft 
bereikt.  De  val  der  sxXtxioi  is  dus  niet  te  vreezen  en  op 
uitspraken  m^  gebouwd  worden,  als  Mattii.  24  :  24  of 
Joh.  10 :  28—80  gegeven  zijn.  Intusschen  mag  niet  worden 
voorbijgezien  (Matth.  13:  12),  dat  gelijk  er  een  lx«»'  is, 
waarbij  het  êod-t'jatrai  «ifr^"  xal  nsQiaaevihjaerai  behoort. 
er  alzoo  ook  een  «x«t'  is,  dat  gelijk  aan  ovx  ?z«r  moei 
gesteld  worden  zoodat  op  Hebii.  Ö  =  4—0  ernstig  moet 
gelet  worden,  zoowel  als  op  1  Joh.  2  :  19.  Het  Pelagianisme 
verhindert  Rome  aan  de  zekerheid  der  „volharding"  en 
mitsdien  aan  de  innerlijke  verzekerdheid  der  zaligheid  te 
gelooven,  gelijk  ook  de  Remonstranten  op  grond  vau  ge- 
lijke psychologie  weigerden  de  Hervormde  kerk  in  deze 
hare  leer-ontwikkeling  te  volgen.  Dat  de  Hervormden 
hierbij  eenzijdig  het  theologische  beginsel  lieten  gelden,  was 
niet  geschikt,  om  hen  bijval  te  doen  winnen  voor  hunne 
Dogmatiek  teu  dezen  aanzien.  Wil  men  zich  boven  de 
mechanische  voorstelling  verheffen,  men  is  verplicht  ook  hier 
de  Anthropologie  mede  aan  het  woord  te  laten  komen.  Het  is 
er  verre  vau  af,  dat  dit  dogme  verzwakt  zoude  worden,  als 
men  het  van  anthropologische  zijde  toelicht.  De  hoogste 
aspiratiëu  van  den  meusch  zouden  illnsiën  moeten  heeten, 
wanneer  de  Christen  zich  bedriegt  in  de  verzekerdheid  aan- 
gaande zijne  zalige  toekomst.  Meent  men.  dat  het  Nieuwe 
Testament  niet  zoo  paraenetisch  zoude  spreken,  alswrarlgk 
de  „volharding"  zeker  was  voor  den  geloovige,  men  bedenke 
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dat  Jezus  Petrus  tegen  afval  waarfchuwt,  terwijl  Hij  de 
zekerheid  heeft,  dat  diens  geloof  niet  zoude  ophouden 
(Luk.  22  :  31,  82)  maar  de  €7tt<fTQog)ïj  te  wachten  was. 
Vooral  vergete  men  niet,  dat  ook  de  „volharding"  door 
middelen  tot  stand  komt,  en  dat  het  woord  der  opwekking 
en  vermaning  daaronder  zijne  goede  plaats  vindt.  Hoe  meer 
en  hoe  beter  wordt  begrepen,  dat  de  zegen  der  „volharding" 
door  niemand  gekend  wordt  dan  krachtens  innerlijke  ver- 
zekerdheid^  en  dat  deze  geen  plaats  kan  hebben,  tenzij 
werkelijk  het  leven  op  den  bodem  des  geloofs  zich  bewege 
en  dus  met  God  verbonden  zij,  des  te  eer  zal  men  het  den 
Hervormden  toegeven,  dat  dit  troostrijke  dogme  niet  behoeft 
te  worden  uitgesloten  uit  de  Dogmatiek,  uit  vrees,  dat  het 
bij  dezen  of  genen  nadeel  zal  stichten.  Moge  al  in  eeue 
Dogmatiek,  die  iets  anders  wil  zijn  dan  beschrijving  en  toe- 
lichting van  het  geloofsleven,  voor  dergelijke  overwegingen 
wellicht  plaats  wezen,  de  leer  van  het  geloofsleven  mag 
eene  kwestie  niet  onbesproken  laten,  welke  voor  het  leven 
van  den  Christen  zoo  groote  beteekenis  heeft. 

Nog  één  punt  blijft  hier  over.  Het  geloofsleven  reikt 
verder  dan  tot  de  grens  van  dit  aardsche  bestaan.  De  vraag 
moet  dus  behandeld  worden,  welke  voorstelling  men  zich 
heeft  te  vormen  van  het  feit  des  doods  en  het  toekomende 
leven  van  den  individu.  Een  gedeelte  alzoo  van  hetgeue 
door  sommigen  in  een  afzonderlijk  eschatologisch  hoofdstuk 
verbonden  wordt  vindt  hier  zijne  plaats.  Eeeds  bij  vroegere 
gelegenheid  werd  hieromtrent  een  en  ander  door  mij  in  het 
midden  gebracht,  waarnaar  ik  de  vrijheid  neem  den  belang- 
stellenden lezer  te  verwijzen  ^).  Hier  mogen  korte  aanwijzingen 
volstaan. 


*)  Protestantscht  Bijdragen,  III.  bl,  149 — 170.  Bijdragen  op  het  gtbita 
van  Godgeleerdheid  en  Wijsbegeerte  1867.  bl.  24,  25  alsmede  Stemmen 
voor   Waarheid  en   Vrede.  1871.  bl.  605-*640. 
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De  mensch  is  geest  eu  lichaam  iii  één  wezen  verbonden. 
De  wetenschap  staat  hier  voor  een  mysterie.  Hoe  veel  licht 
de  psychologie  ook  in  den  jougsteu  tijd  verspreid  heeft  over 
het  wezen  of  liever  over  de  werkzaamheid  der  zie],  het  eigen- 
lijke wezen  van  des  menscheu  geestelijk  leven  blijft  een  ge- 
heim. Op  de  peripherie  zijn  belangrijke  ontdekkingen  gedaau. 
Het  centrum  blijft  verborgen.  Niet  genoeg  kan  men  zich 
verwoi)deren  over  den  overmoed  van  sommige  woordvoerders 
op  dit  gebied,  die  veel  meenen  te  weten,  terwijl  de  welen- 
schap  in  de  meest  bevoegde  getuigen  hare  onkunde  belijdt. 
De  christelijke  Dogmatiek  heeft  zich  geenszins  te  schamen, 
als  zij  ook  tegenover  dit  wetenschappelijke  vraagstuk  zich 
bescheiden  op  den  achtergrond  houdt.  lutusschen  gelooft 
de  Christen  met  onwrikbare  vastheid  aan  de  onsterfelijklieid 
van  den  mensch.  De  dood  —  om  bet  gewone  spraakgebruik  te 
volgen  —  is  hem  de  gewelddadige  scheuring  van  lichaam  en 
ziel.  Het  gewelddadige  van  deze  scheuring  komt  te  beter 
uit,  naar  mate  men  te  minder  geneigd  is  in  een  onverzoend 
dualisme  ten  dezen  aanzien  te  berusten,  al  heeft  men  ook  be- 
zwaar, hier  van  wèlgestaafd  en  ondubbelzinnig  monisme  te 
spreken.  Daarom  ook  wordt  de  dood  met  de  zonde  verbonden  iu 
het  Christelijk  leerstelsel  naar  de  aanwijzing  o.  a.  in  Kom.  5:12 
gegeven.  Wie  gelooft  heeft  echter  het  beginsel  des  eeuwigen 
levens  in  zich  en  kan  zich  onmogelijk  voorstellen,  dat  de 
alzoo  gekoesterde  hoop  ijdel  zoude  zij  o.  Van  onsterfelijkheid 
der  ziel  kan  intusschen  de  christelijke  Dogmatiek  niet 
spreken.  Plato  moge  het  pleidooi  voor  deze  onsterfelijkheid 
der  ziel  op  onsterfelijke  wijze  geleverd  hebben  —  het  evangelie 
spreekt  van  opstandings-leer.  De  mensch  in  zijn  geheel  is 
volgens  de  Christelijke  overtuiging  onsterfelijk.  De  toestand 
der  ziel  na  den  dood  moet  dus  als  een  voorloopige  beschouwd 
worden.  De  normale  toestand  wordt  eerst  hersteld,  wanneer 
de   ziel    zich    weer  in  een  lichamelijk  organisme  verheugen 
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kan.  Op  die  beteekenis  van  het  lichaam^  als  eene  organische 
bewerktuiging  voor  de  ziel  onmisbaar,  moet  hier  gelet  wor- 
den. Uit  dat  oogpunt  beschouwd  is  het  geen  contradictio 
in  terminis,  welke  ons  door  Paülus  1  Kor.  15 :  44  voorge- 
steld wordt.  Is  de  toestand  der  ziel  na  den  dood  aanvanke- 
lijk een  voorloopige,  men  heeft  toch  geen  recht  van  Pêycho- 
pannuchie  te  spreken.  Integendeel  —  er  is  alleszins  reden  om 
aan  te  nemen,  dat  de  ziel  na  den  dood  den  invloed  eener 
x^'atg  ervaart,  die  voor  altijd  beslissend  is.  De  „zieleslaap" 
zoude  even  weinig  plaats  daarvoor  laten,  als  de  leer  van 
het  „pui^atorium*'  den  ernst  dier  x^tctg  erkennen  kan.  De 
vraag,  of  den  mensch,  in  wien  hier  de  proef  niet  tot  stand 
kon  komen,  iu  Joh.  3  :  36  bedoeld,  nog  aan  gindsche  zijde 
des  grafs  de  gelegenheid  open  staat  om  v66r  of  tegen  Christus 
te  kiezen  móet  wel  onderscheiden  worden  van  de  kwestie 
der  dnoxavdaTaaiq  xêv  ttccvtcov.  Zeker  is,  dat  als  1  Tim.  2  :  4 
waarheid  behelst  en  Hand.  4 :  12  niet  te  veel  van  Christus 
getuigt,  aan  elk  mensch  de  Christus  in  deze  of  in  de  toe- 
komende eeuw  openbaar  moet  worden.  Het  ware  zeker  te 
wenschen,  dat  ook  buiten  den  kring  der  Gemeente  ernstig 
gedacht  werd  over  deze  en  hiermede  samenhangende  ge- 
wichtige levensvragen.  In  de  Dogmatiek  nochtans  doet  men 
wèl,  geene  vraagstukken  op  te  nemen,  die  het  geloofsleven 
zelf  niet  betreffen.  Allerminst  make  men  gebruik  van  aan- 
wijzingen, in  de  heilige  Schrift  gegeven,  om  voor  zich  zelven 
iets  af  te  doen  van  den  ernst,  waarmede  men  op  den  weg 
des  geloofs  heeft  te  volharden.  Het  is  enkel  de  Oeest  des 
levens,  door  welken  het  geloofsleven  bestaat,  die  ook  als 
de  Geest  der  opstanding  herscheppend  zal  optreden,  om 
den  mensch  te  vernieuwen  ten  eeuwigen  leven.  In  dat  leven 
der  toekomst  is  de  heerschappij  van  den  dood  vernietigd 
en  de  mensch,  die  gelooft,  vindt  zich  zelven  eenmaal  in 
verheerlijkten     toestand     terug,      ditmaal     metterdaad    als 
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yylevende  zieV^  Was  het  lichaam  dezes  tegenwoordigen  tqds 
de  absoluut  passende  bewerktuiging  der  ziel^  waaraan  het 
toebehoorde^  ook  het  ^^geestelijke  lichaam*'  zal  aan  die  nood- 
wendige voorwaarde  ongetwijfeld  voldoen.  Aan  God,  die  ons 
schiep^  zal  ook  de  eer  der  herschepping  zijn,  al  zijn  Christo- 
logie en  Fnenmatologie  in  deze  dogmatische  lecrbepalingen 
ten  nanwste  betrokken. 

Wij  staan  aan  het  einde  van  de  beschrijving  van  het 
individueele  geloofsleven,  dat  in  God  gegrond  is,  uit  Christos 
voortvloeit,  en  door  den  Heiligen  Geest  bestaat  en  in  stand 
blijft.  Maar  daarmede  heeft  de  Dogmatiek  hare  taak  niet 
voleindigd.  De  monsch  is  een  sociaal  wezen  en  toont  dat 
niet  het  minst  in  den  Godsdienst.  Ook  het  religieuse  leven^ 
streeft  er  naar,  een  gemeenschapsleven  te  wezen.  Nergens 
komt  dat  zoo  duidelijk  uit,  als  in  Israël,  wat  de  tijden  v66r 
het  Christendom  aangaat.  Maar  ook  de  Arjsche  volken-familie 
openbaarde  dat  streven  in  het  Mazdetsme  inzonderheid,  ter- 
wijl ook  zelfs  bij  de  zoogenaamde  natuur-volken,  vooral  in 
Amerika,  de  sociale  trek  zich  in  den  Godsdienst  niet  ver- 
loochent. Waar  de  zendings-geest  ontwaakte  werd  de  behoefte 
aan  gemeenschap  te  eer  gevoeld.  Daarom  kon  zelfs  het 
Boeddhisme,  anderszins  niet  het  meest  sociaal  in  zijnen  aard, 
verschijnselen  opleveren,  die  sommigen  aan  een  kerkbegrip  doen 
denken.  In  het  Christendom  is  metterdaad  de  Kerk  ont- 
staan, als  godsdienstige  gemeenschap.  Terecht  wordt  zij  als 
eene  schepping  van  den  Heiligen  Geest,  als  eene  stichting  van 
Christus,  beschonwd.  Gelijk  het  geloofsleven,  dat  in  Christos 
zijnen  oorsprong  vindt,  in  het  algemeen-religieuse  leven  ver- 
klaring kan  vinden,  dewijl  in  het  geloof  zich  de  echte  religie 
openbaart,  zoo  ook  kan  de  Kerk,  door  Christus  gesticht,  wat 
haren  aard  betreft,  toegelicht  worden  nit  den  socialen  trek, 
ook  in  het  algemeen  in  het  godsdienstige  leven  aanwezig.  Maar 
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men  wachte  zich  voor  de  meeDingy  alsof  hier  geen  onderscheid 
zoude  te  maken  zijn  tusschen  oorsprong  en  grond.  Zonder 
Christns  zoude  er  geene  Kerk  zijn,  noch  als  organisme,  noch 
als  imtituut  beschouwd^  maar  Christus  zoude  geen  Kerk  ge- 
sticht hebben,  als  de  religieuse  mensch  niet  ook  als  zoodanig 
een  sociaal  karakter  had.  De  miskenning  van  het  recht  dezer 
onderscheiding  kan  niet  anders  dan  verwarrend  werken. 
Te  meer  is  hier  behoedzaamheid  noodig,  dewijl  de  leer  der 
Kerk  —  wat  niet  te  ontkennen  is  —  nog  slechts  zeer  ge- 
brekkig is  ontwikkeld,  en  elke  verwarring  van  denkbeelden 
ons  te  verder  afbrengt  van  den  weg,  waarop  eeue  rechte 
behandeling  van  het  dogme  der  Kerk  mogelijk  wordt.  Hier  in- 
zonderheid wordt  hoe  langs  hoe  meer  het  principieele  verschil 
openbaar,  dat  de  dogmatici  verdeelt.  Ter  ééne  zijde  staan  zij, 
die  wel  in  het  Christendom  de  hoogste  godsdienstige  ideëu 
belichaamd  vinden,  maar  daaraan  geen  absolute  werkelijkheid 
toekennen  f  ter  andere  zijde  allen,  die  in  Jezus  Christus  en 
de  door  Hem  gestichte  Gkmeente  het  ware  godsdienstige  leven 
verschenen  achten,  in  volstrekten  zin.  Men  kan  op  het  laatst- 
bedoelde standpunt  niet  staan,  tenzij  men  het  wander  er- 
kenne  van  de  indaling  van  Goddelijk  leven  in  de  mensch- 
heid  en  daarin  den  grond  bezitte  voor  zijne  geloofs-over- 
tuiging,  dat  werkelijk  in  het  geloofsleven  gemeenschap  met 
den  levenden  Ood  wordt  gekend  en  onderhouden.  De  tijd 
moet,  naar  het  schijnt,  sommigen  nog  leeren,  dat  het  onmo- 
gelijk is  eene  brug  te  slaan  over  de  kloof,  welke  in  zake 
Christendom  en  kerk  hen  scheidt,  die  wat  de  erkenning 
van  het  wonder  betreft  tegenover  elkander  staan.  Naarmate 
het  te  meer  gewaardeerd  moet  worden,  dat  de  geesten  op 
dit  punt  hoe  langs  hoe  meer  openbaar  worden,  moet  te 
ernstiger  er  op  worden  aangedrongen,  dat  elk  zich  van  de 
beteekenis  zijner  woorden  klaar  rekenschap  geve.  Dat  bijzonder 
op    het  punt  van  het  kerkbegrip  klaarheid  noodig  is  wordt 
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men  niet  het  minst  gewaar,  als  men  met  de  schriften  der 
groote  dogmatici  keunis  maakt,  die  der  nieuwere  theologie 
op  hare  baan  als  leidslieden  dienden.  Men  heeft  recht,  waar 
het  de  organisatie  van  den  Godsdienst  geldt,  bovenal  volledige 
afronding  van  denkbeelden  te  verwachten. 

Intnsschen  moet  toegestemd  worden,  dat  de  wetenschap 
der  Kerk,  als  zoodanig,  ook  wel  als  deel  der  historische 
Theologie  kan  beschonwd  worden,  en  dat  de  Dogmatiek  in 
geen  geval  geroepen  is,  al  de  vraagstukken  te  behandelen, 
waarvan  de  Kerk  het  object  is.  Staat  vroeg  of  laat  onder 
ons  de  man  op,  die  het  begrip  der  Kerk  met  al  wat  daaraan 
verbonden  is  —  bepaaldelijk  ook  het  verband  tusschen  „ge- 
meente" en  „kerk**  —  tot  voorwerp  van  opzettelijk  grondig 
onderzoek  maakt,  hij  zal  zeker  der  theologische  wetenschap 
eene  weldaad  bewijzen,  wanneer  hij  dan  tevens  bepaalt,  wat 
en  hoeveel  van  deze  stof  tot  de  Dogmatiek  gerekend  kau 
worden  te  behooren.  Dat  inzonderheid  zoodanige  behande- 
ling van  het  dogme  der  Kerk  met  het  oog  op  de  droevige 
verdeeldheid,  die  onder  de  Hervormden  ook  in  engeren  kring 
tegenwoordig  lieerscht,  wenschelijk  mag  beeten,  behoeft  nauwe- 
lijks opgemerkt  te  worden.  Het  komt  mij  voor,  dat  de  £c- 
clesiologie  er  niet  anders  dan  bij  winnen  kau,  wanneer  zij 
in  elk  geval  uit  sociologisch  oogpunt  beschonwd  wordt  meer 
dan  tot  dusverre  geschiedde.  Ook  hierin  wees  Sjllvyk  reeds 
den  weg,  gevolgd  door  meer  dan  éénen  helaas  slechts  al 
te  zeer  in  de  wetenschappelijke  vaderlandsche  Theologie  ver- 
geten of  miskenden  Nederlandschen  Godgeleerde  van  ouderen 
en  nieuweren  tijd. 

Wij  behoeven  hier  niet  to  treden  in  eene  beoordeeling 
van  de  onderscheiding  tusschen  zichttare  en  onzichibare  kerk 
of  in  beantwoording  van  de  vraag,  of  men  niet  liever  ter 
aanduiding  van  die  onderscheiding  van  kerk  ^en  gemeente 
moet  spreken.  Het  is  duidelijk,  dat  de  Hervormers  moeieltjk 
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die  onderscheiding  kouden  missen  en  evenzeer^  dat  de  Pro- 
testantscbe  Dogmatiek  er  voortdurend  praetisch  belang  bij 
heeft  om  ook  bij  confessioneel  of  kerkrechtelijk  verschil  op 
principieele  eenheid  der  kerkgenootschappen  te  kunnen  wijzen. 
De  vraag  naar  de  kenmerken  der  ware  kerk  zonde  wel  nooit 
zijn  opgeworpen^  als  de  Kerk  altijd  haar  karakter  ongeschon- 
den bewaard  had  —  terwijl  het  niet  kan  goedgekeurd  worden, 
uit  dogmatisch  oogpunt,  dat  in  den  regel  naar  ienmerken 
gevraagd  werd,  waar  men  eigenlijk  de  middelen  bedoelde, 
waardoor  de  Kerk  haar  leven,  krachtens  den  eisch  der  nood- 
zakelijkheid, hetzij  extensief,  hetzij  intensief  heeft  te  hand- 
haven. Tegenover  het  indifferentisme  moet  het  belijdend 
karakter  der  kerk  even  stellig  als  tegenover  het  sectarisme 
haar  opvoedend  karakter  bewaard  worden.  Op  beide  punten 
is  de  roeping  der  Kerk  tegenwoordig  zonder  twijfel  hoogst 
moeielijk,  te  meer  voor  zoo  ver  niet  wordt  ingezien,  dat 
kerkleer  en  kerkvorm  niet  zóó  te  scheiden  zijn,  als  men  dat 
ten  onzent  in  1816  meende  te  kunnen  doen.  Is  er  sprake 
van  de  middelen,  waardoor  de  Kerk  hare  bevestiging  en  uit- 
breiding moet  bevorderen,  het  Woord  moet  in  het  Protestan- 
tisme op  den  voorgrond  staan.  De  macht  des  Woords  wordt 
niet  licht  te  hoog  geroemd  in  den  kring  door  het  Christelijke 
geloofsleven  gevormd.  De  tegenstelling  van  Wel  en  Evangelie 
is  hier  ten  eenemale  misplaatst.  Qod  spreekt  in  beide  met 
hetzelfde  doel  en  de  Oeest,  die  van  zonde  overtuigt,  brengt 
ons  ook  in  gemeenschap  met  Christus.  Hoe  minder  men  hier 
denkt  aan  eene  werking  „ex  opere  opera to*'  des  te  eer  zal 
men  onder  hooger  gezichtspunt  samenvatten,  wat  op  lager 
standpunt  uit  elka&r  schijnt  te  gaan.  De  handhaving  van 
het  predikambt  staat  met  deze  kwestie  in  het  nauwste  ver- 
band, en  worden  de  regelen  eener  gezonde  paedagogiek  in 
de  Kerk  geëerd,  het  zal  haar  niet  moeielijk  kunnen  vallen 
tegenover  de  praktijk  van  afwijkende  secten  den  dienst  des 
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Heiligen  Woords  te  haudhaven,  als  onmisbaar  in  de  Kerk 
als  imiüuut  beschouwd.  Misschien  ware  hier  menigmaal  de 
strijd  vruchtbaarder  geweest,  als  men  het  betrekkelijk  recht 
van  wat  door  secten  werd  begeerd  beter  had  erkend^  door 
de  verschillende  weuschen  op  dit  punt  in  verband  te  brengen 
met  de  voorkeur,  die  men  van  verschillend  uitgangspunt 
respectievelijk  gaf  aan  de  toepassing,  hetzij  van  de  idee 
organume,  hetzij  van  de  idee  instüuvl,  op  het  wezen  der  Keri. 
Ook  hier  blijkt  menigmaal  van  hoe  groot  belang  eene  princi- 
pieele  behandeling  van  het  kerk-dogme  zijn  zoude  ook  in 
den  strijd,  dien  de  Kerk  voortdurend  te  voeren  heeft  om 
haar  bestaan.  Niet  alleen  echter  het  it^(7rdf  op  zich  zelf  heef t 
hier  groote  beteekenis,  maar  de  geheele  cuUus^  die  vroeger 
door  mij  reeds  besproken  werd  ^),  en  hoe  meer  men  over- 
tuigd is,  dat  de  werking  ,^ex  opere  operato"  hier  moet 
worden  ter  zijde  gezet,  te  beter  zal  men  ook  het  gebed 
waardeeren,  als  voorwaarde,  waaronder  de  „genademiddelen" 
als  zoodanig  dienen  kunnen.  Vooral  het  gebed  in  Jezus' 
naam  —  eene  formule,  die  uit  Joh.  16 :  £3  in  verband 
met  15:  4,  7  moet  worden  verklaard  —  krijgt  op  deze  wijze 
beteekenis  ook  voor  de  Kerk  in  haar  geheel. 

Inzonderheid  moet  in  den  kring,  waarin  zich  het  gelood- 
leven  beweegt,  waarde  worden  toegekend  aan  Doop  en  Avond- 
maal.  Afgescheiden  van  de  uitbreiding,  welke  de  leer  der 
Sacramenten  van  lieverlede  in  de  fioomsch-Katholieke  kerk 
verkregen  heeft,  verdient  het  afkeuring,  dat  van  een  leer 
der  ,ySaerame7iien''  in  het  algemeen  worde  gesproken.  In  elk 
geval  mag  de  idee  Sacrament  niet  met  die  van  symbolische 
handeling  vereenzelvigd  worden  of  ook  een  bepaald  Sacra- 
ments-begrip  als  toetssteen  dienen  voor  Doop  en  Avondmaal, 
terwijl  integendeel  de  juistheid  dor  Sacranients-idee  aan  de 

*)  Nieuwe  Bijdragen.  I.  bl.  159.  vv. 
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zuivere  opvatting  van  Boap  eii  Avandmaal  zonde  moeten 
worden  getoetst.  De  vraag,  of  de  Doop  eene  instelling  van 
Jezns  is,  hangt  natuurlijk  samen  met  het  geschil  over  de  echt- 
heid en  betrouwbaarheid  der  opstandings- verhalen,  bepaaldelijk 
van  het  woord  in  Matth  28 :  19  vervat.  Hoe  de  Doopsformule 
opgevat  wordt,  hangt  af  van  het  antwoord,  dat  men  geeft  op 
de  vraag,  of  in  haar  het  slg  ontologisch  of  teleohgiscA  of  wel 
teleO'Ontologisch  te  verklaren  zij  ').  Voor  de  Dogmatiek  schijnt 
het  mij  een  gansch  niet  verwerpelijk  resultaat  van  juiste  exe- 
gese, dat  hier  het  ontologische  beginsel  geenszins  mag  worden 
voorbijgezien.  Elke  be&chouwing  moet  den  Hervormden  dog- 
maticus vreemd  blijven,  volgens  welke  de  Doop  als  nood- 
zakelijk tot  zaligheid  zoude  moeten  gelden.  Om  de  zaak 
juist  op  te  vatten  moet  men  niet  aan  den  kinderdoop  maar 
aan  den  doop  van  volwassenen  denken.  De  doop  is  het 
teeken  des  nieuwen  levens,  der  bekeeriug,  en  een  zegel,  dat 
werkelijk  het  heil  gewaarborgd  wordt  aan  dien,  die  gelooft.  De 
gemeenschappelijke  vaste  formule,  al  hangt  daarvan  de  waarde 
des  Doops  niet  af,  heeft  kerkelijk  belang  als  band  der  ge- 
meenschap. De  wijze  van  doopsbediening  —  of  namelijk  indom- 
peling dan  wel  alleen  besprenging  plaats  heeft  —  is  voor  de 
dogmatische  beschouwing  onverschillig,  maar  dit  is  zeker,  dat 
de  besprenging  het  gebruik  der  Doops/öranfo  gebiedend  eischt, 
opdat  zin  en  bedoeling  der  daad  duidelijk  worde  gemaakt. 
Door  toelichting  der  formule  moet  gewaakt  worden  tegen 
magische  opvatting  van  den  Doop.  Er  is  strijd  over  de 
vraag,  of  de  Doop  alleen  als  symbool  van  de  heheering^  dan 
wel  ook  van  de  vergeving  der  zonden  beschouwd  moet  worden 
Men  moet  hier,  mijns  inziens^  wèl  onderscheiden.  Yan  vergeving 
der  zonden  in  den  zin  van  wegneming  der  zonden  door  den 
actus    der   Doopsbediening   op   zich   zelven    kan    op    echt- 
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protestantsch  standpunt  niet  gesproken  worden.  Maar  aan 
vergeving  der  zonde  kan  ook  in  dien  zin  worden  gedacht, 
dat  dit  feit  van  Oods  zijde  inderdaad  met  het  subjectieve 
feit  der  bekeering  samenvalt.  Dat  met  het  oog  ook  op 
Hand,  2  :  38  en  22  :  16  deze  beide  feiten,  het  objectieve  en 
het  subfeetieve,  wel  vereenigd  mogen  voorgesteld  worden  in 
het  Doop-symbool^  schijnt  mij  niet  twijfelachtig.  Wat  den 
kinderdoop  aangaat^  even  moeielijk  als  de  noodzakelijkheid 
daarvan  te  bewijzen  zoude  zijn,  even  gemakkelijk  is  het  zijn 
recht  te  handhaven  op  ons  standpunt,  waarop  in  ieder  ge- 
val op  de  objectieve  zijde  van  den  Doop  in  de  eerste  plaats 
het  oog  gevestigd  wordt.  Waar  men  het  oog  geheel  en  al 
sluit  voor  de  beschouwing  van  hetgeen  de  Doop  van  Gods 
zijde  is,  om  alleen  aan  eene  subjectieve  uitdrukking  van 
aanhankelijkheid  en  toewijding  te  denken,  zal  de  voorspelling, 
ook  met  verwijzing  naar  netene  reeds  in  sommige  kringen 
geschiedt,  wel  niet  gewaagd  zijn,  dat  men  op  weg  is,  om 
den  Doop  zelven  af  te  schaffen  en  daarmede  den  formeelen 
band  te  verbreken,  die  de  Christenen  van  alle  eeuwen  en 
landen  verbindt. 

Is  het  de  zegen  der  Kerk,  dat  zij  door  den  Doop  eenen 
kring  vormt  van  allen,  die  tot  het  geloofsleven  geacht  moeten 
worden  in  betrekking  te  treden,  in  het  Avondmaal  wordt 
het  feit  openbaar,  dat  er  ziju,  die  werkelijk  met  Ghristas 
door  zoodanigen  band  verbonden  zijn.  Kan  dus  de  Doop 
worden  beschouwd  als  symbool  van  de  vereeuiging  der  ge- 
loovigen  met  Christus,  in  het  Avondmaal  wordt  de  vereeui- 
ging der  geloovigen  in  Christus  voorgesteld.  Voor  de  rechte 
dogmatische  waardeering  van  het  Avondmaal  is  eene  nauw- 
keurige behandeling  noodig  van  die  plaatsen  der  Heilige 
Schrift,  waarin  deze  plechtigheid  beschreven  wordt.  Mattb. 
26  :  26—28.  Mark.  14 :  22—24.  Luk.  22  :  17—20.  1  Kott. 
11 :  23 — 25.    In   de  breking  des  broods  —  al  wordt  Hand. 
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2 :  é^,  46  het  Avondmaal  bedoeld  —  symboliek  te  zien  is 
bedenkelijk,  dewijl  het  lichaam  des  Heereu  juist  niet  ge- 
broken is.  Tegenover  dat  feit  kan  men  met  een  beroep  op 
1  Kor.  10 :  16  hier  moeielijk  volstaan.  Eene  andere  vraag 
is  het,  of  niet  het  eten  en  drinken  —  al  wordt  Joh.  6  :  48-58 
ten  onrechte  op  het  Avondmaal  toepasselijk  verklaard  — 
als  symbolisch  raag  worden  beschouwd.  Wie  met  Zwingli 
meent,  dat  „in  eucharistia  nihil  aliud''  is,  dan  „commemo- 
ratio"  en  dus  hier  denkt  aan  eene  handeliug  van  enkel 
mnemonische  strekking  zal  uit  den  aard  der  zaak  in  het 
eten  en  drinken  geen  symboliek  erkennen.  Ook  al  erkent 
men  deze  hier  wel,  nog  blijft  er  verschil  van  meeuing 
mogelijk.  Men  kan  namelijk,  mede  uit  vrees  voor  inmenging 
van  Joh.  6  in  deze  kwestie,  bij  dat  eten  en  drinken  alleen 
denken  aan  het  aannemen  van  de  in  Christus  gegeven  ver- 
geving van  zonden.  Maar  ook  kan  men  —  wat  mij  verkieselijk 
schijnt  —  aan  de  assimilatie  denken,  welke  door  middel 
van  eten  en  drinken  plaats  vindt  tusschen  spijs  en  drank  en 
het  stoffelijk  organisme  desgenen,  die  ze  gebruikt.  De  vrees 
voor  misverstand  behoeft  ons  mijns  inziens  niet  te  weer- 
houden van  eene  opvatting,  waardoor  de  ernst  der  Avondmaals- 
viering niet  weinig  wint.  De  noodzakelijkheid  van  de  opneming 
van  Christus  in  ons  leven  wordt  alzoo  gesteld  in  het  licht 
van  de  noodwendigheid  der  voedings-stoffen  voor  ons  stoffelijk 
leven.  Alzoo  beschouwd  kan  het  Avondmaal  inderdaad 
gelden,  als  het  symbool,  waarin  de  gansche  Dogmatiek  zich 
concentreert.  Tevens  wordt  hiermede  het  Avondmaal  van 
de  zijde  van  den  mensch,  die  het  viert,  tot  eene  daad  ge- 
maakt van  hooge  waarde.  Onze  Boomsch-Katholieke  mede- 
christenen roepen  ons  gedurig  toe  '),  dat  wij  in  onzen  cultus 

>}  Zoo  als  nog  oDlangs  geschiedde  door  dea  hüer  H.  J.  J.  Prevqeb 
in  bet  December  nr.  yan  1878  van :  de  Katholiek, 
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de  y^actio*'  missen.  Inderdaad  mag  ook  wel  van  die  zijde 
dankbaar  de  wenk  worden  aangenomen,  om  toch  niet  dat 
element  der  Hervormde  belijdenis  prijs  te  geven,  waarin  het 
voor  den  eeredienst  onmisbare  actieve  beginsel  gewaarborgd 
wordt.  Ook  bij  volstrekte  afwijzing  van  het  oflFer-begrip,  dat 
op  den  dogmatischen  grondslag  der  ^ra^^-^i^^^ft/kz^iV-theorie 
door  Bome  gehuldigd  wordt,  en  weigering  diensvolgens^ 
om  als  ,^actio"  bij  uitnemendheid  het  offer  te  laten  gelden, 
dat  op  dat  standpunt  in  het  Avondmaal  geacht  wordt  te 
zijn  opgesloten^  kan  het  bedoelde  actieve  beginsel  door  ons 
ook  cultueel  worden  geëerd.  Het  komt  mij  voor,  dat  het 
cene  groote  verdienste  is  der  Hervormde  Kerk,  overeen- 
komstig de  voorstelling  van  Kalvijk,  in  de  opvatting  van 
het  Avondmaal,  als  symbool  niet  alleen  vau  wat  Christus 
deed'  en  leed  maar  ook  van  hetgeen  wij  hebben  te  doen  in 
de  aanviEtarding  van  zijne  gemeenschap  —  met  de  zelfver- 
loochening, waartoe  zij  roept  —  recht  te  doen  wedervaren  aan 
het  streven,  om  in  den  cultus  den  geloovige  werkelijk 
handelend  te  doen  optreden.  Wèl  mag  ten  minste  gevraagd 
worden,  of  men  den  eeredienst  naar  het  Hervormde  beginsel 
zuiver  opvat,  als  men  de  uitdrukking  der  ^;amo  myêiicd' 
daaruit  verwijdert.  De  rechtmatige  liefde  voor  het  Woord  der 
prediking,  als  hoofdbestanddeel  in  onzen  eeredienst,  mag  ons 
niet  blind  doen  zijn  voor  het  praktisch  belang  van  wat  in 
Sohlbiermachek's  school  als  ,idarsUllendes  Bandeln''  be- 
schouwd wordt.  Men  heeft  waarlijk  niet  noodig  de  Luthersche 
Avondmaals-voorstelling  ter  hulp  te  roepen,  om  te  voldoen 
aan  den  wettigen  eisch  ten  dezen  aanzien  aan  de  Avond- 
maals-viering  als  bestanddeel  van  den  eeredienst  te  stellen. 
Wordt  in  sommige  kringen  tegenwoordig  kennelijk  voor  een 
„Sacramenteel"  begrip  geijverd,  dat  kwalijk  op  echt-prote- 
stantschen  bodem  kan  worden  toegelaten,  dewijl  daarbij  eene 
mechanische  werking  „ex  opere  operato"  moet  voorondersteld 
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worden  —  indien  men  aan  het.  gewone  spraakgebruik  getrouw 
blijft  —  het  korat  mij  voor,  dat  hier  beter  gehandeld  ware, 
als  men  het  beginsel  der  Hervormden  nauwkeuriger  onder- 
zocht en  getrouwer  gehandhaafd  had.  Of  het  gunstig  gewerkt 
heeft  op  de  juisie  beschouwing  der  Avondmaals-viering,  dat 
de  tucAt  onder  ons  met  het  Avondmaal  hoofdzakelijk  in  de 
praktijk  der  Kerk  werd  verbonden,  mag  wel  ernstig  betwij- 
feld worden,  al  erkent  men  met  ingenomenheid,  dat  het 
vooral  de  levens-ixicht  is,  die  hier  in  aanmerking  kwam, 
en  dat  alzoo  feitelijk  erkend  werd,  hoezeer  de  viering  des 
Avondmaals  als  positieve  daad  moet  beschouwd  worden  van 
het  geloofsleven,  als  zoodanig  niet  te  vereenigen  met  daden 
van  zonde. 

Hoe  het  ook  zij  met  de  dogmatische  opvatting  van  Doop 
en  Avondmaal,  welke  in  den  boezem  der  Hervormden  moet 
gehandhaafd  worden,  dat  de  Kerk  zich  niet  kan  losmaken 
van  het  behoud  dezer  symbolen,  zonder  haar  voortdurend 
bestaan  in  gevaar  te  brengen,  schijnt  mij  toe  niet  te  kunnen 
betwijfeld  worden.  "Wie  de  Kerk  liefheeft  en  geene  gods- 
dienstige gemeenschap,  anders  dan  in  den  vorm  van  Kerk, 
op  Christelijk  standpunt  op  den  duur  bestaanbaar  acht,  kan 
niet  anders,  dan  met  diepe  smart  het  aanzien,  dat  zoo  velen 
Doop  en  Avondmaal  verachten  of  althans  niet  onderhouden, 
.  De  dogmatici  —  zoo  als  er  reeds  opstonden  —  die  het 
religieuse  leven  tot  onderwerp  hunner  onderzoekingen  of 
beschouwingen  kiezen  en  geene  plaats  toouen  te  kunnen 
geven  aan  deze  kerkelijke  plechtigheden,  mogen  het  voor 
zich  zelven  verantwoorden,  hoe  zij  vrijheid  kunnen  vinden, 
om  onaangeroerd  te  laten,  wat  in  de  Grieksche,  zoowel  als 
in  de  Roomsch-Katholieke  Kerk  als  middelpunt  van  den 
cultus  beschouwd  wordt,  en  in  de  Protestantsche  kerk  mede 
de  aanleiding  was,  dat  van  den  beginne  af  in  dubèele  bedding 
hier    de   stroom    des    kerkdijken    levens   zich  voortbewoog. 
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Wie  ter  eeniger  tijd  zich  nederzet^  om  opzettelijk  het  wezen 
der  Kerk  te  behandelen,  heeft  ook^  wat  dit  punt  betreft, 
eene  even  schoone  als  in  het  leven  des  tegen  woordigen  tijds 
diep  ingrijpende  taak. 

Het  was  mijn  voornemen  niet  iu  deze.  bladzijden  eene 
schets  van  een  dogmatisch  Handboek  te  geven.  Ik  wilde 
slechts  de  lijnen  aangeven,  waarlangs  ik  meen  dat  eene 
Dogmatiek  als  leer  van  hei  geloof deven  opgevat  zich  heeft 
te  bewegen.  Ik  denk  er  dus  ook  niet  aan  de  vraagstukken 
opzettelijk  te  bespreken^  welke  thans  betreffende  de  Kerk 
aan  de  orde  zijn.  Dat  er  groote  verwarring  heerscht,  zal  wel 
niemand  ontkennen.  Ik  houd  het  er  voor^  dat  er  reeds  veel 
gewonnen  is^  als  wij  sprekende  van  den  irvng^  waarin  het 
geloofêleven  zich  bewet^,  terstond  de  £cclesiologie  in  haar 
sociologisch  karakter  laten  optreden.  Op  de  basis  van  het 
sociale  wezen  des  menschen  verheft  zich  de  Kerk,  allereerst 
als  afzonderlijk  instituut  iu  deze  tegenwoordige  wereld,  en 
als  zoodanig  in  haar  recht,  zoo  lang  het  religieuse  leven 
niet  gezegd  kan  worden  reeds  het  algemeene  wereld-leven  te 
zijn.  In  de  menschheid,  als  religieus,  is  het  hoogste,  wat 
deze  aardsche  wereld  te  zien  geeft.  Maar  dat  hoogste  treedt 
wèl  georganiseerd  allereerst  op  in  bijzonderen  kring.  Staat 
en  Kerk  zijn  in  dien  zin  ernstig  te  scheiden.  Wordt  het 
algemeen  leven  in  zijnen  veelsoortigen  rijkdom  in  den  Staat 
belichaamd,  in  de  Kerk  en  elk  harer  bijzondere  deelen  — 
waarin  het  geheel  te  erkennen  is  —  vindt  men  bepaaldelijk 
het  religieuse  leven  vertegenwoordigd.  Maar  de  mensch  kan 
niet  zonder  religie  gedacht  worden,  en  de  religie  heeft  op 
den  geheelen  mensch  betrekking.  Yan  die  zijde  beschouwd 
is  het  een  ijdel  geroep,  dat  Staat  en  Kerk  gescheiden 
moeten  zijn.  Staatkundige  of  kerkelijke  politiek  kan  er  hare 
op  zich  zelve  wèl  verklaarbare  bedoelingen  mede  hebben, 
als  zij  voor  eenen  tijd  die  leus  verheft.  Maar  het  bezonnen 
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overleg  herneemt  zijne  rechten^  en  het  blijkt  aldra  weder,  dat 
het  uit  zijnen  aard '  onafscheidelijke   ook  werkelijk  niet  ge- 
scheiden was.  De  Staat  kenne  zijnen  plicht  en  vergissezich 
niet   in   den   persoon   zijner   burgers.    Zij  worden  niet  naar 
eenige  staatsrechtelijke  theorie  gemaakt,  maar  als  menschen 
geboren^  en  als  menschen  hebben  zij  eenen  religieusen  aan- 
leg, die  nimmer  en  nergens  geheel  verborgen  blijft.  De  Kerk 
intusschen   trede   krachtig  op  iii  het  maatschappelijke  leven 
eu  achte  niets  menschelijks  benedtn  of  hoven  bf  luüm  zich. 
Hare  zedelijke  macht  is  gelegen  in  haren  geestelijken  invloed. 
De  beginselen  van  waarheid  en  gerechtigheid  moeten  in  den 
naam  van  Christus,   in  wien  het  religieuse  leven  zijn  ideaal 
vond,   overal   worden    verbreid    en   gehandhaafd.    Is  het  de 
bestemming   der   maatschappij,  om  een  Godsrijk  te  worden, 
het  is   de  heilige   taak   der  Eerk^  haar  daartoe  te  vormen. 
Zoo  valt  haar  belijdend   eu   opvoedend  karakter  te  zamen. 
Men   zegge  niet^  dat  de   maatschappij   zoo  als  de  moderne 
Staat     haar    organiseerde    op    veelzius    voortreffelijke    wijze 
reeds  het  Godsrijk  is,  dat  de  Kerk  beoogt.    Men  zoude  dat 
niet  uit  wijsheid  zeggen.  Men  zegge  ook  niet,  dat  de  Kerk 
reeds  het  Godsrijk  is.    Dat  het  anders  is,  worden  wij  maar 
al   te   dikwerf  gewaar.    Het  is  schoon  met  eenen  Bothe  te 
anticipeeren  op  de  toekomst,  maar  toch  niet  minder  schoon 
het  heden    onder   de   oogen  te  zien,  opdat  men  de  gevaren 
afwere,    welke  —   naar  den  mensch  gesproken  —  de  hoop 
der  toekomst  zouden  kunnen  verijdelen.  Strenge  waarheidsziu 
is  de  beschermengel  der  Kerk  en  hare  idealen  kwijnen,  waar 
zij  den  bodem  der  waarheid  verlaat.    De  kring  van  het  ge- 
loofsleven  moet   van  lieverlede  zich   uitbreiden.   Men  heeft 
voor  de  peripAerie  niet  te  vreezen^  als  men  slechts  het  een- 
trum  zuiver  houdt.   Trouwens  de  wasdom  der  Kerk  is  ver- 
zekerd in   Christus,  die  het   middelpunt  is  van  haar  leven 
De    Kerk  heeft  dus  kosmische  beteekenis.  gelijk  Christus 
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zelf.  Daarom  is  het  ook  als  dwaling  te  beschouwen  als  men 
meeDt,  dat  de  eschatologische  kwesties  niet  tot  de  Dogmatiek 
zouden  behooren.  Eeeds  merkten  wij  op,  dat  een  deel  daarvan 
rechtstreeks  den  individu  betreft,  als  levende  door  den  Geestj 
die  alles  vernieuwt  en  verheerlijkt.  Maar  ook  voor  zoo  ver 
zij  den  kosmos  betreffen  hebben  zij  stellig  dogmatisch  gewicht, 
al  is  ook  hare  behandeling  voor  een  goed  deel  aan  de  „Bijbelsche 
Theologie"  over  te  laten.  J«zus  heeft  de  ^aaiXsia  %&v  ovQtxvêv 
zoowel  kosmisch,  als  etAisch-religieus  opgevat.  De  nahyYsvsaia 
Matth.  19 :  28  heeft  kosmische  beteekenis.  De  kwestie  van 
het  cAiliasme,  hetzij  in  zijneu  groveren,  hetzij  in  zijnen 
fijneren  vorm  opgevat,  grijpt  van  meer  dan  ééne  zijde  in 
het  geheele  dogmatische  stelsel  in.  .De  Dogmatiek  heeft  de 
vraag  te  beantwoorden,  of  het  geloofsleven,  ook  in  zijoen 
socialen  vorm,  bij  de  eind-katastrophe  dezer  wereld,  zijn 
einde  bereikt  heeft,  en  zoo  neen,  wat  in  de  toekomende 
wereld  het  Godsrijk  in  aard  en  omvang  zal  wezen.  Het 
vraagstuk  onzer  vrijheid  treedt  weer  in  de  behandeling  van 
de  leer  der  dnoxaruaratfig  op  en  Theologie  en  Anthropo- 
logie  kunnen  ook  hier,  vooral  op  het  standpunt  der  Her- 
vormdeu,  tegenover  elkander  ten  strijde  geroepen  worden. 
Merkwaardig  is  het,  dat  de  eschatologische  probleemen  in 
den  jongsten  tijd  weer  verhoogde  aandacht  trokken.  2k>owel 
op  den  aanvang  der  Kerk  in  de  Apostolische  eeuw,  als  op 
het  einde,  de  toekomst,  die  haar  wacht,  werd  weer  van  ver- 
schillende zijden  het  oog  gericht.  Met  het  heden  niet  voldaan, 
sloeg  men  naar  achteren  en  naar  voren  den  blik.  Is  bet 
geloofsleven  de  hoogste  vorm  van  het  religieuse  leven  en 
alzoo  de  schoonste  bloem  op  deze  aarde  gekweekt,  men  mag 
op  goeden  grond  zich  voorstellen^  dat  het  eene  toekomst 
heeft,  ook  als  deze  wereld  zal  zijn  voorbijgegaan.  Maar  die 
toekomst  worde  niet  opgevat  in  eenzijdig-spiritualistischen 
zin.    Er   is   eene   vergeestelijking,   waarbij  het  geestelijke  in 


Digitized  by 


Google 


^  866  - 

nevelen  verdwijnt,  eu  eene  vrees  voor  realisme,  waarbij  het 
Christendom  zijne  heerlijkheid  inboet.  De  Dogmatiek  heeft 
ook  tegenwoordig  op  dit  punt  tnsschen  de  Scylla  en  de 
Gharybdis  haren  weg  te  vervolgen. 

De  behandeling  van  het  dogme  der  Kerk  zal  ook  uit  dit 
oogpnnt  voor  de  gansche  Dogmatiek  nitnemend  gewicht 
kannen  hebben.  Maar  afgezien  hiervan  —  ik  herhaal  het  — 
eene  weldaad  zal  aan  de  christelijke  Dogmatiek  worden  be- 
wezen als  zich  een  kloeke  geest  waagt  aan  dezen  zoowel 
historisch-kritischen  als  dogmatischen  arbeid.  Zonneklaar 
blijkt  het  steeds  meer,  dat  de  liefde  voor  dogmatische  stadiën 
in  het  algemeen  gelijken  tred  hondt  met  de  liefde  voor  de 
Kerk  op  zich  zelve.  Het  Christendom  heeft  eene  Dogmatiek, 
juist  omdat  het  als  Kerk  bestaat.  Elders  kan  van  Dogmatiek 
met  evenveel  of  even  weinig  recht,  als  van  Kerk  gesproken 
worden.  Daarom  zal  de  Dogmatiek  onder  de  christenen  niet 
sterven,  als  in  de  verschillende  „kerken"  de  Qemeente  van 
Christus  haar  leven  bewaard  ziet.  In  verschillende  vormen, 
uit  verschillend  oogpunt,  zullen  ook  voortaan  de  overtuigingen 
des  Christelijken  geloofs  worden  nedergelegd  en  beschouwd. 
Maar  voorwaarde  voor  elke  dogmatische  studie,  welke  eenige 
vrucht  voor  de  Gemeente  kan  opleveren,  zal  onveranderlijk 
blijven,  dat  men  het  zelfstandig  recht  der  Gemeente  op  het 
gebied  der  religie,  zoo  wel  als  het  heilig  recht  der  religie 
op  het  gebied  der  menschheid  ondubbelzinnig  erkenne. 
De  wijsb^eerte  van  den  Godsdienst  heeft  alzoo  den  weg 
voor  de  Dogmatiek  te  bereiden  en  het  werk  van  den  Apologeet 
te  verrichten.  De  Dogmatiek  heeft  haar  eigene,  omvangrijke 
taak,  in  het  beschrijven  van  grand  en  bron  en  kracht  en 
kring  van  het  leven  des  geloofs.  Ik  zal  meer  dan  tevreden 
zijn,  wanneer  de  belangstellende  lezer  mij  de  getuigenis  niet 
onthoadt,  dat  ik  in  deze  studiën  gaf,  wat  ik  beloofde. 
Hoewel  reeds  tot  anderen  ambtelijken  arbeid  geroepen,  terwijl 
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ik  ter  nauwernood  mij  deu  tijd  zag  gegeven^  op  het  veld 
der  Dogmatiek  meer  dan  de  eerste  schreden  te  zetten,  heb 
ik  toch  gemeend  het  plan  te  moeten  volvoeren,  dat  mij  van 
den  aanvang  af  \66t  den  geest  heeft  gestaan.  Hoe  zoude  ik 
nu  de  pen  anders  kunnen  neerleggen,  dan  met  dank  aau 
God,  die  terwijl  mijn  onvergetelijke  voorganger,  wijlen  de 
hoogleeraar  Chantepie  de  la  Saüssaye,  van  zijnen  post 
werd  opgeroepen,  toen  hij  nauwelijks  de  eerste  vragen  der 
Dogmatiek  op  den  akademischen  leerstoel  behandeld  had^ 
mij  vergunde,  althans  eenigermate  het  plan  te  kunnen  vol- 
voeren, dat  reeds  vóór  vier  jaar  in  mij  opgekomen,  in  dete 
bladzijden  in  hoofdtrekken  uitgewerkt  werd.  Met  dien  dank 
paart  zich  eene  betuiging  van  erkentelijkheid  aan  wie  door 
de  welwillende  aandacht,  welke  zij  aan  mijnen  Ytoegeren 
dogmatischen  arbeid  wilden  schenken,  mij  tot  voortzetting 
daarvan  hebben  aangemoedigd,  en  ten  slotte  een  heilgroet 
aan  allen,  die  op  eenigorlei  wijze  bezig  zijn  om  de  eer  der 
Dogmatiek  in  woord  of  schrift  te  handhaven  onder  een  ge- 
slacht —  van  welks  2ijde  men  intusschen  voor  als  nog  op 
dankbaarheid  ten  dezen  opzichte  niet  te  zeer  rekenen  moet. 
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